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NEUVIÈME  CHAPITRE. 


MIIACLEf    DE    JÉSUf. 


§  LXXXIX. 

Jésus  considéré  comme  opérant  des  miracles. 

Trois  raisons  montrent  que  le  peuple  juif,  au  temps  de 
Jésus,  attendait  des  miracles  du  Messie;  d'abord  cela  en 
soi  est  naturel,  puisque,  pour  les  Juifs,  le  Messie  était  un 
second  Moïse  et  le  plus  grand  des  prophètes,  et  que  la  lé- 
gende nationale  racontait  toute  sorte  de  merveilles  des  pro- 
phètes et  dit  Moïse;  en  second  lieu,  des  écrits  juifs  posté- 
rieurs rendent  la  chose  vraisemblable  (1)  ;  en  troisième  lieu, 
les  évangiles  même  en  font  foi,  Jésus  ayant  guéri  une  fois 
(sans  moyen  naturel)  un  démoniaque  muet  et  aveugle,  le 
peuple  fut  par  là  conduit  a  se  demander  :  Celui-là  n'est-il 
pas  le  fils  de  David?  (jwrnouTo;  fonv  6  uio;  Aautô  (Matth.  12, 
23)  ;  ce  qui  prouve  qu'à  cette  époque  on  considérait, 
comme  un  attribut  du  Messie,  le  pouvoir  de  produire  des 
cures  miraculeuses.  Jean-Baptiste,  à  la  nouvelle  des  œuvres 
de  Jésus,  epyoïç,  demanda  s'il  n'était  pas  celui  qui  doit  ve- 
nir, £pyri|uvoc;  et  Jésus,  pour  montrer  qu'il  Test  eu  effet, 
n'invoque  à  son  tour  que  ses  miracles  (Matth.  11,2  seq., 
et  passages  parallèles).  A  la  fête  des  Tabernacles,  que 
Jésus  célébra  à  Jérusalem,  plusieurs  du  peuple  crurent  en 
lui,  disant  en  eux-mêmes  :  Le  Christ,  quand  il  viendra, 
fera-t-il  plus  de  signes  que  celui-ci  n'en  fait?  on  ô  Xpicro; 

(1)  VoYfï  les  passages  cité»  dans  le  2,  p.  2861  et  Soliar  Enul.,  fol.   3, 

tome  l",  lutroductioti,  $  xiv,  p.  110,  col.  12  (dam  Srliœtrgen,    Iforœ ,   2, 

note  1,  a  quoi  od  peut  ajouter  A.  Esdras,  p.  541,  et  aussi  dans  Bertlioldt .  Chris» 

13, 50 (Fahrir . ,  Cod.  pseudépigr.  P.  T.,  toi. ,  %  1$ ,  nol.  1  ) . 
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ÔTSCV     £)»6v),     [A7Î71     TTÀSlOva     GT,[A£Îa    TO'JTWV     770f/;CSl  ,     WV    OÎiTOÇ 
£T70ir,<J£V   (Joli.   7,  31). 

L'attente  populaire  avait  décidé  d'avance,  non  seulement 
que  le  Messie  ferait  des  miracles  en  général,  mais  encore 
qu'il  les  ferait  de  telle  ou  telle  espèce.  Cela  provenait  aussi 
de  types  et  de  sentences  fournies  par  l'Ancien  Testament. 
Moïse,  par  une  voie  surnaturelle,  avait  procuré  au  peuple» 
de  quoi  manger  et  boire  (2  Mos.  16,  17);  on  en  attendait 
autant  du  Messie,  ainsi  que  les  rabbins  le  disent  expressé- 
ment. Sur  la  prière  d'Elisée,  aux  uns  les  jeux  avaient  été 
surnaturcllement  fermés,  aux  autres  surnalurellement  ou- 
verts (2.  Reg.  6);  le  Messie  devait  aussi  ouvrir  les  yeux 
des  aveugles.  Ce  prophète  et  son  maître  avaient  ressuscité 
des  morts  (1.  Reg.  17;  2.  Reg.  4);  le  Messie  ne  pouvait 
pas  être  privé  du  pouvoir  sur  la  mort(l).  Parmi  les  pro- 
phéties, c'était  surtout  celle  d'Isaïe  (35,  5  scq.  ;  comparez 
42,  7)  qui  avait  exercé  de  l'influence  sur  ce  côté  de  l'idée 
du  Messie.  Il  y  avait  été  dit  des  temps  messianiques  :  Alors 
les  yeux  des  aveugles  s'ouvriront,  et  les  oreilles  des  sourds 
entendront;  alors  le  boiteux  sautera  comme  un  cerf,  et  la 
langue  des  bègues  articulera,  to'ta  âvoiyjhfaovrai  ôçOatyo! 
tuçacov,  «cal  «Ta  xwcp&v  aV.0'J<7OVTai  •  tot£  àXfivrai  w;  eXaoo;  ô 
£û>Xriç,  Tpavv)  Si  serai  y^coffea  [jioy&aXwv  (lxx).  Ces  expres- 
sions forment,  h  la  vérité,  dans  Isaïc,  un  contexte  méta- 
phorique; mais  elles  furent  bientôt  entendues  au  propre, 
ainsi  qu'on  le  voit  par  la  réponse  que  Jésus  fit  aux  messa- 
gers de  Jean  (Matlh.  11,  15);  il  y  décrit  ses  miracles  en 
86  référant  évidemment  à  ce  passage  du  prophète. 

Du  moment  que  Jésus  se  donna  et  fut  considéré  comme 
Messie,  ou  même  seulement  comme  prophète,  cette  attente 
devint  pour  lui  une  exigence  quand,  d'après  plusieurs  pas- 
sages déjà  examinés  (Matlh.  12,  38;   16,  1  et  passages 

(1)  Voyez.  les  passage»  rablûnlquei  dans  l'cudroit  do  premier  volume  auquel  je 
rrmoie  dan»  la  nu  te  i»n;ct  dénie. 
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parallèles),  un  signe,  cvipielov,  lui  fut  demandé  par  ses  ad- 
versaires pharisiens;  quand,  après  l'expulsion  violente  des 
vendeurs  et  des  changeurs  hors  du  Temple,  les  Juifs  dési- 
rèrent de  lui  un  signe  qui  légitimât  son  action  (Joh.  2, 18); 
et  quand  les  gens,  dans  la  synagogue  de  Capharnaùm,  mi- 
rent, à  la  croyance  que  Jésus  exigeait  qu'ils  eussent  en  lui 
comme  envoyé  de  Dieu,  la  condition  de  leur  montrer  un 
signe  (Joli.  6,  30). 

D'après  les  renseignements  fournis  par  le  Nouveau  Tes- 
tament, Jésus  a  plus  que  satisfait  ù  cette  exigence  que  ses 
contemporains  imposaient  au  Messie.  Non  seulement  une 
partie  considérable  des  narrations  évangéliques  consiste  en 
descriptions  de  ses  actes  miraculeux  ;  non  seulement,  après 
sa  mort,  ses  partisans  se  rappelèrent,  avant  toute  chose,  à 
eux  et  aux  Juifs,  les  puissances,  juvapei;,  les  signes,  c^aewe, 
et  les  prodiges,  Ts'para,  accomplis  par  lui  (Act.  Ap.  2,  22; 
comparez  Luc  24, 19);  mais  encore  le  peuple  lui-même 
fut  tellement  satisfait  de  ce  côté  par  lui  dès  son  vivant,  que 
plusieurs,  pour  cette  raison,  crurent  en  lui  (Joh.,  2,  23; 
comparez  6,  2);  qu'on  l'opposa  à  Jean-Baptiste,  qui  n'avait 
fait  aucun  signe  (Joh.  10 ,  41)  ;  et  que  même  on  pensa 
que  le  Messie  futur  ne  pourrait  pas  le  surpasser  ù  cet  égard 
(Job.  7,  31).  Ces  demandes  de  signes  ne  prouvent  pas  que 
Jésus  ait  manqué  de  faire  des  miracles,  et  elles  le  prouvent 
d'autant  moins,  que  plusieurs  d'entre  elles  sont  faites  immé- 
diatement après  des  miracles  considérables,  par  exemple 
après  laguérison  d'un  démoniaque  (Matth.  12,  38),  après 
la  nourriture  donnée  aux  cinq  mille  (Joh.  6,  30).  A  la  vé- 
rité, cette  position  même  fait  diiliculté;  ou  ne  comprend 
pas  bien  comment  les  Juifs  ont  contesté  à  ces  deux  derniers 
le  titre  de  vrais  signes,  car  l'expulsion  des  démons  en  par- 
ticulier était  estimée  très  haut  (Luc,  10,  17).  Il  faudrait 
donc  préciser  davantage  le  signe  demandé  dans  ces  passages, 
à  l'aide  de  Luc,  11 ,  16  (compaiezMallhieu,  16,lj  Marc, 8, 
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il),  en  foire  un  signe  du  ciel,  (mjuîbv  è£  oùpavoS,  et  son- 
ger, soit  nu  signe  spécifiquement  messianique  du  fils  de 
l'homme  dans  le  ciel,  g7)|/.£î6v  tou  uiou  toS  avÔpw7rou  èv  tw 
oùpavcji  (Matth.,  24,  30),  soit  h  l'interruption  du  cours  des 
astres,  à  leur  obscurcissement,  et  peut-être  à  une  voix  cé- 
leste qui  vint  imposer  la  croyance  (l).  Si  Ton  aime  mieux 
rompre  toute  connexion  entre  ces  demandes  de  signes  et  les 
miracles  antécédents,  Jésus  peut  avoir  fait  de  très  nombreux 
miracles,  et  cependant  quelques  pharisiens  hostiles,  qui, 
par  hasard,  n'avaient  encore  été  témoins  oculaires  d'aucun 
miracle,  ont  pu  demander  d'en  voir  eux-mêmes. 

Si  Jésus  blâme  la  manie  des  miracles  (Joh.  ft,  48),  et  à 
ces  demandes  de  signes  répond  toujours  en  les  refusant,  en 
soi  cela  ne  prouve   pas  qu'il  n'ait  fait  volontairement  des 
miracles  dans  d'autres  cas  où  ils  lui  paraissaient  mieux  pla- 
cés. Quand,    relativement  à  la  demande  des  pharisiens,  il 
déclare,  d'après  Marc,  8,  12,  qu'il  ne  sera  donné  aucun 
signe  à  cette  génération,  tt,  ysvea  Tau-nj,  ou,  d'après  Mat- 
thieu, 12,  39  seq.  16,  4,  et,  d'après  Luc,  11,  29  seq  , 
qu'il  ne  lui  sera  donné  aucun  signe,  si  ce  n'est  le  signe  de 
Jonas  le  prophète,  gt^vm  iwvà  toj  wpo^Tou,  il  semblerait 
que  Jésus  refusait  tout  miracle,  excepté  le  signe  de  Jonas, 
c'est-à-dire,  d'après  l'interprétation  du  premier  évangile, 
sa  résurrection.   Cependant,   comme,  d'après  la  relation 
moins  altérée  de  Luc,  il  faut  plutôt  entendre  par  le  signe 
de  Jonas  la  manifestation  entière  de  Jésus  dans  laquelle  ses 
miracles  sont  aussi  compris,  Jésus,  sans  aucun  doute,  veut 
seulement  dire  que  cette  génération  est  sans  justification 
en  demandant  encore  un  signe  particulier  pour  croire  en 
lui,  puisque  toute  sa  manifestation  et  toute  son  action  ren- 
ferment assez  de  choses  capables  d'inspirer  la  foi  (et  parmi 
ces  choses  il  y  a  des  miracles) ,  pour  qu'un  cœur  tout  à  fait 

(i)  Compares  De  Wettr ,  Bxeg.  H**db.t  «ur  *t  paM«ge;  Neondcr,  L»  J.  Chr., 
S.  16k. 
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endurci  puisse  seul  rester  inaccessible  à  la  conviction  (1). 

Si  Ton  recherche  les  documents  historiques  qui  attestent 
les  miracles  de  Jésus,  on  peut,  à  la  vérité,  trouver  surpre- 
nant que,  malgré  tous  les  récits  qu'en  font  les  évangiles, 
ils  aient,  pour  ainsi  dire,  complètement  disparu  dans  les 
Actes  et  dans  les  Lettres  des  apôtres,  h  part  une  couple  de 
mentions  générales  (Act.  Ap.,  2,  22;  10,  38  seq.),  et  que 
tout  y  soit  rapporté  à  sa  résurrection.  Mais  cela  s'explique 
d'après  la  relation  des  Actes  des  Apôtres,  si  Ton  considère 
que,  dans  la  première  communauté  chrétienne,  la  preuve 
par  les  miracles  était  présente  aux  esprits,  et  qu'il  était  be- 
soin, non  d'invoquer  les  miracles  appartenant  au  passé,  mais 
seulement  de  faire  voir  comment  les  miracles  mêmes  des 
Apôtres  dérivaient  de  l'action  de  Jésus  (Act.  Ap.,  2,  33; 
3,  16;  à,  30). 

Le  don  des  miracles  dura  dans  l'Eglise  apostolique,  même 
après  la  mort  de  Jésus;  non  seulement  l'histoire  des  apôtres, 
dont  le  témoignage  pourrait  peut-être  être  contesté,  en 
donne  l'assurance,  mais  encore  l'apôtre  Paul  est  un  témoin 
irrécusable  dans  ses  Lettres,  où,  d'une  part,  il  s'attribue  à 
lui-même  une  puissance,  accordée  par  le  Christ,  de  signes 
et  de  prodiges,  S'ivajuç  <no[/.eia>v  x«i  Teparuv  (Rom.,  15,  19), 
une  action  en  signes,  prodiges  et  puissances ,  év  <n)j/.eioiç  xai 
Tepast  *a!  £uvap.E<7i  (2.  Cor.,  12,  12),  et  où,  d'autre  part, 
il  cite,  parmi  les  dons  spirituels  concédés  à  la  communauté, 
les  grâces  des  remèdes,  ^api'c^ara  ta(juxTa>v,  et  les  efficacités 
des  puissances,  èvep-jnffjjiaTa  ^uvà^scov  (1.  Cor.,  12,  9  seq. 
28  seq  ).  De  le  on  tire  une  conclusion  rétrospective  pour 
Jésus  lui-même,  conclusion  qui  n'est  pas  de  telle  sorte  que 
nous  n'ayons  pas,  en  général,  un  droit  absolu  de  rejeter 
dans  un  endroit  ce  que  nous  avons  été  obligés  de  reconnaî- 
tre dans  un  autre,  mais  qui  contient  un  argument  a  minori 
ad  majus,  c'est-à-dire  que  nous  devons  juger  l'extraor- 

U).T°y**  Neaadcr»  I.  c.»  S.  365  t> 
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dinaire  plus  croyoblc  en  Jésus  qu'en  ses  disciples,  ou, 
plus  précisément,  que  nous  devons,  conformément  à  l'in- 
dication donnée  par  les  apôtres  eux-mêmes,  trouver,  dans 
lui  et  dans  les  dons  extraordinaires  dont  il  était  doué,  la 
cause  productrice  de  semblables  phénomènes  en  l'âge 
apostolique. 

Maintenant,  comment  cet  examen  historique,  favorable  à 
la  créance  du  merveilleux  raconté  de  Jésus ,  se  comporte- 
t-il  avec  l'exposition  philosophique  de  l'impossibilité  du  mi- 
racle, exposition  présentée  dans  l'Introduction  (1)  ?  n'existe- 
t-il  pas,  entre  l'un  et  l'autre,  la  plus  complète  contradic- 
tion? Cela  semble  ainsi  :  dans  le  fait,  ils  ne  se  contredisent 
pas  immédiatement;  mais,  tandis  que  l'une  des  propositions 
nie  le  miracle  dans  le  sens  rigoureux,  la  seconde  proposition 
reconnaît  des  effets  et  des  phénomènes  au  sujet  desquels  il 
s'agit  d'abord  de  demander  si  ce  sont  des  miracles  absolus. 
Que  Dieu  par  Jésus,  ou  celui-ci  par  lui-même,  ait  agi  sur 
des  choses  finies  absolument  en  créateur,  par  sa  simple  vo- 
lonté, sans  être  Hé  par  les  lois  de  l'action  finie,  c'est  ce  qui 
demeure  inadmissible  h  notre  esprit,  et  tout  ce  qui  nous 
serait  raconté  de  semblable  resterait  incroyable  pour  nous. 
Mais  les  histoires  évangéliques  des  miracles  sont-elles  de 
telle  nature  qu'elles  conduisent  nécessairement  à  supposer 
une  action  infinie?  Quelques  unes,  à  la  vérité,  pour  le  dire 
ici  d'avance,  telles  que  la  multiplication  des  pains,  la  transfor- 
mation de  l'eau  en  vin,  les  résurrections  des  morts,  si  l'on 
s'en  tient  au  texte,  ne  peuvent  s'expliquer  que  par  l'action 
d'un  être  qui,  placé  au-dessus  de  la  nature  considérée 
comme  l'ensemble  de  causalités  finies  et  agissant  récipro- 
quement les  unes  sur  les  autres,  y  intervient  de  dehors  ou 
d'eu  haut.  Mais,  dans  plusieurs  autres  narrations  de  mira- 
cles, une  explication  parait  possible,  sinon  par  les  forces 
naturelles  ordinaires,  telles  que  l'emploi  de  médicaments  ou 

(4)T.!,Sxit. 
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d'opérations  chirurgicales  dans  les  cures  miraculeuses  de 
Jésus,  comme  le  disait  l'explication  prétendue  naturelle, 
du  moins  par  ces  forces  qui,  appartenant  h  l'ensemble  de 
l'existence  finie,  y  occupent,  aux  yeux  de  notre  esprit,  une 
place  plus  haute  ou  plus  profonde;  de  telle  sorte  que,  se 
manifestant  plus  rarement  dans  leur  action,  elles  se  déro- 
bent davantage  a  l'observation  et  par  là  h  la  trivialité  quo- 
tidienne. 

Pour  nous  assurer  du  caractère  naturel  de  l'action  de 
Jésus  dans  certains  actes  miraculeux,  et  de  la  créance  qu'ils 
méritent,  nous  devous  chercher  des  phénomènes  analogues 
dans  le  domaine  de  ces  contingences  qui  sont  regardées 
comme  naturelles;  or,  ici,  le  magnétisme  animal  forme, 
comme  on  sait,  le  point  central  de  toutes  les  analogies  que 
Ton  peut  trouver.  Nous  y  avons  également  une  action  cu- 
ra! ive  de  la  main,  non  de  la  main  qui  offre  un  remède  ou 
qui  pratique  une  opération,  mais  de  la  main  qui  touche  sim- 
plement, de  l'imposition  seule  des  mains,  à  l'aide  de  laquelle 
Jésus  aussi  guérit  si  souvent.  Ici  encore  nous  avons ,  sans 
un  contact  immédiat,  une  efficacité  de  la  simple  parole,  et 
même  de  la  direction  de  la  volonté  du  magnétiseur;  et  ce- 
pendant, individu  qui  opère  et  procédé  de  guérison,  tout 
empoche  de  penser  à  quelque  chose  de  positivement  surna- 
turel. C'est  aussi  dans  ce  domaine  que,  en  voyant  se  rompre 
les  barrières  de  l'action  ordinaire,  nous  voyons  semblablc- 
ment  s'étendre  les  limites  de  la  faculté  de  percevoir,  et  ap- 
paraître une  lucidité  et  une  vue  à  distance  qui  nous  rappellent 
maintes  particularités  de  la  vie  de  Jésus  d'après  la  narration 
évangélique.  Ainsi,  d'une  part  les  phénomènes  magnétiques, 
de  l'autre  l'action  de  Jésus  sur  l'organisme  malade,  nous 
montrent  des  points  de  contact  avec  ce  qui  tombe  sous  l'ob- 
servation ordinaire  et  se  passé  d'une  façon  naturelle  ;  au  con- 
traire, les  récits  d'une  influence  de  Jésus  sur  la  nature  extra- 
humaine  et  sur  l'être  humain  frappé  par  la  mort,  étant  hors 
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de  toute  analogie,  subsistent  comme  absolument  surnatu- 
rels, et  par  conséquent  incroyables  (1).  Cependant,  jusqu'à 
quel  point  l'action  de  Jésus,  en  tant  qu'elle  a  de  l'analogie 
avec  les  phénomènes  magnétiques  et  semblables  au  ma- 
gnétisme, dépassc-t-elle  la  mesure  de  l'observation  ordi- 
naire, et  quelle  influence  cette  différence  exerce-t-elle  sur 
la  créance  des  récits?  c'est  ce  dont  il  sera  temps  de  traiter 
quand  nous  examinerons  en  particulier  chacune  des  histoires 
de  miracles. 

Ici  appartient  encore  une  remarque  sur  la  valeur  que 
nous  sommes  habitués  h  attacher  à  de  pareilles  facultés  et 
opérations,  là  où  elles  se  présentent  ordinairement.  D'a- 
bord, quant  à  la  force  d'agir  magnétiquement,  nous  ne  la 
connaissons  partout  que  comme  un  don  naturel  qui,  tel 
que  la  vigueur  corporelle,  l'éloquence,  etc.,  n'est  que  dans 
un  rapport  accidentel  avec  la  valeur  morale  ou  la  piété  de 
ceux  qui  en  sont  doués.  La  lucidité  et  la  vue  à  distance  se 
montrent  dans  le  somnambulisme,  comme  l'admettent  les 
partisans  mêmes  de  cette  analogie  pour  les  miracles  de  Jé- 
sus (2) ,  bien  plutôt  en  un  état  et  par  un  état  de  dépres- 
sion spirituelle  et  de  limitation  du  sens  interne.  Des  phéno- 
mènes pareils  se  trouvent,  il  est  vrai,  en  dehors  du  cercle 

(1)  Comparez  mes  Ecrits  polémiques,  où  l'opinion  qui  considérait  mécanique- 

1*  9,  S.  88  f.  154  (-i  Weisse,  Dieetan-  ment  la  nature  était  jadis  placée.  Au 

gelîsche  Gesehichte  critisch  und  philoso-  contraire,  la  répugnance  du  naturaliste 

phisch  bearbeilet,  1 ,  S.  144  ff.  354  flf.;  spéculatif  a  admettre  toute  interruption 

Tholuck ,  Glaubwiïrdiçkeit ,  S.  90  ff.  Le  extérieure  du  cours  régulier  de  la  nature 

premier  fait ,  à  cet  égard,  une  distiuc-  sera  d'autant  plus  grande ,  en  comparai- 

tion  entre  le  miraculeux  et  le  mer-eil-  son  de  la  répugnanre  d'un  partisan  de 

leux  ,    le   dernier  entre  miraculum  et  l'opinion  mécanique,   qu'il  a  la  con- 

mirabile.  Dans  le  même  sent,  Weisse  science  du  reconnaître ,  dans  ces  lois, 

dit   (mémoire  publié  dans   Tlioluck's  l'essence  propre,  la  substance,   l'idée 

Nterarischem   Anzeiger,  4830,  n*  20,  de  la  nature,  qui  serait  complètement 

S.  157)  :  «  l'onr  la  croyance  aux  mira*  abolie  par  une  interruption  des  lois  ;  au 

des  proprement  dits ,  en  tant  qu'elle  ne  lieu  que,  pour  la  philosophie  mécani- 

tronre  pas  un  point  fixe  rationnel  dans  que,  les  lois,  n'étant  que  jointe»  exté- 

le  magnétisme  animal ,  dans  la  lucidité  rienrement  à  la  substance  de  la  nature, 

des  somnambules,  etc.,  la  philosophie,  pourraient  être  également  brisées  par 

en  acceptant  et  eu  maniant  la  physique  l'extérieur.  » 

spéculative  et  l'opinion  qui  considère  (2)  Tholuck,  1.  c.  S.  94,  98;  OUhau- 

dynamiquement  la  nature,  ne  s'est  pas  sen ,  BibL    Comm.,  préface  de  h  se* 

placée  dan*  un  autre  rapport  que  celui  couda  édition,  p.  nu 
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proprement  magnétique,  et  en  particulier  sur  le  terrain 
de  la  religion.  Mais  ces  faits,  tels  que  plusieurs  des  histoires 
merveilleuses  du  moyen  âge,  là  où  elles  sont  appuyées  de 
témoignages,  tels  que  les  scènes  du  tombeau  du  diacre 
Paris,  ou  celles  qui  se  passèrent  parmi  les  Camisardsdans  la 
guerre  des  Cévennes,  ne  sont  nullement  des  signes  carac- 
téristiques du  vrai  et  de  l'authentique  en  matière  de  reli- 
gion; ils  sont  associés,  non  moins  souvent,  avec  des  élé- 
ments Faux  et  impurs;  ils  accompagnent  de  violentes 
émotions  religieuses,  en  tant  que  et  aussi  longtemps  qtie 
ces  émotions  fermentent  plus  dans  la  profondeur  du  senti- 
ment et  de  la  conscience  qu'elles  ne  se  développent  sous 
l'œil  de  la  réflexion.  En  conséquence,  ce  ne  serait  dans 
aucun  cas  par  ces  facultés  et  par  ces  phénomènes  que  Jésus 
se  ferait  reconnaître  à  nous  comme  le  fondateur  de  la  vraie 
religion  ;  au  contraire,  c'est  parce  que  nous  le  connaissons 
comme  tel  par  une  autre  voie,  que  nous  devons  considérer 
ces  phénomènes  dans  sa  vie  comme  des  phénomènes  de  santé 
et  de  pureté. 

Sans  doute  il  peut  être  naturel ,  nu  moment  où  la  vie 
spirituelle  prend  de  nouveaux  développements,  d'attendre, 
dans  la  nature  corporelle,  des  phénomènes  correspondants, 
résultat  de  la  nouvelle  force  spirituelle;  et,  par  ce  motif, 
de  supposer  que  le  Christ,  qui  a  exercé  une  action  si  par- 
ticulière sur  le  reste  de  la  nature  humaine,  aura  ,  par  l'in- 
termédiaire de  l'enchaînement  universel,  manifesté  aussi  une 
puissance  particulière  pour  agir  .sur  le  côté  corporel  de 
celte  même  nature  (1).  Mais  un  tel  don  corporel  tient-il  à 
son  essence  spirituelle  par  un  lien  nécessaire  ?  Ce  don  doit- 
il  le  faire  reconnaître  comme  la  plus  haute  personnalité  re- 
ligieuse? Prouver  cela  (2),  ce  serait  prouver  le  miracle  dans 
le  sens  du  système  orthodoxe;  or,  cette  preuve  ne  pourra 

(1)   SchfeteraMclwr,  Glamhinshknt ,  (S)  C'est  ce  cpTetaato  Ytauft*  Dw 
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jamais  se  donner,  parce  que  non  seulement,  sur  d'autres 
terrains,  les  plus  grandes  époques  n'ont  point  présenté  de 
pareils  phénomènes,  mais  encore  parce  que,  dans  l'inté- 
rieur même  du  domaine  religieux,  ces  phénomènes  ne  sont 
pas  les  compagnons  exclusifs  de  ce  qui  est  pur  et  authen- 
tique. 

Nous  nous  en  tiendrons  à  ces  généralités  sur  les  miracles 
de  Jésus.  Quant  à  l'examen  des  miracles  en  particulier,  nous 
considérerons  d'abord ,  par  un  motif  qui  bientôt  deviendra 
clair,  les  expulsions  de  démons. 

§XC. 

Les  démoniaques  considérés  en  général. 

Tandis  que,  dans  le  quatrième  évangile,  les  expressions 
avoir  un  démon,  jaiuoviov  eyeiv  f  être  démoniaque ,  Saip- 
v&pevoç,  ne  se  présentent  que  dans  la  bouche  des  Juifs  et 
sont  des  accusations  contre  Jésus,  et  des  synonymes  de  être 
fou,  [xatvecôai  (8,  48  seq.;  10,  20  seq.;  comparez  Marc,  3, 
22.  30;  Matth.  11 ,  18),  les  démoniaques  sont,  dans  les 
trois  premiers  évangiles,  les  objets,  on  peut  le  dire,  les  plus 
habituels  des  opérations  curatives  de  Jésus.  Dès  l'endroit 
où  les  synoptiques  décrivent  les  commencements  de  son  mi- 
nistère en  Galilée,  ils  mettent,  en  tétc  des  malades  que  Jésus 
a  guéris,  les  démoniaques,  jaipiov&pévou;  (1)  (Matth.  A, 
24;  Marc,  1,  34),  et  ces  derniers  jouent  généralement  un 
râle  principal  dans  les  récits  sommaires  de  l'action  que  Jésus 
exerça  en  certaines  contrées  (Matth.,  8,  16  seq.  Marc  1 , 
39;  3, 11  seq.  Luc  6,  18).  Jésus  accorde  aussi  a  ses  disci- 
ples, avant  toute  autre  chose,  le  pouvoir  de  chasser  les  dé- 
mons (Matth.  10, 1.  8  ;  Marc  3,  15;  6,  7;  Luc  9,  1),  ce 

(1)  Le»  lunatiques,    otiyjvca^o'pievoj ,  sait  se  régler  sur  les  phases  lunaires; 

qui  leur  sont  associés  chez  Matthieu  ,  cela  se  Toit  par  an  passage  de  Matthieu, 

ue  sont  qu'une  espèce  particulière  de  où  an  démon,  $  ou  uôviov,  est  expulse  d'un 

démoniaques,  dont  U  maladie  parais-  lunatique,  9iX*v:a£{pft3f. 
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qui,  h  leur  grande  joie,  leur  réussit  en  ciïet  à  souhait  (Luc 
10,17.  20;  Marc  6, 13). 

Outre  ces  renseignements  sommaires,  les  guérisons  de 
plusieurs  démoniaques  nous  sont  racontées  en  particulier, 
de  sorte  que  nous  pouvons  nous  faire  une  idée  assez  exacte 
de  l'état  spécial  de  ces  malades.  Chez  celui  dont  la  guérison 
dans  la  sjnogoguc  de  Capharnaùm  est  placée  comme  la 
première  de  cette  espèce  par  les  deux  évangélistes  inter- 
médiaires (Marc,! , 23 seq.  Luc, /i, 33  seq,),  nous  trouvons 
d'une  part  le  sentiment  interne  altéré  de  telle  sorte  que  le 
possédé  parle  dans  la  personne  du  démon,  ce  qui  se  repro- 
duit aussi  chez  d'autres  démoniaques,  par  exemple  chez  les 
démoniaques  de  Gadara  (Matth.  8 ,  29  seq.  et  passages  pa- 
rallèles) ,  d'autre  part  nous  y  reconnaissons  des  spasmes  et 
des  convulsions  avec  des  cris  sauvages.  Cet  état  convulsif  se 
rencontre,  arrivé  à  l'état  d'épilepsie  manifeste,  chez  ce  dé- 
moniaque qui  est  en  même  temps  désigné  comme  lunatique 
(Matth.  17,  14  seq.  et  passages  parallèles);  car  la  chute 
subite,  souvent  dans  des  lieux  dangereux,  les  cris,  le  grin- 
cement de  dents,  l'écume,  sont  des  symptômes  connus  de 
l'épilepsie  (1).  L'autre  face  de  la  maladie,  c'est-à-dire  la 
perturbation  du  sens  interne,  se  manifeste  particulière- 
ment chez  les  possédés  de  Gadara,  qui,  outre  que  le  démon, 
ou  plutôt  une  multitude  de  démons,  parlent  comme  sujet 
par  leur  bouche,  présentent  une  folie  lycanthropique  avec 
des  accès  de  manie  furieuse  dont  les  effets  se  manifestent 
contre  eux-mêmes  et  contre  d'autres  (2).  Les  évangiles  dé- 
signent encore  plus  ou  moins  précisément ,  comme  démo- 
niaques ,  non  seulement  des  fous  et  des  épileptiques,  mais 
encore  des  muets  (Matth.  9,  32;  Luc,  11, 14;  dans  Mat- 
thieu, 12,  22,  le  démoniaque  muet,  &aipov£o'usvo;  y.wçàç, 


(1)  Coaptrtt  Icaptssages  d'ancien*  (2)  Voyez  des  passages  ralibinîqurt 

médecin*,  cfctsWIfcer»  Bibl.  Rcahvôi*.      et  autres,  dans  Wincr,  I.  c,  S.  192. 
t,rb.,i,8.tH>    . 
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est  en  même  temps  aveugle,  -nxpXo;),  et  des  malades  affec- 
tés de  contraction  goutteuse  du  corps  (Luc,  13,  11). 

L'opinion  sur  ces  malades  qui  est  supposée  dans  les  évan- 
giles, et  qu'en  effet  leurs  rédacteurs  partagent,  est  qu'un 
esprit  mauvais,  impur  (£aifi.oviov,  xveupa  axaôaprov),  ou  plu- 
sieurs se  sont  emparés  d'eux  (de  là  l'expression  de  avoir  un 
démon,  £ai(/.ovwv  fyeiv,  être  démoniaque,  &aipvi£ea6«i) ; 
que  ces.  démons  parlent  par  leur  bouche  (Matth.  8,  31  \  les 
démons  l'appelèrent  disant  :  oi  âaifioveç  icapexaXouv  aùrov 
X&'yovTeç),  et  meuvent  h  volonté  les  membres  des  patients 
(Marc  9,  20,  V esprit  le  mit  en  mouvement,  to  7rveu(iLa 
tarapo&v  aù-rov),  jusqu'à  ce  que,  dans  la  guérison,  chas- 
sés avec  violence,  ils  abandonnent  le  malade  (sxëàXXeiv, 
i£spx**Qai)'  DaPr^s  'es   évangiles,  Jésus  avait  le  même 
point  de  vue.  A  la  vérité,  quand,  pour  guérir  les  possédés, 
il  adresse  la  parole  aux  démons  qui  résident  en  eux  (Marc,  9, 
25;  Matth.  8,  32  ;  Luc,  4,  35),  on  pourrait  à  toute  force 
regarder  cela  avec  Paulus  (1)  comme  une  manière  d'entrer 
dans  l'idée  fixe  de  ces  personnes  plus  ou  moins  aliénées, 
condescendance  à  laquelle  le  médecin  doit  s'accommoder 
pour  pouvoir  agir,  quelque  convaincu  qu'il  puisse  être  du 
peu  de  fondement  d'une  pareille  opinion.  Mais  il  n'en  est 
point  ainsi  :  Jésus,  dans  ses  conversations  particulières  avec 
ses  disciples,  non  seulement  ne  leur  dit  jamais  rien  qui  ait 
pour  but  de  saper  cette  opinion,  mais  encore  il  part ,  à  di- 
verses reprises,  de  la  supposition  que  ces  états  morbides  ont 
une  origine  démoniaque,  par  exemple  :  outre  Tordre  de 
chasser  les  démons ,  £aipvia  UëdXkiTe  (Matth.  10,  8),  on 
trouve  encore  un  passage  explicite  dans  Luc,  10,  18,  et 
particulièrement  celui  de  Matthieu  (17,  21  et  parallèles), 
où  Jésus  dit  :  cette  espèce ,  c'est-à-dire  les  démons,  ne  sort 
pas ,  etc.,  toOto  to  ys'voç  oùx,  «crcopeueTai  x.  t.  X.  Dans  une 
explication  purement  théorique,  donnée  peut-être  a  ses 

(I)  Exêf  tiandb.,  I ,  b ,  S.  A75;  comparas  Haie,  L.  J.,  $W. 
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seuls  disciples,  il  décrit  la  sortie  des  démons,  leurs  courses 
vagabondes  dans  le  désert,  et  leur  retour  renforcé ,  d'une 
manière  qui  se  rattache  tout  à  fait  aux  opinions  populaires 
d'alors  (Matth.  12,  43,  seq.).  C'est  donc  uniquement  rec- 
tifier les  idées  de  Jésus  d'après  les  nôtres,  que  d'admettre, 
comme  le  font  des  érudits  d'ailleurs  exempts  de  préjugés, 
tels  que  Winer(i),  que  Jésus  ne  partageait  pas  l'opinion 
du  peuple  sur  la  cause  de  ces  maladies,  et  qu'il  ne  faisait 
que  s'y  accommoder.  Pour  renoncer  à  toute  pensée  de  ce 
genre,  il  ne  faut  qu'examiner  de  plus  près  le  passage  noté 
en  dernier  lieu.  À  la  vérité,  on  a  essayé  d'échapper  à  ce 
qu'il  a  de  probant,  en  le  prenant  au  ligure  ou  même  comme 
une  parabole  (2).  Mais,  si  nous  laissons  de  côté  les  inter- 
prétations comme  celle  que  Olshausen  répète  encore  d'après 
Calmet  (&) ,  le  sens  de  cette  métaphore  prétendue  aboutit 
toujours  à  ceci ,  qu'une  conversion  superficielle  à  la  cause 
de  Jésus  entraîne  une  rechute  d'autant  plus  fâcheuse  (4). 
Mais  je  voudrais  savoir  ce  qui ,  en  somme ,  nous  autorise  à 
nous  écarter  du  sens  propre  de  ce  discours  :  rien  n'indique 
cette  interprétation  dans  le  passage  même;  rien  ne  l'indique, 
non  plus ,  dans  le  reste  Al  l'enseignement  de  Jésus ,  qui , 
nulle  part,  ne  cache  des  conditions  morales  sous  l'image  de 
conditions  démoniaques;  et,  quand  il  parle  ailleurs,  comme 
ici,  de  la  sortie,  i£ep£ec6<xi,  des  mauvais  esprits,  par  exemple 
dans  Matthieu,  17,  21,  cela  veut  être  entendu  au  propre. 
Mais,  dit-on,  c'est  l'enchaînement  des  pensées  qui  l'exige. 
Luc,  11,  24,  seq.,  place  le  passage  dont  il  s'agit  ici ,  après 
l'apologie  de  Jésus  contre  l'inculpation  des  pharisiens  qui 
l'accusaient  de  chasser  les  démons  par  Beelzébuth  ;  il  le 
place  sans  doute  d'une  manière  fautive,  comme  nous  l'avons 

(A)  L.  c,  S.  191.  po&ftédé  avant  l'Exil  par  le  diable  sons 

(3)  G  rata,  Comm.  z.  Matth.,  1,  S.  forme  d'idolâtrie  ,  après  l'Exil  par  le 

fi*;  fteander,  L.  I.  Cur.,  S.  395.  diable  encore  pire  du  pharitaïsme. 

(8)  BibL  Comm  ,  1,  S.  417.  Suivant  (A)  C'est  ce  que  dit  Fritxscbe,  i* 

CaJawt ,  il  s'agit  da  peuple  juif,  qui  fut  Matth,,  p.  A 47. 
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vu;  mais  cela  prouve  du  moins  qu'il  a  entendu  parler,  au 
propre,  de  véritables  démons.  Matthieu  met  aussi  ce  pas- 
sage dans  le  voisinage  de  l'inculpation  des  pharisiens  et  de 
l'apologie  de  Jésus  ;  mais  il  intercale,  entre  l'inculpation  et 
l'apologie,  la  demande  désignes  et  la  réponse  qu'y  fait 
Jésus,  et  il  met  comme  application  finale  dans  la  bouche  de 
Jésus,  ces  mots  :  //  en  sera  ainsi  de  cette  génération  per- 
verse, oiÎTfc>;  earai  xal  tyî  yevea  TauTr,  tt,  7rov7îpà.  Si,  par  la, 
Jésus  donne  au  discours  une  relation  figurée  avec  l'état 
moral  et  religieux  de  ses  contemporains ,  il  veut,  sans  au- 
cun doute,  que  la  description  précédente  du  démon,  qui  est 
chassé  et  qui  revient,  soit  entendue,  au  propre,  de  possédés; 
et  ce  n'est  que  par  un  retour  sur  cette  description  qu'il 
en  fait  l'image  de  la  condition  morale  de  ses  contemporains. 
Dans  tous  les  cas,  Luc,  qui  n'a  pas  cette  addition,  présente 
le  discours  de  Jésus  comme  un  avertissement ,  ainsi  que 
Paulus  s'exprime,  contre  la  récidive  démoniaque  (1).  La 
plupart  des  théologiens  actuels ,  sans  être  précisément  ap- 
puyés par  Matthieu,  et  en  contradiction  positive  avec  Luc, 
ne  veulent  entendre  l'expression  de  Jésus  que  dans  un  sens 
figuré.  Mais  cela  ne  parait  avoir  son  motif  que  dans  la 
crainte  d'attribuer  à  Jésus  une  démonologic  aussi  dévelop- 
pée qu'elle  se  trouve  dans  ces  paroles,  si  on  les  entend  au 
propre.  On  n'y  échappe  pas  cependant,  lors  même  qu'on  fait 
abstraction  de  ce  passage  :  dans  Matthieu  (12,  25  seq.  29), 
Jésus  parle  d'un  royaume  et  d'une  maison  du  diable,  d'une 
façon  qui  dépasse  évidemment  le  simple  langage  figuré  ; 
mais  c'est  surtout  le  passage  déjà  cité  (Luc,  10, 18-20),  qui 
est  décisif;  car  il  est  tel,  qu'il  arrache  même  à  Paulus,  si 
jaloux  de  prêter  aux  personnages  saints  de  la  primitive  his- 
toire chrétienne  les  idées  de  notre  temps,  l'aveu  que  Jésus 
n'a  pas  considéré  le  royaume  de  Satan  simplement  comme 
symbole  du  mal,  et  qu'il  a  admis  de  véritables  possessions 

(1)  Comparez  D«  Welle,  Exrg.  Huml/:,  1,  1,  S.  120. 
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démoniaques.  Car,  dit  Paulus  avec  toute  justesse,  comme 
Jésus  parle  ici,  non  aux  malades,  non  au  peuple,  mais  à 
ceux  qui  eux-mêmes  guérissaient,  sous  sa  direction,  de 
pareilles  maladies,  on  ne  peut  plus,  par  un  simple  accom- 
modement aux  idées  de  son  temps,  expliquer  son  langage, 
quand,  accueillant  ses  disciples  à  leur  retour,  il  leur  con- 
firme que  les  démons  leur  sont  soumis ,  toi  SaijxoW  ôtto- 
TaacsTai  ùpLiv ,  et  qu'il  décrit  leur  faculté  de  guérir  les 
démoniaques  comme  une  domination  sur  la  puissance  de 
l'ennemi,  £ùva(xtç  to5  eyôpoîf  (1).  Le  même  théologien,  sen- 
tant que  ceux  dont  les  lumières  ne  s'accordent  pas  avec  la 
croyance  aux  possessions  démoniaques,  pourraient  être  cho- 
qués de  voir  que  Jésus  avait  eu  cette  croyance,  y  a  pourvu 
avec  beaucoup  de  justesse,  en  remarquant  que  l'esprit  même 
le  plus  distingué  peut  conserver  une  idée  fausse  qui  est  de 
son  temps,  pourvu  qu'elle  n'appartienne  pas  au  domaine  de 
ses  réflexions  particulières  (2). 

Les  opinions  qui  régnent  dans  le  Nouveau  Testament 
sur  les  démoniaques  trouvent  un  éclaircissement  dans  celles 
que  nous  rencontrons  touchant  le  même  objet  dans  d'autres 
écrivains  plus  ou  moins  contemporains.  Les  idées  générales 
de  l'influence  des  esprits  malins  sur  les  hommes,  influence 
qui  avait  pour  résultat  la  mélancolie,  la  folie,  l'épilepsie, 
furent,  il  est  vrai,  répandues  de  bonne  heure  chez  les 
Grecs  (3)  comme  chez  les  Hébreux  (4).  Quant  à  l'idée  plus 
précise,  que  les  esprits  malins  entrent  dans  le  corps  de 
l'homme  et  en  prennent  possession,  on  ne  la  trouve  déve- 
loppée chez  les  Hébreux  et  chez  les  Grecs  que  plus  tard,  et 
lorsque  la  pneumatologie  de  l'Orient,  et  surtout  de  la  Perse, 

(4)  Exeg.  Handb.,  2,  S.  566.  à  l'influence  démoniaque.  Voyta  dans 

(2)  L.  c,  1,  b,  S.  A83.  2,  S.  96.  Weutein .  S.  282  IF. 

(3;   C'est    pour   cela  que   les  mots  (&)  Que  l'on  compare  V esprit  méchant 

ooutovS» ,  xaueoJflUfAwrçw ,  «ont  employés  qui  agitait  Saut,  XVW  DHD  fîjn  mi» 

comme  synonymes  de  pt^gok? * ,  pou-  d'où  vint  sa  mélancolie  ,  4.  Sam,  16  , 

vcaOou.  Hippocrate  fat  obligé  de  corn*  44.  Son  action  sur  Saûl  est  rendue  par 

battre  l'opinion  qui  attribuait  l'épilepsie  l'expression  W1JJ3 ,  i7  l'envahit. 

u.  2 
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se  fut  propagée  parmi  eux  (1).  De  là  proviennent,  dans 
l'historien  Josèphe,  les  expressions  de  démons  entrant  dans 
les  vivants,  s* y  établissant,  ^atjxoviaTotç^ûctv  eiç£uo'(/.eva(2), 
iyaaÔeÇdjuva  (3),  et  les  mêmes  idées  chez  Lucien  (4)  et 
Philostrate  (5). 

Les  évangiles  ne  disent  rien  de  précis  sur  la  nature  et  la 
provenance  de  ces  esprits,  si  ce  n'est  qu'ils  appartiennent 
à  la  maison  de  Satan  (Matth.,  12,  26  seq.  et  passages  pa- 
rallèles); aussi  ce  que  fait  l'un  d'entre  eux  est  attribué  à 
Satan  (Luc,  13,16).  Par  Josèphe  (6),  Justin  Martyr  (7) 
et  Philostrate  (8),  avec  lesquels  des  écrits  rabbiniques  con- 
cordent aussi  (9) ,  nous  apprenons  que  ces  démons  étaient 
des  âmes  de  méchants  séparées  de  leurs  corps,  et  des  théo- 
logiens récents  n'ont  pas  hésité  à  attribuer  cette  opinion  sur 
leur  origine  au  Nouveau  Testament  lui-même  (10).  Cepen- 
dant Justin  et  les  rabbins  précisent  davantage  la  chose,  et 


(1)  Voyex  Creuzer,  Symboïik ,  3,  S. 
69  f.;  Baur,  Apollonius  won  Tyana  und 
Christus ,  S.  144. 

(2)  Bell.jud.,  7,  6,  8. 

(3)  Antiq.,  6,  41,  2.  Il  s'agit  de 
l'éUt  de  Saùl. 

(4)  Philopseud.,  16. 

;5)  VilaApoll.,  4,  20,  25.  Comparez 
Baur,  I.  c. .  S.  38  f.  42.  Cependant 
Ariatote  même  parle  de  gens  possédés 
d'un  certain  démon,   (foup-ovî  rive  yevo- 

Sr»oiç  xarlxotc,  De  Mirab. ,  166,  éd. 
ekk. 

(6)  L.  c.,  de  la  Guerre  des  Juifs  : 
Car  ceux  qu'on  appelle  démons  sont  des 
esprits  d'hommes  méchants  qui  entrent 
dans  les  'vivants  et  qui  les  tuent ,  s'il  ne 
te  trouve  pas  de  recours ,  xa  yotp  xoùov- 
jifva<faiplv(9t...  *rovr)p<i>vc7T(v  àvGpwiruv 
imvpaTa,  foeç  Çwnv  tia^vcpivot  xal 
xTct'vovra  tov^  p»rj0cta;  pu  rvyxavov- 
*aç. 

(7)  Apol.,  i, 18. 

(8)  L.  c,  3,  38. 

(9)  Toyex  Eisenmenger,  Entdecktes 
Judenthum,  2.  S.  427. 

(10)  Paalus,  Exeg.  Handb.,  2,  S.  39  ; 
L.  J.,  1,  a,  S.  217.  Il  invoque  particu- 
lièrement Matthieu  ,  14,  2  ,  où ,  sur  le 
bruit  des  miracles  de  Jésus,  Hérode  dit  : 
Cest  Jean -Baptiste  ,    il  est  ressuscité, 


ovto;  /ortv  Iwavv>)ç  l  ficvKTivxv);,  avro; 
•fiysùBfi  cuito  rùy  vcxpwv.  lin  cela  Paulns 
trouve  l'opinion  ral>biniqnc  du  H13'y  ; 
cette  opinion ,  différente  de  celle  du 
713/3  on  transmigration  proprement 
dite  des  âmes ,  c'est-  à-dire  passade  des 
Ames  défuntes  dans  des  corps  d'enfants 
qui  se  forment,  cette  opinion,  dis-je, 
admet  qu'à  l'âme  d'un  rivant  se  joint 
l'âme  d'un  défunt,  qui  ajoute  à  sa  force. 
(Voyez  Eisenmenger,  2,  S.  85  ff.)  Mais 
le  mot  rtfLQn  .  »'il  faut  l'entendre  au 
pied  de  la  lettre  (comparez  De  Wette), 
renferme,  non  cette  idée  rahbiniqnt , 
mais  l'idée  d'une  véritable  résurrection 
de  Jean -Baptiste;  c'est  ce  que  Fritzsche 
et  d'autres  ont  montré;  et,  quand  même 
il  renfermerait  l'opinion  rabbinique ,  il 
n'en  serait  pas  moins  question  ici  d'un 
tout  autre  état  que  la  possession  démo- 
niaque. Il  s'agirait,  en  effet,  d'un  bon 
esprit  qui  serait  entré  daus  nu  prophète 
pour  le  fortifier,  comme,  d'après  l'opi- 
nion postérieure  des  Juifs,  l'âme  de  Seth 
se  joignit  à  celle  de  Moïse,  et  les  âmes 
de  Moïse  et  d'Aaron  se  joignirent  à  celle 
de  Samuel  (Eisenmenger,  1.  c);  mais 
il  ne  s'ensuivrait  nullement  qu'on  eût 
cru  à  la  possibilité  du  passage  d'Ames 
méchantes  dans  des  vivants. 
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disent  que  les  esprits  persécuteurs  des  vivants  sont  surtout 
les  Ames  des  géants,  descendants  de  ces  anges  qui  s'unirent 
avec  les  filles  des  hommes  ;  les  rabbins  y  ajoutent  les  Ames 
de  ceux  qui  périrent  dans  le  déluge  et  de  ceux  qui  prirent 
part  à  la  construction  de  la  Tour  de  Babel  (i);  en  quoi 
concordent  les  Clémentines,  d'après  lesquelles  ces  Ames  de 
géants,  devenues  des  démons,  cherchent,  étant  les  plus 
fortes,  à  s'attacher  à  des  Ames  humaines  et  à  entrer  dans  des 
corps  humains  (2).  Comme,  dans  le  reste  du  passage  cité 
plus  haut,  Justin  veut  démontrer  aux  païens  l'immortalité 
par  leurs  propres  idées,  l'opinion  qu'il  exprime  que  les  dé- 
mons sont,  en  général,  des  Ames  de  défunts,  ne 'peut  guère 
être  considérée  comme  la  sienne  propre,  d'autant  plus  que 
son  disciple  Tatien  la  repousse  formellement  (3).  Quant  à 
Josèplte,  son  témoignage  ne  décide  rien  pour  la  doctrine 
qui  fait  le  fond  du  Nouveau  Testament  à  ce  sujet,  car  il 
avait  reçu  une  éducation  grecque  ;  et  l'on  a  toute  raison  de 
demander  s'il  reproduit  cette  doctrine  sous  la  forme  primi- 
tivement juive  ou  sous  la  forme  grécisée.  Or,  s'il  faut  ad* 
mettre  que  la  doctrine  des  démons  est  passée  des  Perses  aux 
Hébreux,  on  sait  que  les  Dèves  de  la  religion  zend  étaient 
des  esprits  essentiellement  mauvais  et  nés  avant  le  genre 
humain;  de  ces  deux  conditions,  la  première  appartenait  au 
dualisme,  et  l'hébraïsme  put  se  sentir  amené  à  l'effacer, 
tandis  qu'il  n'eut  aucune  raison  pour  sacrifier  la  seconde. 
De  la  sorte,  dans  l'opinion  hébraïque,  les  démons  devinrent 
les  anges  tombés  de  Moïse  (1 ,  9),  les  Ames  de  leurs  enfants 
les  géants,  et  des  grands  criminels,  avant  et  immédiatement 
après  le  déluge,  auxquels  l'imagination  populaire  donna 
peu  à  peu  des  proportions  surhumaines.  Mais  il  n'y  avait, 
dans  les  idées  des  Hébreux,  aucun  motif  pour  descendre  au 
delà  du  cercle  de  ces  Ames,  que  l'on  pouvait  se  représenter 

(i)  Justin.  Apol.,  2,6.  Eitmmeoger,  (î)  Homil.,  8»  18  teq.  9,  9  ttq. 

L  r.,  S.  458  ft.  (S)  Ont.  eontrm  Grtrcoi,  46. 
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comme  la  cour  de  Satan.  Ce  motif  ne  surgit  que  quand  les 
croyances  gréco-romaines  se  rencontrèrent  avec  celles  des 
Hébreux.  Les  premières  n'avaient  point  de  Satan,  par  con- 
séquent point  de  cortège  d'esprits  qui  lui  fussent  propres  et 
qui  le  servissent;  mais  elles  avaient  leurs  mânes,  leurs 
lémures,  etc.,  esprits  humains  qui  étaient  séparés  de  leurs 
corps  et  qui  inquiétaient  les  vivants.  La  conciliation  des 
idées  juives  avec  les  idées  gréco-romaines  parait  avoir  pro- 
duit la  manière  de  penser  de  Josèphe,  de  Justin,  et  même 
des  rabbins  postérieurs;  mais  il  ne  s'ensuit  pas  que  cette 
manière  de  voir  se  trouve  dès  le  Nouveau  Testament.  Le 
fait  est  que  nous  n'y  rencontrons  aucune  indication  positive 
de  cette  opinion  grécisée  ;  et  même,  en  quelques  endroits, 
les  démons  sont  rattachés  à  Satan  comme  formant  son  cor- 
tège. En  conséquence,  les  évangiles  synoptiques  offrant 
ordinairement,  à  moins  de  quelque  transformation  dans  le 
sens  chrétien ,  les  opinions  juives  dans  leur  pureté ,  nous 
devons  leur  supposer,  sur  les  démons,  l'opinion  qui  régnait 
primitivement  parmi  les  Juifs  (1). 

L'ancienne  théologie,  on  le  sait,  s'est  appropriée,  d'après 
l'autorité  de  Jésus  et  des  évangélistes,  l'opinion  d'une  vé- 
ritable possession  des  hommes  par  les  démons.  Au  contraire, 
la  théologie  plus  moderne,  surtout  depuis  Semler  (2),  con- 
sidérant la  ressemblance  frappante  qui  existe  entre  l'état 
des  démoniaques  du  Nouveau  Testament  et  plusieurs  ma- 
lades de  notre  temps  (3),  a  commencé  à  attribuer  aussi  le 
mal  des  premiers  à  des  causes  naturelles,  et  à  mettre,  sur 
le  compte  des  idées  du  temps,  la  cause  surnaturelle  suppo- 
sée dans  l'Ancien  Testament.  Aujourd'hui,  quand  il  est 

(i)  C'est  ce  que  dit  aussi  Neander,  donnaient  de»  explications  naturelles  de 

L.  J.  Cbr.,  S.  281.  l'état  des  prétendus  possédés.  Voyez 

(J)   Y  oyez  ses  mémoires  intitulés  :  Orig.,  in  Matth.,  17, 15. 

Comunentatio  de  dœmoniacis  quorum  in  (S)  Comparez  particulièrement  Ker- 

JV.  T.  fit  memtio%  et  Umsttrndlick*  f7is-  nertGeschichten  Desessener  neuerer  Zeit. 

Unuchung  itr  dmmonischen  Lêuié.  —  Carlsrulie ,  1834. 
Dès  le  temps  «VOrigcoe,  les  médecins 
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question  d'épilepsie,  de  folie,  et  même  d'une  altération  du 
sentiment  interne,  semblable  à  l'état  des  possédés  du  Mou- 
veau  Testament,  on  ne  songe  plus  guère  à  l'influence  dé- 
moniaque. La  cause  en  est,  d'une  part,  que,  grâce  aux 
progrès  dans  la  connaissance  de  la  nature  et  de  l'âme,  on 
possède  plus  de  moyens  et  plus  d'analogies  pour  expliquer 
naturellement  ces  états,  et,  d'autre  part,  que  l'on  a  com- 
mencé à  reconnaître,  au  moins  d'une  manière  obscure,  les 
contradictions  que  renferme  l'idée  de  la  possession.  Car, 
indépendamment  des  difficultés  eiposées  plus  haut  qui,  en 
général,  s'opposent  à  l'admission  de  l'eiistence  du  diable 
et  des  démons,  de  quelque  manière  qu'on  se  représente  le 
rapport  entre  la  conscience  de  soi  et  les  organes  corporels, 
on  ne  peut  imaginer  comment  le  lien  entre  les  deux  serait 
assez  lâche  pour  qu'une  conscience  étrangère  s'interposât, 
et,  expulsant  la  conscience  propre  à  l'organisme,  prit  pos- 
session de  ce  dernier.  En  conséquence,  quiconque  examine 
les  phénomènes  du  temps  présent  avec  des  yeux  éclairés,  et 
cependant  les  récits  du  Nouveau  Testament,  avec  des  yeux 
orthodoxes,  arrive  à  une  contradiction,  à  savoir  qu'il  fau- 
drait attribuer  à  des  causes  surnaturelles  du  temps  de 
Jésus  ce  qui  est,  de  notre  temps,  le  produit  de  causes 
naturelles. 

Pour  faire  disparaître  cette  différence  inconcevable  entre 
les  époques,  et  pourtant  ne  rien  sacriGer  du  Nouveau  Tes- 
tament, Olshausen,  à  qui  nous  pouvons  ici  attribuer  la  qua- 
liBcation  de  représentant  de  la  théologie  et  de  la  philoso- 
phie mystiques  du  temps  actuel,  nie  ces  deux  propositions  : 
qu'aujourd'hui  tous  les  états  semblables  soient  naturels,  et 
qu'alors  ils  aient  été  tous  surnaturels.  Quant  à  notre  temps, 
dît-il,  si  les  apôtres  entraient  dans  nos  maisons  d'aliénés, 
comment  nommeraient-ils  plusieurs  des  malades  qni  y  sont 
renfermés  (1)?  Certainement  ils  donneraient  à  plusieurs  la 

(t)  BiU  Comm.,  I,  S.  S94.  Ara. 
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dénomination  de  possédést  en  vertu  des  idées  qui  leur  étaient 
communes  avec  leurs  contemporains  et  leurs  compatrio- 
tes, et  non  en  vertu  des  lumières  apostoliques;  de  sorte  que 
l'homme  de  métier  qui  les  conduirait  chercherait  avec  raison 
h  rectifier  leurs  jugements;  et  aucune  des  dénominations 
qu'ils  imposeraient  à  nos  malades  ne  peut  servir  d'argument 
contre  le  caractère  naturel  de  ces  étals  pathologiques.  Pour 
le  temps  de  Jésus,  ledit  théologien  soutient  que  les  Juifs 
eux-mêmes  faisaient  une  distinction  entre  ces  mêmes  formes 
de  maladies,  et  que,  suivant  le  mode  de  production,  ils  re- 
gardaient les  unes  comme  démoniaques,  et  les  autres  comme 
non  démoniaques;  par  exemple,  un  homme  qui  serait  de- 
venu  fou  par  une  lésion  organique  du  cerveau,  ou  muet  par 
une  lésion  de  la  langue,  n'aurait  pas  passé  pour  démonia- 
que; ce  nom  aurait  été  réservé  à  ceux  dont  l'état  était  le 
résultat  de  causes  plus  ou  moins  psychologiques.  Olshausen 
nous  doit,  comme  on  le  pense  bien,  des  exemples  d'une 
pareille  distinction  faite  du  temps  de  Jésus.  Où,  en  effet, 
les  Juifs  d'alors  auraient-ils  pris  la  connaissance  des  causes 
naturelles  cachées  qui  produisent  de  pareils  étals,  où  au- 
raient-ils pris  les  signes  diagnostiques  d'une  folie  ou  d'un 
idiotisme  occasionné  par  une  altération  du  cerveau  ou  par 
une  condition  psychologique?  N'étaient-ils  pas  exclusivement 
bornés  aux  phénomènes  extérieurs,  et  à  ce  que  les  appa- 
rences de  ces  phénomènes  ont  de  plus  grossier?  Or,  chez 
un  épileptique  qui  tombe  soudainement  et  à  l'improviste, 
et  qui  est  saisi  de  convulsions,  chez  un  maniaque  qui  dé- 
lire, surtout  si,  par  le  contre-coup  des  idées  contemporaines 
sur  son  état,  il  parle  au  nom  d'un  tiers,  ces  phénomènes 
sont  de  nature  à  indiquer  une  puissance  extérieure  qui  do- 
mine le  malade;  et,  si  une  fois  la, croyance  aux  possessions 
démoniaques  règne  dans  le  peuple,  tous  les  étals  pareils  y 
seront  ramenés,  comme  nous  le  voyons  dans  le  Nouveau 
Testament.  Au  contraire,  dans  le  mutisme,  dans  la  contrac- 
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tore  ou  dans  la  paralysie  goutteuse,  la  domination  d'une 
puissance  étrangère  est  déjà  indiquée  d'une  manière  moins 
positive;  et  aussi  ces  affections  peuvent  tantôt  être  attribuées 
à  la  possession  d'un  démon,  tantôt  ne  l'être  pas.  En  effet, 
elles  ne  le  sont  pas  chez  les  muets  dont  il  a  déjà  été  ques- 
tion (Matth.,  9,  32;  12,  22),  et  chez  la  femme  courbée  en 
deux  (Luc,  13,  11);  elles  le  sont  au  contraire  chez  le 
sourd  parlant  difficilement ,  xuf&ç  (ioyitâXoç  (Marc,  7,  32 
seq.),  et  chez  les  divers  paralytiques  dont  il  est  question  dans 
les  évangiles.  Il  n'est  pas  besoin  de  dire  que  l'adoption  de 
l'une  ou  de  l'autre  opinion  a  pour  cause,  non  l'eiamen  du 
mode  de  production  de  la  maladie,  mais  uniquement  celui 
des  phénomènes  extérieurs.  En  conséquence  ,  si  les  Juifs  et 
avec  eux  les  évangélistes  ont  rattaché  à  l'influence  démo- 
niaque les  deux  espèces  principales  des  états  dont  il  s'agit 
ici,  celui  qui  se  croit  tenu  à  accepter  leur  opinion,  sans 
eependaut  vouloir  se  dérober  aux  lumières  de  notre  épo- 
que, reste  sous  la  nécessité  d'admettre  avec  une  inégalité 
choquante,  que  les  mêmes  maladies  ont  dû  être  toutes  na- 
turelles dans  un  temps,  et  toutes  surnaturelles  dans  un  autre. 
Mais  le  plus  grand  embarras  est  celui  que  Olshausen  a 
créé  en  essayant  de  concilier  la  démonologie  des  Juifs  et  du 
Nouveau  Testament  avec  les  connaissances  de  notre  temps. 
En  effet,  l'emploi  qu'il  fait  de  ces  connaissances  s'oppose  à 
l'adoption  de  démons  personnels.  Ce  théologien,  imbu  des 
notions  de  la  philosophie  de  la  nature ,  s'efforce  d'absorber 
dans  un  système  d'émanation  ce  qui  est  représenté ,  dans 
le  Nouveau  Testament,  comme  une  armée  d'individus  dis- 
tincts, et  de  les  confondre  dans  la  continuité  d'une  substance 
qui  produit,  à  la  vérité,  hors  d'elle-même,  des  forces  isolées, 
mais  qui,  ne  leur  permettant  pas  de  se  Gxer  en  des  indivi- 
dus indépendants,  les  ramène,  comme  autant  d'accidents, 
au  sein  de  sa  propre  unité.  Cette  tendance,  que  nous  avons 
déjà  vue  percer  dans  l'angélologie  d'Olshausen,  se  mani- 
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Teste  maintenant  plus  positivement  dans  sa  démonologie. 
Des  démons  personnels  sont  trop  choquants;  et,  chez  les 
prétendus  possédés,  comme  Olshausen  le  dit  lui-même, 
l'inclusion  de  deux  sujets  dans  un  seul  individu  est  trop  in- 
concevable pour  que  Ton  puisse  accepter  une  pareille  idée. 
Par  conséquent,  de  toutes  parts,  on  ne  parle  qu'avec  une 
généralité  indécise  d'un  royaume  du  mal  et  des  ténèbres; 
on  suppose,  il  est  vrai,  que  ce  royaume  a  un  prince  per- 
sonnel ;  mais,  par  démons,  on  n'entend  que  les  émanations 
et  les  influences  isolées  par  lesquelles  se  manifeste  le  mau- 
vais principe.  Aussi,  et  c'est  un  côté  par  lequel  on  attaque 
le  plus  décidément  l'opinion  d'Olshausen  sur  les  démons, 
et  même  celle  de  Neander  (1),  aussi,  dis-je,  ces  théolo- 
giens souffrent  de  croire  que  Jésus  ait  demandé  au  démon 
qui  possédait  le  Gadaréen,  comment  il  s'appelait;  le  Christ, 
disent-ils,  ne  peut  pas  avoir  supposé,  avec  autant  de  pré- 
cision, la  personnalité  de  ces  émanations  du  royaume  som- 
bre, personnalité  qu'eux-mêmes  révoquent  en  doute.  En 
conséquence,  ils  entendent  la  question  :  Quel  est  ton  nom? 
ri  ooi  ovojxa  (Marc,  5,  9),  comme  la  demande,  non  pas  du 
nom  du  démon,  mais  de  celui  du  possédé  (2).  Cela  est 
évidemment  contraire  à  tout  l'enchaînement  du  texte,  car 
la  réponse  Légion,  Xeyc&v,  paraît,  non  pas  une  méprise, 
mais  la  véritable  réponse,  celle  que  Jésus  désirait. 

Si  les  démons,  d'après  l'opinion  de  ces  théologiens,  sont 
des  forces  impersonnelles,  ce  qui  les  meut,  ce  qui  les  dé- 
termine à  des  actions  diverses,  c'est  la  loi  qui  règle  les 
rapports  du  royaume  des  ténèbres  avec  le  royaume  de  la 
lumière.  Par  conséquent,  de  ce  côté,  plus  l'homme  sera 
mauvais,  plus  le  lien  entre  lui  et  le  royaume  du  mal  se 
resserrera  ;  et  le  lien  le  plus  étroit  que  l'on  puisse  imagi- 
ner, c'est-à-dire  l'introduction  de  la  noire  puissance  dans 

'1)  L.  J.  Cbr.,  S.  296.  (2)  S.  S 02,  d'aprè»  l'exemple  de  Pan- 

lit»,  Exêg.  H*»*/*.,  i,  b,  S.  474, 
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la  personnalité  de  l'homme,  ou  la  possession,  devrait  tou- 
jours s'opérer  chez  les  hommes  les  plus  mauvais.  Or,  dans 
l'histoire  évangélique,  cela  n'est  pas;  les  démoniaques, 
dans  les  évangiles,  ne  paraissent  être  des  pécheurs  qu'en  ce 
sens,  que  tous  les  malades  ont  besoin  que  leurs  péchés  leur 
soient  pardonnes;  et  les  plus  grands  pécheurs,  tels  qu'un 
Judas,  demeurent  exempts  de  la  possession.  L'opinion  or- 
dinaire, avec  ses  démons  personnels,  échappe  à  cette  con- 
tradiction. A  la  vérité,  elle  soutient  fermement,  comme 
nous  le  trouvons,  par  exemple,  dans  les  Clémentines,  que 
c'est  par  le  péché  seulement  que  l'homme  ouvre  au  démon 
l'entrée  en  lui  (i);  mais  ici  il  reste  toujours  de  la  latitude 
pour  la  volonté  individuelle  du  démon,  qui,  par  des  motifs 
subjectifs  impossibles  à  calculer,  peut  souvent  laisser  de 
côté  l'homme  plus  mauvais,  et  poursuivre  celui  qui  l'est 
moins  (2).  Si,  au  contraire,  les  démons  ne  sont  considérés, 
comme  le  veut  Olshausen,  que  comme  les  actions  de  la 
puissance  du  mal  dans  les  rapports  réguliers  qu'elle  entre- 
tient avec  la  puissance  du  bien,  tout  arbitraire,  tout  acci- 
dent sont  exclus.  La  conséquence  de  cette  théorie  est  que 
les  plus  mauvais  devraient  toujours  être  les  possédés,  et, 
visiblement,  Olshausen  s'est  donné  beaucoup  de  peine  pour 
y  échapper.  Partant  de  la  lutte  apparente  de  deux  puis- 
sances dans  les  démoniaques ,  il  arrive  à  cette  issue,  que 
l'état  de  possession  survient,  non  chez  ceux  qui  se  livrent 
complètement  au  mal,  et  qui,  de  la  sorte,  conservent  l'unité 
intérieure  de  leur  être,  mais  seulement  chez  ceux  en  qui 
existe  encore  une  résistance  interne  contre  le  péché.  Mais 
cet  état,  devenu  ainsi  un  phénomène  purement  moral, 
devrait  se  manifester  bien  plus  fréquemment,  tout  violent 
combat  intérieur  devrait  se  montrer  sous  cette  forme,  et 

(1)  Homil.,  8,  19.  étaient  pins  penrers  qne  d'à  a  très ,  mai* 

( î)  Ceat  ainsi  qn*Asmodée  choisit  Sara      parce  qne  U  beauté  de  Sara  l'attira: 
et  set  maris  pour  les  tourmenter  et  les       7b&.,  6,  1S,  15. 
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justement  ceux  qui  plus  tard  se  livrent  complètement  au 
mal  devraient  y  arriver  après  une  période  de  lutte,  c'est-à- 
dire  de  possession.  En  raison  de  ces  difficultés,  Olshausen 
ajoute  encore  une  condition  physique,  c'est  que  le  mal  doit 
avoir  affaibli  dans  l'homme  l'organisme  corporel  et  parti- 
culièrement le  système  nerveux,  pour  que  l'état  démoniaque 
puisse  s'établir  en  lui.  Mais  qui  ne  voit ,  attendu  que 
de  pareilles  perturbations  du  système  nerveux  peuvent  se 
manifester,  même  sans  faute  morale;  qui  ne  voit  que,  de 
cette  façon  ,  l'état  qu'on  veut  attribuer  à  la  puissance 
démoniaque  comme  à  sa  cause  spéciale  est  ramené,  en 
grande  partie,  à  des  causes  naturelles,  ce  qui  va  contre  le 
but  que  l'auteur  voulait  atteindre?  Aussi  Olshausen  quitte- 
t-il  bientôt  ce  côté,  et  il  s'arrête  à  comparer  le  démoniaque, 
&ai[JLovi£o(/.svoç,  avec  le  méchant,  7rov/)poç,  tandis  qu'il  devrait 
le  comparer  avec  l'épileptique  et  le  maniaque,  comparaison 
qui  seule  peut  jeter  quelque  lumière  sur  les  possédés.  Par 
ce  tour  d'adresse,  qui  transporte  la  question  du  domaine 
physiologique  et  psychologique  dans  le  domaine  moral 
et  religieux ,  la  discussion  sur  les  démoniaques  est 
devenue  une  des  plus  inutiles  que  renferme  le  livre  d'OIs- 
hausen  (1). 

Laissons  donc  de  côté  les  tentatives  peu  satisfaisantes 
qu'on  a  faites  pour  donner  une  tournure  moderne  aui  idées 
du  Nouveau  Testament  sur  les  démoniaques  et  une  tour- 
nure juive  à  nos  idées  actuelles,  et  entendons,  en  ce  point 
aussi,  le  Nouveau  Testament  tel  qu'il  se  donne,  sans  nous 
laisser  fermer  le  chemin  à  des  recherches  ultérieures  par  les 
opinions  qu'il  renferme,  et  qui  étaient  celles  du  temps  et  du 
peuple  auquel  fies  auteurs  ont  appartenu  (2). 


(i)  Elle  remplit  les  pages  289-298.  les  possédés  des  temps  modernes ,  dans 

(2)  J'ai  essayé  d'apporter  mon  con-  les  Jahrbb.  fur  voiss.  Kr.%  4836,  juin. 

tingeot  a  une  conception  scientifique  de  n°   102  ff.(  1838,  février,    n*  81  ff. 

la  possession  dans  deux  examens  des  Compare*  ,  tn  outre ,  Wirth ,  Theone 

écrits  dp  Kerneret  d'Éschenmsyer:  Sur  dès  Somummbulumuu ,  S.  314  ff. 
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Le  traitement  des  démoniaques,  particulièrement  chex 
les  Juifs,  se  conforma  aux  idées  que  Ton  se  faisait  de  la  na- 
ture de  leur  mal.  La  cause  morbiGque,  cessant  d'être, 
comme  dans  les  affections  naturelles,  un  objet  ou  un  état 
impersonnel,  tel  qu'un  suc  impur,  une  tension  ou  une  atonie 
morbide,  fut  considérée  comme  un  être  ayant  conscience 
de  lui-même.  On  essaya  donc  d'agir  sur  elle,  non  seule- 
ment mécaniquement,  chimiquement,  etc.,  mais  encore 
logiquement  par  la  parole.  On  enjoignit  aux  démons  de 
s'éloigner,  et,  pour  donner  de  la  force  à  cette  injonction, 
on  la  rattacha  aux  noms  d'êtres  auxquels  on  attribuait  de  la 
puissance  sur  le  royaume  des  démons.  Aussi  le  moyen  prin- 
cipal contre  la  possession  démoniaque  fut-il  la  conjura- 
tion (1)  faite  au  nom,  soit  de  Dieu,  soit  des  anges,  soit  d'un 
autre  être  sumaturellement  puissant  tel  que  le  Messie  (Act. 
Ap.  19, 13),  et  conçue  en  certaines  formules  que  d'ordi- 
oaire  on  faisait  provenir  de  Salomon  (2).  Au  reste,  on  y 
joignait  des  racines  (3),  des  pierres  (A),  des  fumigations  et 
des  amulettes  (5),  conformément  encore,  pensait-on,  aux 
prescriptions  de  Salomon.  Or,  la  cause  de  tous  ces  maux 
était  non  rarement  une  cause  psychologique,  ou  résidait 
dans  le  système  nerveux,  sur  lequel  on  peut  agir  d'une 
façon  incalculable  par  le  côté  moral  ;  ce  traitement  psycho- 
logique n'était  donc  pas  absolument  illusoire  ;  mais,  faisant 
naitre,  chez  le  malade,  l'opinion  que  le  démon  qui  le  pos- 
sédait était  incapable  de  se  maintenir  contre  une  formule 
de  conjuration,  il  pouvait  réellement  produire  la  guérison 
dans  quelques  cas.  Jésus  lui-même  accorde  que  de  pareilles 
cures  réussissent  parfois  aux  conjurateurs  juife  (Matlh.,  12, 
27).  Quant  h  lui,  nous  lisons  que,  sans  recourir  à  d'autres 
moyens,  sans  conjurer  une  puissance  quelle  qu'elle  fût,  il 


(1)  Yoy«t  W  paiMge  dt  Lnoito,  cité  (3)  Joieph.,  1.  c. 

p.  18 ,  note  A.  (A)  Gittin  ,  f.  67,  S. 

(t)  foteph.,  éntif. .  8,  t,  5.  (5)  lotlin.  M.rt.  £>/«/.  r.  Trypk  ,  85. 
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chassa  les  démons  par  sa  simple  parole.  Ce  sont  les  guéri- 
sons  les  plus  frappantes  de  cette  nature,  rapportées  par  les 
évangiles,  que  nous  allons  maintenant  examiner. 

§XCI. 
Expulsions  des  démons  par  Jésus,  considérées  isolément. 

Parmi  les  récits  isolés  que  les  trois  premiers  évangiles 
nous  donnent  des  cures  opérées  par  Jésus  sur  des  démo- 
niaques, trois  sont  particulièrement  saillants;  ce  sont  :  la 
guérison  d'un  démoniaque  dans  la  synagogue  de  Capbar- 
naûm,  la  guérison  des  Gadaréens  possédés  par  une  multi- 
tude de  démons,  et  enfin  la  guérison  du  lunatique  que  les 
apôtres  n'avaient  pas  été  en  état  de  guérir. 

Tandis  que,  d'après  Jean,  la  transformation  de  l'eau  en 
vin  fut  le  premier  miracle  depuis  le  retour  de  Jésus  en 
Galilée  après  le  baptême ,  ce  premier  miracle ,  d'après 
Marc  (1,  23seq.)  et  Luc  (ft,  33  seq.),  est  la  guérison 
d'un  possédé  dans  la  synagogue  de  Capharnaum.  Jésus 
avait  produit,  par  son  enseignement,  une  profonde  impres- 
sion, lorsque  tout  à  coup  un  possédé  qui  était  présent 
s'écrie,  au  nom  du  démon  qui  était  en  lui,  qu'il  ne  veut 
rien  avoir  à  faire  avec  Jésus,  qu'il  le  reconnaît  comme  le 
Messie  qui  est  venu  pour  les  perdre,  eux  démons  ;  sur  quoi 
Jésus  ordonne  au  démon  de  se  taire  et  de  sortir,  ce  qui  se 
fit  au  milieu  des  cris  et  des  convulsions  du  malade,  et  au 
grand  étonnement  de  la  foule,  qui  s'émerveillait  d'une  pa- 
reille puissance  de  Jésus. 

On  pourrait,  absolument  parlant,  se  représenter  la  chose 
de  la  façon  suivante  avec  des  interprètes  rationalistes  :  le 
malade,  qui  était  entré  dans  la  synagogue  pendant  un  in- 
tervalle lucide,  ressentit  une  vive  impression  du  discours 
énergique  de  Jésus;  et,  ayant  entendu  l'un  des  assistants 
parler  de  Jésus  comme  du  Messie,  il  put  facilement  conce- 
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voir  l'idée  que  l'esprit  impur  qui  le  possédait  était  incapable 
de  se  maintenir  en  présence  du  saint  Messie,  ce  qui  le  jeta 
dans  un  paroxysme  et  put  lui  faire  exprimer,  au  nom  du 
démon,  la  crainte  que  lui  inspirait  Jésus;  or,  Jésus  ayant 
vu  cet  homme  ainsi  disposé,  qu'y  eut-il  de  plus  naturel  pour 
lui  que  l'idée  d'utiliser  l'opinion  de  ce  malade  au  sujet  de  sa 
puissance  sur  le  démon,  et  d'ordonner  à  celui-ci  de  sortir? 
C'était  attaquer  ce  fou  par  son  idée  fixe,  et,  d'après  les  lois 
de  la  médecine  psychologique,  cela  pouvait  fort  bien  réussir. 
Aussi  Paulus  regarde-t-il  ce  cas  comme  la  circonstance  qui 
conduisit  pour  la  première  fois  Jésus  à  la  pensée  d'utiliser, 
pour  la  guérison  de  pareils  malades,  la  croyance  qu'on  avait 
en  lui  comme  Messie  (1). 

Mais  il  s'élève  plusieurs  difficultés  contre  cette  explication 
naturelle;  elle  suppose  que  le  malade  apprit  par  les  gens 
qui  étaient  dans  la  synagogue,  que  Jésus  était  le  Messie;  or, 
non  seulement  le  texte  n'en  dit  rien,  mais  encore  il  s'oppose 
de  la  manière  la  plus  formelle  à  une  pareille  hypothèse; 
le  démon  qui  parle  par  la  bouche  de  cet  homme,  en  disant  : 
Je  sais  qui  tu  e$,  oI£a  <xe  tiç  si  xt>.,  exprime  manifes- 
tement qu'il  le  connaît  comme  Messie,  non  parce  que  cela 
loi  a  été  appris  accidentellement  par  des  hommes,  mais 
parce  qu'il  l'a  deviné  en  vertu  de  sa  nature  démoniaque.  De 
plus,  quand  Jésus  lui  crie  :  Tais-toi,  <pip>(b)Ti ,  cela  se 
rapporte  justement  à  ce  que  le  démon  venait  de  dire  sur 
sa  messianité,  car  il  est  raconté  de  Jésus  qu'il  ne  permet- 
tait pas  aux  démons  de  dire  qu'ils  le  connussent,  oùx 
rifu  taXeiv  Ta  $aiaovia  on  ^etaav  aùrov  (Marc,  1,  34; 
Luc,  4,  41),  ou  qu'il*  le  fissent  connaître,  ïva  ^  9avepov 
aÙTov  TOiifcaxriv  (Marc,  3, 12).  Jésus  crut,  en  imposant  si- 
lence au  démon,  empêcher  que  sa  messianité  ne  devint 
publique;  il  a  donc  dû  penser,  non  que  le  possédé  en  avait 
appris  quelque  chose  par  le  peuple  qui  se  trouvait  dans  la 

(i)  Mx*f9  mmé$.,  I,  b,  S.  4M  ;  L.  J.,  1,  »,  S.  218. 
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synagogue ,  mais,  au  contraire,  que  le  peuple  pourrait  ap- 
prendre le  mystère  de  sa  messianilé  de  la  bouche  du  pos- 
sédé. Et  en  effet,  à  l'époque  où  les  évangélistes  placent  cette 
aventure,  c'est-à-dire  dans  les  premiers  temps  de  sa  vie  pu- 
blique, personne  ne  pensait  encore  à  sa  messianité. 

Si  Ton  demande  comment,  sans  communication  du  de- 
hors, le  démoniaque  a  pu  découvrir  le  Messie  en  Jésus, 
Olshausen  invoque  l'exagération  anomale  de  l'activité  du 
système  nerveux,  qui  produit,  dans  les  démoniaques  comme 
dans  les  somnambules,  une  augmentation  de  la  faculté  de 
pressentir,  une  espèce  de  lucidité  en  vertu  de  laquelle  un 
pareil  homme  a  bien  pu  reconnaître  l'importance  de  Jésus 
pour  tout  le  royaume  des  esprits  (1).  La  narration  évan- 
gélique  attribue  cette  connaissance,  non  à  une  faculté  du 
malade,  mais  à  une  faculté  du  démon  qui  résidait  en  lui, 
ce  qui,  seul,  est  en  effet  conforme  aux  idées  juives  d'alors. 
Le  Messie  devait  apparaître  pour  renverser  le  royaume  des 
démons  (aro^scat  •tfjj.aç*  comparez  1.  Joh.,  3,  8;  Luc,  10, 
18  seq.),  et  précipiter  le  diable  avec  ses  anges  dans  les  feux 
de  l'enfer  (Matth.,  25,  ftl;  Apocal.,  20,  10)  (2);  et  il 
allait  de  soi  que  les  démons  reconnaîtraient  celui  qui  était 
destiné  à  exercer  sur  eux  un  pareil  jugement  (3).  Puisque 
donc  la  reconnaissance  du  Messie  par  les  démons  concorde 
si  parfaitement  avec  les  idées  populaires,  on  pourrait  sup- 
poser qu'en  ce  point  la  tradition  évangélique  ne  s'est  pas 
formée  purement  d'après  la  \érité  historique,  mais  que  ces 
idées  du  temps  y  ont  coopéré  (ù).  La  tradition  s'y  trou- 

(1)  Bibl  Comm  ,  1,  290  f.  mnltis  evangeliorum  locis  homines  legas 

(2)  Compares    Berlboldt ,    Chris  toi.       a  prari»  daemonibns  agitâtes  ,  corn  pri- 
Jud  ,  §§  36,  Ai.  mura  conspexerint  Jesum,  eu  m  Messiam 

(3)    D'après    Pesikta  ,  dans   Jalkut  es&e,  a  nemine  unquam  de  hac  re  com- 

Schimoni,  2,  f.  56,  3  (voyez  Bertlioldt,  roomtos  ,  statim  inrelligere.  In  qui  re 

p.  185),  Satan  reconnaît  de  la  même  ma*  hac  nostri  scriptores  ducti  sunt  senten- 

nière,  avec  terreur,  le  Messie  préexis-  tia,  ennsentanenm  esse,  Satana?  saul- 

tant  au  pied  dn  trAne  de  Dieu  ,  comme  lites  facile  cognoTisse  Messiam,  quippe 

celui  qui  me,  dit-il ,  et  omnes  gentiies  in  insignia  de  se  supplicia  aliquandu  sum- 

infernum  pnreipitaturus  est.  pturum.  Neander,  S.  801 ,  Anm.,  trouve 

(A)  Fritssche,  in  Mare,,  p.  55  :  In  poaaible  aussi  qoe  do  moins  les  coufes- 
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ait  d'autant  plus  portée,  que  cette  reconnaissance  de  In 
art  des  démons  était  plus  glorieuse  pour  Jésus.  De  même 
ne,  s'il  était  méconnu  par  les  adultes,  il  avait,  dans  la 
ouche  des  enfants,  sa  louange  toute  prête  (Matth.,  21, 
6),  de  même  qu'il  était  convaincu  que,  dans  le  cas  où  les 
orames  se  tairaient,  les  pierres  prendraient  la  parole  (Luc, 
9,  40),  de  même  il  dut  paraître  naturel  que,  méconnu 
ar  son  peuple,  qu'il  était  venu  sauver,  il  fût  reconnu  par 
s  démons,  dont  le  témoignage  était  impartial,  puisqu'ils 
'avaient  à  attendre  de  lui  que  perdition,  et  certain,  à  cause 
e  la  supériorité  de  leur  nature  spirituelle.  Cependant  on 
'est  pas,  dans  le  fait,  obligé  de  recourir  à  cet  expédient; 
es  démoniaques,  comme  des  somnambules,  peuvent,  pen- 
ant  le  paroxysme,  entrer  en  rapport  avec  des  assistants, 
prouver  ce  qu'ils  éprouvent,  et  participer  à  leurs  impreg- 
ons ,  à  leur  disposition ,  à  leur  pensée.  Ce  phénomène 
été  observé  non  rarement  (1),  et,  si  Jésus  venait  de 
arler  dans  la  pleine  conviction  de  sa  messianité,  le  démo- 
iaque,  en  vertu  de  rapports  magnétiques,  a  pu  en  avoir 
erception. 

Du  moment  que  cette  connaissance  du  démoniaque  ne 
lit  pas  difficulté,  sa  guérison  par  Jésus  n'en  fait  pas  da- 
antage.  Si  le  malade  se  représentait  Jésus  comme  le  Messie, 
t  s'il  avait  cette  idée,  non,  comme  le  veulent  les  rationa- 
stes,  par  une  communication  extérieure,  mais  par  son 
ropre  sentiment  mis  en  rapport  magnétique  avec  celui  de 
ésus,  la  parole  et  la  volonté  de  Jésus  pour  l'expulsion  du 
émon  passèrent  sur  lui  avec  une  force  qui  s'exerça  sans 
rtermédiaire. 

Nous  avons ,  dans  cette  histoire  de  la  guérison  d'un  dé- 
loniaque,  un  cas  de  l'espèce  la  plus  simple  ;  au  contraire , 

oaw  des  démoniaques  aient  pris ,  dans       peut-être  adressé  la  parole  à  Jésus  qu'eu 
i  tradition, une  forme  fiie,  tandis  que,       qualité  de  prophète. 
ibi  la  réalité,  le  démoniaque  n'aurait  (i)  Vojex  Wirtb,  1.  c.(  S.  82 i.  Com- 

pare» 179  ff. 
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celui  de  la  cure  desGadaréens  possédés  (Matt  h.,  8,  28  seq.; 
Marc,  5,  1  seq»;  Luc,  8,  26  seq.)  est  des  plus  compliqués, 
car  nous  y  avons,  outre  mainte  divergence  entre  lesévan- 
gélistes,  plusieurs  démons  au  lieu  d'un  seul ,  et,  au  lieu  de 
la  simple  sortie  de  ces  démons ,  leur  entrée  dans  un  trou- 
peau de  pourceaux. 

Après  une  traversée  orageuse  sur  le  lac  de  Galilée ,  Jé- 
sus rencontre  sur  la  rive  orientale,  d'après  Marc  et  d'après 
Luc,  un  démoniaque  qui  se  tenait  dans  les  sépulcres  de 
cette  contrée  (1),  et  qui  sévissait  ordinairement  contre  lui- 
même  (2)  et  contre  d'autres  avec  une  exaspération  redou- 
table; d'après  Matthieu  il  y  en  avait  deux.  On  a  lieu  de 
s'étonner  combien  de  temps  l'harmonistique  a  travaillé  avec 
de  misérables  subterfuges  à  montrer  que  Marc  et  Luc  n'en 
nomment  qu'un  seul,  parce  que  celui-là  se  distinguait  par- 
ticulièrement par  sa  violence ,  ou  que  Matthieu  en  nomme 
deux ,  parce  qu'il  avait  compté  le  gardien  chargé  de  sur- 
veiller le  fou,  etc.  (3),  jusqu'à  ce  qu'enfin  on  se  soit  dé- 
cidé à  accorder  une  véritable  différence  entre  les  deux 
récits.  Prenant  en  considération  que  de  pareils  fous  furieux 
sont  ordinairement  insociables,  on  a  donné  la  préférence  à 
la  notice  des  deux  évangélistes  intermédiaires,  et  l'on  a  ex- 
pliqué le  doublement  du  démoniaque  chez  le  premier  évan- 
géliste,  en  disant  que  la  multiplicité  des  démons  dont  il  est 
question  dans  le  récit  était  devenue,  pour  le  narrateur,  une 
multiplicité  de  démoniaques  (II).  Mais  l'impossibilité  que 


(i)  C'était  le  séjour  favori  des  fous  faux  point  de  vae  moral  et  religion*  mr 

furieux  (royex  Ligutfoot  et  Schœttgcn  ces  phénomènes;  car  il  est  suffi  iamm—t 

sur  ce  passage  ) ,  et  des  esprits  impars  connu  que,  dans  lea  paroxysmes,  dVpa- 

(royei  les  passages  rabbiniques  dans  reils  malades  sont  son? eut  aaitii  (Fiat 

WeUtein).  fureor  destructive.  .^ 

(2)  Marc  dit  que  ce  possédé  se  meut-  (3)  Yoyex  la  réunion  de  oh  eapBmV^  j 

irùtait  lui-même  avec  des  pierres ,  xara-  tions  dans  Fritxsclie,  i*  Matth^  p»Sf7* 
xoirrftv  Ic'Ooc;.  Attribuer  cette  action  à  (a)  C'est  ce  que  disent  Scltuli,  Mpr 

une  pénitence  qu'il  s'imposait  dans  les  das  AbendmaM,  S.  309;  Paolut  NrCf 

intervalles  lucides  pour  ses  fautes,  c'est  passage;  Hase,  L.  J.,  S  ?&f  Neander, 

commettre  une  de  ces  inexactitudes  aux-  L.  J.  Chr.p  S.  295 ,  An  m, 
quelles  Olshauseu  a  été  conduit  par  son 
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deux  fous  furieux  se  soient  réunis  en  réalité,  ou  peut-être 
aient  été  seulement  réunis  dans  la  légende  primitive,  n'est 
pas  tellement  positive,  que,  par  cela  seul,  on  puisse  attri- 
buer une  prérogative  au  récit  de  Marc  et  de  Luc  sur  celui 
de  Matthieu.  Du  moins ,  si  Ton  demande  lequel  des  deux 
récits  a  pu  le  plus  facilement,  dans  la  tradition,  naître  de 
l'autre,  qui  sera  supposé  le  récit  primitif,  on  trouvera  la 
possibilité  également  grande  des  deux  côtés.  Car  si,  comme 
il  a  été  dit  plus  haut,  la  pluralité  des  démons  a  pu  faire 
naître  l'idée  de  la  pluralité  des  démoniaques ,  il  est  permis 
de  dire  par  un  raisonnement  inverse  :  la  narration  de  Mat- 
thieu, qui,  plus  voisine  du  fait,  parle  de  plusieurs  possédés 
et  de  plusieurs  démons,  ne  donnait  pas  un  relief  suflisant  à 
ce  qui  est  spécialement  extraordinaire,  à  ce  qui  se  trouve 
dans  la  narration  des  deux  autres,  savoir,  que  plusieurs  dé- 
mons possédaient  un  seul  individu.  On  voulut  mettre  en 
saillie  cette  circonstance,  et  l'on  dut,  en  répétant  l'histoire, 
s'exprimer  de  manière  à  montrer  que  plusieurs  démons  se 
sont  trouvés  dans  un  seul  homme.  Cela  a  pu  conduire  faci- 
lement à  mettre  le  possédé  au  singulier,  tandis  que  les  dé- 
mons étaient  au  pluriel  (1).  Au  reste,  à  ce  début,  le  récit 
de  Matthieu  est  bref  et  général ,  tandis  que  celui  des  deux 
autres  est  développé  et  pittoresque;  et  l'on  n'a  pas  manqué 
de  conclure  de  cette  différence  que  le  récit  des  deux  derniers 
était  plus  près  de  la  narration  primitive  (2).  Mais,  lorsque 
Luc  et  Marc  disent  que  le  possédé  ne  souffrait  sur  lui  aucun 
vêtement,  brisait  toutes  ses  chaînes  et  se  meurtrissait  lui— 
■âme  avec  des  pierres ,  on  peut  admettre  que  cette  des- 
cription ,  dont  ils  se  partagent  les  détails ,  est  un  déve- 
loppement arbitraire  de  la  simple  expression  :  très  violents^ 
ia&cicot  >i«v  ,  dont  se  sert  Matthieu,  ajoutant  comme  con- 
Sqneoce  que  personne  ne  pouvait  passer  par  ce  chemin; 

(f }  Co«p.  De  Wcltc,  Exeg.  Uandh. ,  (2)  Schulz ,  1.  c. 

M,  S.  88. 

il.  3 
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et  cela  est  aussi  permis  que  d'admettre  que  l'expression  de 
Matthieu  est  une  abréviation  inexacte  de  la  description  des 
autres. 

La  scène  entre  le  ou  les  démoniaques  et  Jésus  s'ouvre, 
comme  plus  haut,  par  un  cri  d'anxiété  du  démoniaque;  le 
démon  déclarant  par  la  bouche  du  possédé  qu'il  ne  veut 
rien  avoir  à  faire  avec  Jésus  le  Messie,  dont  il  n'aurait  à 
attendre  que  des  tourments.  Les  rationalistes ,  pour  expli- 
quer comment  le  démoniaque  reconnaît  aussitôt  Jésus  en 
qualité  de  Messie,  prétendent  que  dès  lors,  sans  doute, 
Jésus,  sur  cette  rive  du  lac,  avait  été  nommé  le  Messie  (1), 
ou  que  le  démoniaque  (dont  personne  n'osait  s'approcher  & 
cause  de  sa  violence  !)  avait  appris  de  quelques  uns  de  ceux 
qui  avaient  traversé  le  lac  avec  Jésus,  que  le  Messie  était  arrivé 
avec  eux  (2).  Ces  deux  suppositions  sont  également  dénuées 
de  fondement  :  Jésus  n'avait  encore  rien  dit,  et  même  il 
avait  pris  terre  à  une  assez  grande  distance  du  lieu  où  se  te- 
naient les  démoniaques;  circonstances  qui  rendent  difficile 
à  admettre  que  cette  connaissance  ait  été  l'effet  d'un  rap- 
port magnétique  entre  eux  et  lui  ;  et,  plus  cela  est  difficile, 
plus  on  peut  incliner  vers  une  autre  explication,  et  supposer 
que  l'opinion  judéo-chrétienne  sur  les  relations  des  démons 
avec  le  Messie  a  produit  cette  particularité  de  la  narra- 
tion (3).  Cependant  une  divergence  entre  les  récits  se  ma- 
nifeste encore  en  ceci  :  d'après  Matthieu,  les  possédés,  en 
apercevant  Jésus,  s'écrient  :  Qu'y  a-t-il  entre  nous  eu  toi...? 
Tu  es  venu...  pour  nous  tourmenter,  t(  4piv  xal  col...; 
YiXÔeç  ..  (iaaavtGat  vi[/.a;.  D'après  Luc,  le  démoniaque  tombe 
aux  genoux  de  Jésus,  et  lui  dit  en  suppliant  :  Ne  me  tour- 
mente pas,  (jly)  [le  padoviffyiç.  Enfin,  d'après  Marc,  il  se  pré- 
cipite en  courant  au-devant  de  Jésus,  se  jette  à  ses  genoux, 


(1)  Sclileiermacher,  UeUrden  t,uka.<t  (3)   Voyez    Fr'.tzsJic  ,    in    Matih 

S.  127.  p.  829. 

(2]Paulu»,L.J.,i,  S.  282. 
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le  conjure  au  nom  de  Dieu  de  ne  pas  le  tourmenter.  Nous 
>ns  donc  de  nouveau  ici  une  progression  :  dans  Matthieu, 
démoniaque  repousse  arec  effroi  Jésus,  dont  il  n'a  pas 
lire  l'approche;  dans  Luc,  il  s'avance  en  suppliant  auprès 
Jésus,  qui  est  devant  lui;  dans  Marc,  il  court  en  toute 
e  au-devant  de  Jésus,  qui  est  encore  éloigné.  Les  inter- 
nes, prenant  Marc  pour  point  de  départ ,  doivent  ouï- 
mes accorder  que  l'empressement  d'un  démoniaque  à 
irir  au-devant  de  Jésus,  que  cependant  il  redoute,  a  quel- 
a  chose  de  contradictoire;  ils  y  remédient  en  admettant 
e  le  démoniaque,  au  moment  où  il  se  mit  en  mouvement 
ur  aller  vers  Jésus,  était  dans  un  intervalle  lucide,  pen- 
it  lequel  il  désirait  être  délivré  du  démon ,  mais  que , 
îaufle  par  la  course  (1) ,  ou  bien  ému  par  l'apostrophe 
Jésus  (2),  il  tomba  dans  un  paroxysme ,  ou,  au  nom  du 
mon ,  il  demanda  qu'on  ne  procédât  pas  à  l'expulsion. 
lis ,  dans  l'enchaînement  des  mois  chez  Marc  :  Ayant 

il  courut et  Use  prosterna et  ayant  crié..... 

lit,  i£ùv tSfa^u xal  irpocewivDffe.. .  ••  xoi  xpa&cç..... 

c,  il  n'y  a  aucune  trace  d'un  changement  dans  son 
it,  et  l'invraisemblance  de  la  narration  subsiste;  car  un 
isédé  véritable,  s'il  eut  reconnu  de  loin  le  Messie  re- 
uté,  se  serait  enfui  en  toute  hâte  plutôt  que  de  s'appro- 
sr  de  lui;  et,  quand  même  il  ne  se  serait  pas  enfui,  celui 
i  se  croyait  possédé  par  un  démon  ennemi  de  Dieu  ne 
avait  certes  pas  conjurer  Jésus  au  nom  de  Dieu,  comme 
ire  le  fait  faire  au  démoniaque  (3).  Si  sa  narration  ne 
ut  pas  être  ici  originale ,  celle  de  Luc ,  qui  n'a  en  moins 
e  les  particularités  de  la  course  et  de  la  supplique,  est 
>p  analogue  pour  que  nous  puissions  la  considérer  comme 
plus  voisine  du  fait.  La  narration  de  Matthieu  est  sans 

ij  Natùdithe  Geschichte  %  2t  S.  174-  qu'il  regarde,   ici   aussi,  le  récit  de 

S)  Panlus,01shauseo,  sur  ce  passage.  Marc  comme  l'original ,  renonce  ce peu- 

B)    Paolos   et    Olshausen   trou t en t  daot  à  le  prendre  dans  son  acception 

ai  cela  singulier,  et  Weiaee,  bien  textuelle  (4,  S.  497). 
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doute  celle  qui  s'est  conservée  le  plus  purement.  La  ques- 
tion pleine  de  terreur  :  Es-tu  venu  ainsi  avant  le  temps 
pour  nous  tourmenter  ?  est  bien  plus  naturelle  à  un  démon 
qui,  ennemi  du  règne  du  Messie,  n'avait  &  attendre  de  lui 
aucun  ménagement  que  la  prière  d'être  épargné  que  rap- 
portent Marc  et  Luc;  cependant  Philostrate,  dans  un  récit 
que  Ton  pourrait  considérer  comme  une  imitation  du  récit 
évangélique,  s'est  tenu  ù  cette  dernière  forme  (!)♦ 

On  devrait  croire ,  d'après  ce  qui  précède ,  que  les  dé- 
mons ,  ici  comme  dans  la  première  narration ,  ont  adressé 
la  parole  à  Jésus  sans  aucun  acte  précédent  de  sa  part;  ce- 
pendant les  deux  évangélistes  intermédiaires ,  revenant  sur 
leurs  pas ,  disent  que  Jésus  commanda  à  l'esprit  impur  de 
quitter  cet  homme.  On  se  demande  :  quand  Jésus  a-t-il 
prononcé  ces  paroles?  La  première  réponse  est  :  avant  que 
le  démoniaque  lui  eût  parlé.  Or,  chez  Luc,  le  mot  il  se 
prosterna,  irpoeysirece ,  et  le  mot  placé  encore  plus  haut, 
ayant  crié,  âvo*pa£aç,  sont  si  étroitement  liés  avec  le  dis- 
cours du  démoniaque ,  que  l'on  devrait  mettre  l'ordre  de 
Jésus  avant  le  cri  et  l'agenouillement,  et  le  considérer 
comme  la  cause  de  ces  deux  actes.  Mais  Luc  attribue  ces 
deux  actes  au  simple  aspect  de  Jésus;  par  conséquent  on 
ne  sait  pas  en  quel  endroit  il  faut,  chez  Luc,  placer  l'ordre 
de  Jésus.  C'est  encore  pis  chez  Marc  :  un  semblable  enchaî- 
nement des  propositions  reportera  l'ordre  de  Jésus ,  même 
avant  le  mot  il  courut,  eàpaae,  de  sorte  qu'il  faudrait  que 
Jésus  eût  crié,  par  une  grande  singularité,  de  loin  au  dé- 
mon :  Sors,  iZùAe.  Ainsi,  chez  les  deux  évangélistes  inter- 
médiaires ,  ou  la  série  cohérente  des  propositions  qui  pré- 
cèdent l'injonction ,  ou  celte  injonction  est  mal  placée.  On 
peut  donc  se  demander  de  quel  côté  est  plutôt  l'apparence 
du  caractère  non  historique;  et,  ici,  Schieiermacher  lui- 

(1)  C'est  le  récit  de  la  manière  dout      mon  (emputa)  ,  fila  Ap  t  &,  35;  daoj 
Apollonius  de  Tyane  détuaiqua  un  de-       Daur,  S.  i&5. 
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même,  et  après  lui  Neander,  ont  accordé  que,  si ,  dans  le 
récit  original ,  il  eût  été  question  d'un  ordre  antécédent  de 
Jésus ,  cet  ordre  aurait  été  reproduit  certainement  &  sa 
véritable  place,  avant  la  prière  des  démons,  et  avec  les  ter- 
mes mêmes  dont  Jésus  s'était  servi  ;  tandis  que  sa  position 
actuelle,  sa  rédaction  abrégée  en  forme  de  discours  indirect 
chez  Luc,  et  que  Marc  seul,  d'après  son  habitude,  change 
en  discours  direct,  autorisent  grandement  à  penser  que  ce 
n'est  qu'une  addition  explicative  que  le  narrateur  a  inter- 
calée dans  son  récit  par  conjecture  (1).  Et  dans  le  Tait,  cette 
addition  est  très  malencontreuse,  car  elle  donne  rétroacti- 
vement à  toute  la  scène  une  autre  forme  qu'elle  n'avait  tout 
d'abord.  Cette  scène  semblait  destinée  à  montrer  que  le 
démoniaque  avait  reconnu  d'avance  et  supplié  Jésus;  mais 
le  narrateur,  abandonnant  sa  première  idée ,  et  venant  à 
penser  que  la  prière  du  démon  avait  dû  être  précédée  d'un 
ordre  rigoureux  de  Jésus ,  se  reprend ,  et  dit  que  Jésus 
l'avait  prévenu  par  son  ordre. 

A  cette  reprise  se  rattache,  dans  Marc  et  dans  Luc,  la 
question  de  Jésus  au  démon  :  Quel  est  ton  nom?  ri  <xot  ovopwc; 
dans  la  réponse,  une  multitude  de  démons  se  fait  recon- 
naître, et  elle  se  désigne  sous  le  nom  de  légion,  Xeyecâv. 
Or,  Matthieu  n'a  aucun  de  ces  détails  intermédiaires.  Que 
serait-ce  donc,  si,  de  même  que  l'addition  précédente  était 
une  explication  rétroactive  de  ce  qui  venait  d'être  dit,  celte 
question  et  cette  réponse  étaient  une  introduction  préala- 
ble à  ce  qui  va  suivre,  et  n'avaient  également  d'autre  source 
que  la  légende  ou  l'imagination  de  l'écrivain?  Dirigeons 
notre  examen  dans  ce  sens  :  le  désir  exprimé  aussitôt  par 

(1)  Scaleiermacber,  Ueberden  Lukas,  qu'il  n'arait  pat  assisté  an  commence- 
S.  4X8:  Ifeauder,  L.  J.  Chr.,  S.  296  ment  de  la  scène  arec  le  démoniaque, 
iaa.  Schleiennacner  explique  cette  C'est  donner  dans  nne  eacessire  saga- 
bosse  addition  de  la  part  de  Luc  en  di-  cité ,  en  regard  de  l'opinion  rieillie  qni 
sant  que  celui  de  qui  Luc  tenait  le  récit,  admet  nu  rapport  aussi  immédiat  que 
ajant  peut-être  été  occupé  dans  le  ba«  possible  entre  les  faits  et  les  récits  éran* 
tes»,  était  resté  en  arrière,  de  sorte  géliques. 
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les  démons,  d'entrer  dans  le  troupeau  de  pourceaux,  ne 
suppose  pas  nécessairement  dans  Matthieu  qu'il  y  eût  plu- 
sieurs démons  dans  chacun  des  possédés;  car  nous  ne  pou- 
vons savoir  si  un  Juif  n'était  pas  capable  de  supposer  un 
rapport  de  possession  entre  deux  démons  et  un  troupeau 
entier;  mais  un  narrateur  postérieur  put  très  bien  penser 
qu'il  devait  égaler  le  nombre  des  mauvais  esprits  à  celui 
des  pourceaux.  Or,  ce  qu'un  troupeau  est  pour  les  animaux, 
une  armée  ou  une  division  l'est  pour  des  hommes  et  pour 
des  êtres  supérieurs;  et,  comme  il  s'agissait  de  désigner  un 
corps  considérable,  rien  ne  se  présentait  plus  naturellement 
que  la  légion  romaine  :  elle  est  appliquée  aux  anges,  dans 
Matthieu  (26,  53),  comme  elle  Test  ici  aux  démons.  Mais 
nous  n'avons  pas  besoin  de  chercher  quelque  chose  de  plus 
précis  de  ce  côté;  car,  indépendamment  du  silence  de  Mat- 
thieu, il  est  tout  à  fait  impossible  de  concevoir  comment 
plusieurs  démons  auraient  eu  leur  résidence  dans  un  seul 
individu.  Si  à  toute  force  ou  imagine  comment  un  seul  dé- 
mon, étouffant  la  conscience  humaine,  peut  s'emparer  d'un 
organisme  humain,  tout  pouvoir  d'imaginer  s'arrête  quand 
il  s'agit  de  concevoir  plusieurs  personnalités  démoniaques 
en  possession  d'un  seul  homme;  comme  cette  possession 
n'est  rien  autre  chose  qu'un  acte  par  lequel  le  démon  de- 
vient le  sujet  de  la  conscience  d'un  seul  individu,  et  comme, 
dans  la  réalité ,  la  conscience  ne  peut  avoir  qu'un  point 
central,  il  est  absolument  impossible  de  se  représenter 
comment,  simultanément,  plusieurs  démons  peuvent  pren- 
dre possession  d'un  homme.  La  possession  multiple  ne 
pourrait  avoir  existé  qu'autant  que  des  démons  différents 
seraient  successivement  entrés  dans  le  possédé;  mais  jamais 
elle  ne  peut  être  la  cohabitation  de  toute  une  armée  de 
démons  qui  occupent  à  la  fois  et  abandonnent  à  la  fois  le 
corps  d'un  homme.  En  conséquence,  cette  forme  de  la 
maladie,  qui,  du  reste,  a  été  aussi  observée  dans  les  temps 
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modernes,  contient  un  motif  de  plus  pour  être  considérée 
d'une  manière  rationnelle,  et  comme  une  illusion  mentale 
des  malades. 

Tous  les  récits  s'accordent  pour  dire  que  les  démons, 
afin  de  ne  pas  être  relégués,  hors  du  pays  d'après  Marc, 
ou  dans  l'abîme  d'après  Luc,  demandèrent  à  Jésus  la  per- 
mission d'entrer  dans  un  troupeau  de  pourceaux  qui  passait 
dans  les  environs;  que  leur  prière  leur  fut  accordée,  et 
qu'aussitôt,  par  leur  action,  tous  les  pourceaux  (Marc  en 
fixe  le  nombre  à  2,000  ;  on  n'a  pas  besoin  de  demander  où 
il  a  pris  cette  évaluation)  se  précipitèrent  dans  le  lac  et  se 
noyèrent.  Si  Ton  s'en  tient  au  point  de  vue  des  narrateurs, 
qui  croient  à  des  démons  véritables,  on  se  demande  :  com- 
ment des  démons,  à  supposer  même  qu'ils  puissent  prendre 
possession  d'individus  humains,  comment  des  démons,  qui, 
dans  tous  les  cas,  sont  des  esprits  doués  de  raison,  ont-ils 
pu  solliciter  et  obtenir  d'entrer  dans  des  corps  d'animaux? 
Les  religions  et  les  philosophies  qui  rejettent  la  transmigra- 
tion des  âmes,  doivent  aussi  nier,  par  le  même  motif,  la  pos- 
sibilité d  un  pareil  passage;  et,  avec  toute  raison,  Olshau- 
sen  compare  ensemble  les  pourceaux  de  Gadara  dans  le 
Nouveau  Testament,  et  l'âne  de  Balaam  dans  l'Ancien, 
comme  formant  un  scandale  et  un  achoppement  sembla- 
bles, cxav$a>.ov  xa!  xpocxo^a  (1).  Aussi  prétend-il  qu'il 
s'agit  ici,  non  d'une  entrée  de  chacun  des  démons  dans 
chacun  des  pourceaux,  mais  d'une  simple  action  de  l'en- 
semble des  mauvais  esprits  sur  la  matière  animale  :  c'est 
esquiver  la  difficulté,  et  non  la  surmonter;  car  l'expression 
entrer  dans  les  pourceaux,  et<re)Mv  eiç  toù;  yoipouç,  étant 
opposée  à  l'expression  sortir  de  l'homme,  é£eX8etv  ex,  tou 
avÔpwiTOi»,  ne  peut  absolument  signifier  rien  autre  chose,  si 
ce  n'est  que  les  démons  furent  désormais,  avec  les  pourceaux, 
dans  le  même  rapport  que  celui  où  ils  avaient  été  avec  les 

(I)  S.  199.  Aun. 
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hommes  possédés.  En  outre,  ce  n'était  pas  une  simple  action 
sur  les  pourceaux,  c'était  une  véritable  habitation  dans  les 
corps  de  ces  animaux  qui  pouvait  les  préserver  d'être  relégués 
hors  du  pays  ou  dans  l'abîme;  de  sorte  que  le  scandale  dont 
parle  OIshausen  subsiste.  Ainsi  cette  prière  provient,  non 
pas  de  véritables  démons,  mais  seulement,  peut-être,  de  ma- 
niaques juifs  qui  parlèrent  d'après  les  opinions  qui  régnaient 
alors.  Suivant  ces  opinions,  les  mauvais  esprits  souffrent 
d'être  sans  enveloppe  corporelle,  parce  qu'ils  ne  peuvent 
satisfaire,  sans  un  corps,  leurs  désirs  sensuels  (1);  donc,  s'ils 
étaient  chassés  hors  des  hommes,  ils  devaient  désirer  d'aller 
dans  les  corps  d'animaux;  et,  pour  un  esprit  impur,  ™vj\lz 
caaOapTov,  qu'y  avait-il  de  plus  convenable  qu'un  animal 
impur 9  £ôov  âxàSaprov,  tel  que  le  pourceau  (2)  ?  Les  évan- 
gélistes  ne  reproduiraient  donc  ici  le  fait  qu'en  ceci  :  que, 
d'après  leur  manière  de  voir,  ils  auraient  attribué  aux  dé- 
mons ce  que  les  malades  disaient  par  un  effet  de  leur  maladie. 
Or,  quand,  plus  loin,  ils  rapportent  que  les  démons  entrè- 
rent dans  les  pourceaux,  ne  racontent-ils  pas  une  évidente 
impossibilité?  Paulus,  et  même  les  théologiens  surnatura- 
listes tels  que  Steudel,  pensent  qu'ici,  comme  partout  ail- 
leurs, les  évangélistes  identifient  les  hommes  possédés  avec 
les  démons  possédants,  et  qu'ils  attribuent  à  ces  derniers  l'en- 
trée dans  les  pourceaux,  tandis  que,  dans  la  réalité,  ce  furent 
seulement  les  premiers  qui,  d'après  leur  idée  Gxe,  se  préci- 
pitèrent sur  les  pourceaux  (3).  A  la  vérité,  l'expression  de 
Matthieu,  prise  en  soi,  ils  allèrent  aux  pourceaux,  â^XOov 
eiç  Toyç  yotpouç,  pourrait  peut-être  s'entendre  d'une  course 


(1)  CUm.  hom.t  9, 10.  Comparez  une  dam  Jalkut  Robeni  f.  10,  2  (dans  Wet- 

aemblable  prière  d'un  démon  dan»  Y  Bis*  Hein)  on  lit  :  Anima  idololatrarum,  quae 

toire  des  possèdes  de  Kcrner,  p.  116  venit  a  spiritu  immundo  ,  vocatur  por- 

•t  sniv.  eut. 

(3)  Fritasclic,  in  Matth.%    p.   332.  (3)  L.  c.t  S.  474,   685;  Steudel, 

D'après  Eisenmenger,  2,  Ixkl  ff.,  l'opi-  Glaubenslehre9S,  175  ;  de  même  Winer, 

nion  juive  est  qne  les  démons  se  tiennent  BibU  Reahw,  1,  S.  192. 
de  préférence  dans  les  lieux  impars;  et 
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rs  le  troupeau;  mais,  d'une  part  Paulus  lui-même  est 
lige  d'avouer  que  le  mot  des  deux  autres  synoptiques  en* 
mis,  uGeXÔGVTsç,  exprime  une  véritable  entrée  dans  les 
urceaux,  et  d'autre  part  Matthieu,  avant  de  dire  ils  allé- 
rU9  octAOgv,  dit  comme  les  deux  autres  :  les  démons  sor- 
ti, &XÛovTeç  01  daipoveç  (c'est-à-dire  sortant  du  corps 
s  possédés);  ainsi  les  démons  entrant  dans  les  pourceaux 
ut  distingués,  avec  une  netteté  suffisante,  des  hommes 
rs  desquels  ils  sortirent  (1).  Tout  récemment,  Weisse  a 
oposé  une  manière  plus  raffinée  d'expliquer  naturelle* 
înt  cette  particularité;  sans  croire  qu'il  s'agisse  ici  de  vé- 
ables  démons,  il  trouve  admissible  le  transport  magique 

la  maladie  sur  le  troupeau  de  pourceaux,  et  il  invoque 
utorité  de  Kieser,  qui  reconnaît  la  possibilité  du  passage 
Hats  démoniaques  sur  d'autres,  et  même  sur  des  ani- 
lox  (2).  Une  dérivation,  sur  des  animaux,  de  certaines 
offrances  corporelles  se  manifeste ,  comme  Ton  sait, 
os  la  médecine  sympathique,  qui,  à  la  vérité,  exige  en- 
re  l'excmen  de  la  critique.  Quant  au  transport,  sur  des 
îmaux,  d'états  organico-psychiques,  il  n'y  a,  à  ma  con- 
issance,  d'appuyée  sur  des  témoignages  sûrs,  que  la 
rticipation  de  chevaux  et  d'autres  animaux  à  ce  qu'on 
pelle  la  seconde  vue  des  insulaires  écossais  et  danois  (3)  ; 

qui  est  toujours  passablement  éloigné  du  récit  évangé- 
oe. 

Une  nouvelle  difficulté  se  trouve  dans  l'effet  que  les  dé- 
nis produisirent  sur  les  pourceaux  :  a  peine  y  furent-ils 
très,  qu'ils  les  excitèrent  à  se  précipiter  dans  le  lac,  et 
m  demande  avec  raison  :  que  gagnèrent  les  démons  à  en- 
sr  dans  les  animaux,  puisqu'ils  les  détruisirent  aussitôt  et 
privèrent  de  nouveau  eux-mêmes  du  médiocre  séjour  pro- 

i)VoyexFriti»eheti/iAftf//A.,p.330.  (3)   Voyez  les  commnnirationft    de 

|l)  WciiM,  Duevang.  Gesch.,  1,  S.  Deode  Dendsen  dao*  diffcrenU  volume* 

lf  499;  Kietcr,  System  des  TcllurU-  des  Archives  d*EscheBinajerj»oarr  U  mm» 

r  ,  2  »  S.  72.  gnéiisme  mmimal. 
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visoirc  qu'ils  avaient  tant  sollicité  (1)?  Dire  que  le  dessein 
des  démons,  en  anéantissant  les  pourceaux,  fut  d'irriter, 
par  cette  perle,  les  propriétaires  contre  Jésus  (ce  qui  en 
effet  arriva)  (2)9  c'est  une  supposition  tirée  de  trop  loin.  Dire 
d'un  autre  côté  que  les  démoniaques  se  précipitant  avec  des 
cris  sur  le  troupeau,  et  la  fuite  des  bergers  saisis  de  crainte 
effarouchèrent  les  animaux  et  les  précipitèrent  dans  l'eau  (3), 
cela  ne  suffirait  pas  (quand  même  le  texte  ne  s'y  opposerait 
pas,  ainsi  qu'on  l'a  vu  plus  haut)  pour  expliquer  la  destruc* 
tion  d'un  troupeau  de  2,000  têtes  d'après  Marc,  ou  seu- 
lement d'un  grand  troupeau  d'après  Matthieu.  On  ne  peut 
pas  admettre,  par  un  faux-fuyant  (4),  qu'une  partie  seule- 
ment du  troupeau  ait  été  noyée,  car  Matthieu  dit  expres- 
sément que  tout  le  troupeau,  kolgol  -h  ay&7),  se  précipita 
dans  le  lac  et  s'y  noya  3  et  Marc  place  son  évaluation  nu- 
mérique entre  le  membre  de  phrase  :  le  troupeau  se  préci- 
pita dans  la  mer,  toppîdev  7,  iyûw  ei;  r/jv  ÔàXacaav,  et  le 
membre  :  ils  se  noyèrent,  è-viyovTo.  La  difficulté  ne  s'aug- 
mente pas  peu,  quand  on  considère,  ce  qui  vient  facilement 
à  l'esprit,  le  dommage  notable  que  la  destruction  du  trou- 
peau occasionna  au  propriétaire,  et  dont  Jésus  avait  été  mé- 
dialement  l'auteur.  Les  orthodoxes,  voulant  justifier  Jésus 
d'une  façon  quelconque,  disent  qu'en  procurant  le  passage 
des  démons  dans  les  pourceaux ,  il  rendit  possible  la  gué- 
rison  du  possédé,  et  que,  certainement,  des  animaux  peu- 
vent être  tués  afin  que  les  hommes  vivent  (5);  mais  ils  ne 
réfléchissent  pas  qu'ils  bornent,  de  la  manière  la  plus  con- 
tradictoire avec  leur  propre  point  de  vue,  la  puissance  ab- 
solue qu'ils  accordent  à  Jésus  sur  le  royaume  des  démons. 
On  essaie  d'échapper  à  cette  contradiction  en  disant  que 
Jésus  voulut  punir  les  Juifs  à  qui  les  pourceaux  apparte- 


(i)  Paulus ,  1.  r.,  S.  475.  (4)  Paulu» ,  S.  485  ;  Wiocr,  1.  c. 

(S)  OUliatisen ,  S.  801.  (5)  OUliauien ,  l.  c 

(8)PaaIut,8.  À7A 
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de  leur  transgression  cupide  de  la  loi  (1);  qu'en  tout 
voit  agi  par  la  toute-puissance  divine,  qui  souvent 
des  choses  isolées  pour  atteindre  des  buts  supé- 
et  qui y  par  la  foudre,  la  grôle,  l'inondation,  anéantit 
de  beaucoup  d'hommes;  en  quoi  il  serait  stupide 
iv  Dieu  d'injustice  (2).  Mais  c'est  de  nouveau  con- 
de  la  manière  la  moins  permise  sur  le  terrain  de  l'or- 
e,  l'état  d'abaissement  du  Christ  avec  l'état  de  son 
n;  c'est  dépasser,  dans  un  esprit  d'exaltation  ross- 
es sages  paroles  de  Paul  né  sous  la  loi*  yavtffitvov 
>v  (Gai.,  4,  4),  et  il  s'est  anéanti  soi-même,  coutov 
(Phil.,  2,  7);  c'est  Taire  pour  nous  de  Jésus  un  être 
lit  étrange,  en  le  plaçant,  relativement  aussi  à  l'ap- 
on  morale  de  ses  actions,  au-dessus  de  la  mesure 
e.  Si  donc  l'imputation  d'une  atteinte  à  la  propriété 
re  ne  doit  pas  peser  sur  Jésus,  imputation  que  les 
ires  du  christianisme,  profitant  de  ce  récit,  n'ont 
iqué  de  lui  faire  depuis  longtemps  (3),  il  ne  reste 
q  supposant,  comme  le  fait  l'explication  naturelle, 
les  démoniaques  se  précipitèrent  au  milieu  des  pour- 
ou  que  l'état  démoniaque  fut  transporté  sur  eux;  il 
i  plus,  dis-je,  qu'à  admettre  que  ce  qui  s'ensuivit  fut 
i  chose  d'inattendu  pour  Jésus  lui-même,  et  dont, 
séquent,  il  n'est  pas  responsable  (&)  ;  mais  alors  il 
uer  que  l'on  se  met  en  contradiction  avec  le  récit 
ique,  d'après  lequel  Jésus,  s'il  n'a  pas  causé  positi- 
le  résultat,  l'a  du  moins  prévu  de  la  manière  la  plus 
(5). 
:  ce  tissu  de  difficultés  que  le  point  relatif  aux  pour- 


néme ,  ibid.  plus  de  justice ,  car  il  paya  comptant 

ann,  Veber  die  Unsundlichkeit  aux  pécheurs  les  poissons  qu'ils  avaieut 

i  Tkcol.  Studien  und  Krit.,  1,  pris,  et  dont  il  obtint  la  mise  en  liberté. 

;  OIsbansen ,  1.  c.  Jamblich. .  Vtia  Pythrng.,  n*  30,  édit. 

exemple  Woolston ,  Dise. ,  1,  Kiessling. 

f  tbagore  dn  moins ,  dans  an  (A)  Paulni. 

■Me  ,  te  serait  conduit  arer  (5)  Voye»  Ullamaas. 
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ceaux  crée  au  milieu  du  récit ,  il  n'est  pas  étonnant  que 
cette  anecdote  ait ,  de  meilleure  heure  que  la  plupart  des 
autres  anecdotes  de  la  vie  publique  de  Jésus,  conduit  à  ré- 
voquer en  doute  la  Gdélité  historique  du  récit  en  général, 
et  en  particulier  à  rompre  tout  rapport  entre  la  destruction 
des  pourceaux  et  l'expulsion  des  démons  procurée  par  Jésus. 
Une  cause  à  nous  inconnue ,  dit  Neander ,  produit  du 
désordre  dans  le  troupeau ,  qui ,  se  précipitant  du  haut  du 
rivage  escarpé ,  périt  en  partie  dans  le  lac  ;  cet  événement 
persuade  au  démoniaque  que  les  mauvais  esprits  l'ont  aban- 
donné, qu'ils  ont  pris  possession  des  pourceaux,  et,  par  leur 
rage  de  destruction,  précipité  ces  animaux  dans  les  flots  (1). 
Krug  conjectura  d'une  manière  plus  précise  que  les  pour- 
ceaux avaient  été  précipités  dans  le  lac  par  l'orage  qui  avait 
éclaté  pendant  la  traversée  de  Jésus  et  avant  son  débarque- 
ment; et,  lorsqu'il  voulut  guérir  le  démoniaque,  lui-même 
ou  un  de  sa  suite  persuada  à  cet  homme  que  ses  démons 
étaient  déjà  entrés  dans  les  pourceaux  et  s'étaient  précipités 
dans  le  lac ,  ce  qui  fut  reçu  et  répété  comme  une  œuvre 
de  Jésus  (2).  K.-Ch.-L.  Schmidt  pense  que,  lorsque  Jésus 
débarqua,  les  bergers  vinrent  au-devant  de  lui  ;  que ,  pen- 
dant ce  temps ,  nombre  de  pourceaux  abandonnés  à  eux- 
mêmes  tombèrent  dans  l'eau  ;  et  que,  comme  à  ce  moment 
Jésus  avait  ordonné  au  démon  de  sortir,  les  assistants  éta- 
blirent un  rapport  de  causalité  entre  ces  deux  choses  (S). 
Ces  tentatives  évasives  d'explication  ne  satisferont  pas  ;  mais 
il  faudra,  avec  Weisse,  poser  l'alternative  suivante  :  ou  le 
trait  le  plus  frappant  de  ce  récit,  c'est-à-dire  la  dérivation 
de  la  maladie  dçs  possédés  sur  le  troupeau  de  pourceaux» 
est  vrai  en  fait,  ou  il  est  une  Action.  J'ai  déjà  exposé  en 


(2)1 


L.  J.  Clir.,  S.  507  f.  teur,  de  la  simplicité  plus  grand*  do 

Mémoire  «tir  l'explication  géne-  récit  de  Matthieu ,  tandis  que  celui  des 

tique'  on  formelle  des  miracles  ,  dans  deux  autres  évangéliates  est  plus  orné. 

Btnke's  Muséum,  i  ,  3  ,  S.  410  ff.  11  (3)  Excf.  Beitnrçe,  J,  S.  109  ff. 

faut  louer  Ici  le  sentiment  qu'a  en  l*tv  • 
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quel  sens  on  pourrait  peut-être  le  rattacher,  en  tant  que  fait 
véritable,  a  des  expériences  d'ailleurs  connues;  mais  les 
analogies  alléguées  ne  sont  ni  sûres  ni  complètes;  on  est 
donc  en  droit  de  se  demander  en  terminant  si,  au  temps  de 
la  formation  probable  des  récils  évangéliques,  il  ne  se  trou- 
vait pas  des  idées  qui  permettraient  d'expliquer  comment 
le  trait  relatif  aux  pourceaux  a  été  imaginé  dans  l'histoire 
actuelle. 

Nous  avons  déjà  une  opinion  contemporaine  qui  s'y 
rapporte  :  à  savoir,  que  les  démons  ne  veulent  pas  être 
sans  corps ,  et  qu'habitant  volontiers  en  des  lieux  impurs  9 
les  corps  de  pourceaux  devaient  être  ce  qui  leur  convenait 
le  mieux.  Mais  cela  n'explique  pas  encore  pourquoi  il  est 
dit  que  les  pourceaux  se  précipitèrent  dans  l'eau.  Cepen- 
dant on  ne  manque  pas,  non  plus ,  de  notions  explicatives 
sur  ce  point.  Josèphe  rapporte  d'un  certain  Éléazar,  conju- 
rateur  juif  qui  expulsait  les  démons  par  les  formules  et  les 
moyens  de  Salomon,  que,  pour  convaincre  les  assistants  de 
la  réalité  de  l'expulsion,  il  avait  placé,  dans  le  voisinage  du 
possédé ,  un  vase  pleiu  d'eau ,  que  le  démon  sortant  devait 
renverser,  montrant  par  là  aux  spectateurs  qu'il  était  hors 
du  corps  de  l'homme  (1).  De  la  même  façon,  il  est  raconté 
d'Apollonius  de  Tyane,  qu'à  un  démon  qui  avait  pris  pos- 
session d'un  jeune  homme,  il  ordonna  de  s'éloigner  avec  un 
signe  visible,  sur  quoi  le  démon  s'offrit  à  renverser  une  sta- 
tue qui  était  dans  le  voisinage,  laquelle  tomba  en  effet,  au 
grand  étonnement  de  tous  les  assistants,  dans  le  moment  où 
le  démon  abandonna  le  jeune  homme  (2) .  Ainsi,  mettre  en 
mouvement  un  objet  voisin  sans  contact  corporel  était  re- 
gardé comme  la  preuve  la  plus  sûre  de  la  réalité  d'une 

(O    Anllq.y  8,   2,5  :  BovÀo'umoç  xov    av0?«irov  ,  toevt*  âvarpe^eu ,  xj\ 

oi  miaou  xxt   -KapxoT7,j-xi  toc;  iraoa-  wapa*£«îV  «ntyvcÙvji    roi";    ôo^oev,   ou 

tv73(â»ovai»  ©  ÉÎiatÇapo;,  oti  ravrtj»  xarodiÀotnc  xov  a>Gpa»irov. 

*X"  l»xw  t  «T«0»  f"*P°*  ip*P°?Q™  *xot  (*)  WiUo»ir.tArii«  A  poil  %  4, 20;  dan* 

«enî^cov  «^pc;  wiaToç  3  n*iô»nrtpo»  t  Baur,  |.  c,  S.  39. 
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expulsion  démoniaque;  cette  preuve  ne  pouvait  donc  man- 
quer à  Jésus;  et,  si,  pour  un  Éléazar,  l'objet  n'était  éloigné 
qu'un  peu,  [/.txpov,  du  conjurateur  et  du  malade,  et  si,  par 
conséquent,  toute  idée  d'illusion  n'était  pas  bannie,  Mat- 
thieu ,  en  ceci  plus  pittoresque  et  plus  précis  que  les  deux 
autres ,  écarte  jusqu'au  dernier  reste  d'une  pareille  possi- 
bilité, en  ajoutant  que  le  troupeau  de  pourceaux  paissait  au 
loin,  (/.axpav.  L'objet  sur  lequel  se  manifesta  la  preuve  de 
l'expulsion  est  un  troupeau  de  pourceaux  ;  si  ce  choix  fut 
dicté  par  les  opinions  que  les  Juifs  avaient  sur  les  esprits 
impurs  et  sur  les  animaux  impurs,  il  n'est  pas  sans  on  cer- 
tain rapport  avec  le  fait  même ,  car  ici  Jésus  avait  guéri , 
non  seulement  de  simples  possédés ,  comme  celui  de  la  nar- 
ration précédente,  mais  aussi  des  possédés  qui  se  croyaient, 
comme  Marie-Madeleine  (Luc,  8,  2),  pris  par  plusieurs 
démons  ;  pluralité  qui ,  appartenant ,  d'après  toute  vrai- 
semblance ,  dans  ce  cas  aussi ,  à  une  base  historique,  était 
encore  mise  davantage  en  relief  par  l'opposition  de  la  plu- 
ralité des  animaux  qui  composent  un  troupeau.  Quanta 
l'eflet  produit  par  les  démons  chassés  hors  des  hommes,  s'il 
ne  pouvait  se  manifester  sur  un  vase  plein  d'eau  ou  sur  une 
statue  plus  clairement  qu'en  renversant  ces  objets  contre 
les  lois  de  la  pesanteur,  il  ne  pouvait,  sur  les  animaux,  se 
montrer  plus  clairement  qu'en  les  poussant  à  se  noyer, 
contre  le  désir  de  vivre  qui  leur  est  inné.  En  conséquence, 
quelque  peu  de  motifs  que  Ton  ait  pour  révoquer  en  doute, 
comme  fait  constituant  le  fond  du  récit ,  la  guérison ,  par 
Jésus ,  d'un  ou  de  deux  démoniaques  affectés  d'une  forme 
particulièrement  grave  de  cette  maladie  ;  cependant  il  y 
a  des  raisons  pressantes  pour  contester  plusieurs  circon- 
stances accessoires,  et  pour  considérer  nommément  la 
particularité  relative  aux  pourceaux  comme  une  addition  de 
la  légende. 
La  troisième  expulsion  de  démons,  et  la  dernière  qui  soit 


NEUVIÈME    CUAP1TRB.    §    XCl.  47 

racontée  en  détail ,  a  cela  de  particulier,  que  d'abord  les 
apôtres  essayèrent  vainement  la  guérison  que  Jésus  accom- 
plît avec  facilité.  Les  synoptiques  (Matth.,  17,  14  seq.; 
Marc,  9,  14  seq.;  Luc,  9,  37  seq.)  rapportent  uniformé- 
ment que  Jésus  descendit  du  haut  de  la  montagne  de  la 
Trans6guration  avec  ses  trois  disciples  les  plus  intimes, 
et  qu'il  trouva  ses  autres  disciples  embarrassés  de  ne  pou- 
voir pas  guérir  un  enfant  possédé  que  son  père  leur  avait 
amené. 

Dans  ce  récit  aussi ,  se  trouve  une  gradation  depuis  Ib 
plus  grande  simplicité  chez  Matthieu,  jusqu'au  plus  grand 
développement  de  la  description  chez  Marc ,  ce  qui  a  été 
cause  de  nouveau  que  Ton  a  cru  devoir  accorder  aux  rela- 
tions des  deux  autres  une  supériorité  sur  celle  de  Matthieu, 
que  Ton  a  jugée  être  la  plus  éloignée  du  fait  (1).  D'après 
Matthieu ,  Jésus ,  descendu  de  la  montagne ,  rencontre  la 
foule,  fy^oç;  le  père  de  l'enfant  s'approche  de  lui,  et  le  sup- 
plie à  genoux  de  guérir  son  fils;  d'après  Luc,  la  foule 
vient  au-devant  de  lui;  d'après  Marc,  enfin,  Jésus  voit  les 
disciples  entourés  de  beaucoup  de  peuple  et  de  docteurs  de 
la  loi  qui  disputent  avec  eux  ;  le  peuple,  aussitôt  qu'il  l'a- 
perçoit, court  auprès  de  lui  et  le  salue  ;  Jésus  demande 
sur  quoi  ils  disputent,  et  le  père  de  l'enfant  prend  la  parole. 
Nous  avons  ici  de  nouveau  une  gradation  relativement  à  la 
conduite  du  peuple  :  la  rencontre  de  Jésus  avec  le  peuple, 
qui  est  fortuite  chez  Matthieu,  est  déjà  devenue,  chez  Luc, 
un  mouvement  du  peuple,  qui  se  porte  au-devant  de  Jésus, 
et  Marc  en  fait  une  course  empressée  pour  saluer  Jésus,  k 
quoi  il  ajoute  encore  la  singulière  remarque  :  ils  s'étonnè- 
rent, i£cfop£ifb).  Qu'y  avait- il  donc  de  si  étonnant  pour  le 
peuple  de  voir  Jésus  s'avancer  avec  quelques  disciples? 
Malgré  tous  les  efforts  d'explication  que  l'on  a  faits,  cçia 
reste  tellement  inexplicable,  que  je  ne  puis  pas  trouver 

(I)  Schols,  S.  M9 ;  Netoder,  S.  804  ;  WeUte,  S.  550  H. 
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aussi  absurde  que  Fritzsche  la  trouve ,  la  pensée  d'Euthy- 
mius,  qui  prétend  que  Jésus,  descendant  de  la  montagne  de 
la  Transfiguration,  avait  conservé  quelque  chose  de  l'éclat 
céleste  qui  l'y  avait  entouré,  comme  Moïse  quand  il  descen- 
dit du  haut  du  Sinaï  (2.  Mos.,  3ft,  29  seq.)  (1).  Que  dans 
cette  multitude  du  peuple  il  se  soit  trouvé  fortuitement  des 
docteurs  de  la  loi  qui  attaquaient  les  disciples  h  cause  de 
l'insuccès  de  leurs  efforts,  et  qui  les  engageaient  dans  une 
controverse ,  il  n'y  a  rien  là  qui  ne  soit  concevable.  Mais, 
comme  cette  particularité  est  jointe  aux  exagérations  rela- 
tives à  la  conduite  de  la  multitude,  elle  devient  suspecte, 
d'autant  plus  que  les  deux  autres  narrateurs  n'en  disent 
rien  ;  et,  si  l'on  montre  de  quelle  manière  le  narrateur  a 
pu  être  amené  a  l'ajouter  d'après  ses  propres  combinaisons, 
nous  aurons  toutes  les  vraisemblances  en  notre  faveur  pour 
la  condamner.  Dans  un  cas  où  il  s'agissait  de  la  capacité  de 
Jésus  à  faire  des  miracles,  il  avait  été  dit  plus  haut  dans 
Marc  (8,  11),  à  l'occasion  de  la  demande  d'un  signe  céleste 
de  la  part  des  pharisiens  :  lisse  mirent  à  disputer  avec  lui, 
7)p£avro  du^Tetv  ccùtô.  Or,  ici,  où  les  disciples  se  montraient 
incapables  de  produire  un  miracle,  l'évangéliste  fit  figurer 
les  scribes,  ypajmaTsîç,  qui  appartenaient  pour  la  plupart  à 
la  secte  pharisienne ,  comme  disputant  avec  les  disciples, 
o&)To*jvTaç  aÙToî;  (2).  Dans  la  description  subséquente  de 
l'état  de  l'enfant,  on  observe  la  même  gradation  relative- 
ment au  développement,  si  ce  n'est  que  Matthieu  a  en  pro- 
pre l'expression  :  lunatique,  ceV/jviaÇeTai ,  dont  on  n'aurait 
jamais  dû  lui  faire  un  reproche  (3),  car  il  n'y  avait  rien 
d'extraordinaire,  du  temps  de  Jésus,  d'attribuer  à  la  lune 
des  maladies  «périodiques  (4).  Marc  désigne  Y  esprit,  Tzviïpa, 
qui  possède  l'enfant,  comme  muet,   aXo&ov    (v.  17),  et 

fi)  Comp.  De  Wette,  Exeg.  Uandb.%  (A)  Voye*  les  passages  allégués  par 

|   S*  5.  162.  Paulas ,  Exeg.  Ifandù.,  4  ,  b,  S.  660 , 

'  (J)  Comparez  De  Wette.  1.  c.  et  par  Wiucr,  4,  S.  491  f. 
(S)  Comme  SchuU  paraît  le  faire,  I.  c. 
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sourd,  xoxpov  (v.  25)  ;  cela  lui  est  particulier.  On  pouvait 
en  effet  considérer  les  sons  inarticulés  que  les  malades  ren- 
dent dans  un  accès  épileptique,  comme  le  mutisme  du  dé- 
mon, et  l'impossibilité  où  ils  sont  de  rien  entendre,  comme 
sa  surdité. 

Le  père  ayant  informé  Jésus  de  l'objet  du  débat  et  de 
l'incapacité  de  ses  apôtres  à  guérir  l'enfant,  Jésus  éclate  en 
ces  mots  :  Race  incrédule  et  perverse,  etc.,  ysveà  am<rroç 
xal  £i£<rrpa[/.(xiv7i  xtX.  Si  l'on  compare,  dans  Matthieu,  la 
fin  du  récit,  où  Jésus,  interrogé  par  ses  apôtres  pourquoi 
ils  n'ont  pu  guérir  le  malade,  leur  répond  :  Par  votre  in- 
crédulité, 8iarhv  cbcurnav  ûfxûv,  et  y  ajoute  la  description 
du  pouvoir  que  de  la  foi  seulement  aussi  gros  qu'un  grain 
de  sénevé  a  de  déplacer  les  montagnes  (v.  19  seq.),  on  ne 
peut  pas  douter  que  cette  apostrophe,  qui  respire  le  mécon- 
tentement, ne  regarde  aussi  les  apôtres,  dans  l'incapacité 
desquels  à  chasser  le  démon,  Jésus  trouva  une  preuve  d'une 
foi  qui  restait  encore  si  défectueuse  (1).  Luc  laisse  de  côté 
cette  explication  finale  de  l'impuissance  des  disciples  par 
leur  incrédulité ,  et  en  cela,  Marc  non  seulement  l'imite, 
mais  encore  il  intercale  (v.  21-24)  une  scène  intermédiaire, 
à  lui  particulière,  entre  Jésus  et  le  père,  où  il  revient  d'abord 
sur  quelques  détails  de  l'état  du  malade  empruntés  soit  è 
Matthieu,  soit  à  sa  propre  imagination  ;  puis  le  père  est 
sommé  d'avoir  de  la  foi,  xCgti;,  et  aussitôt  celui-ci,  versant 
des  larmes,  exprime  la  faiblesse  de  sa  croyance  et  le  désir 
qu'elle  soit  fortifiée.  Joignant  cela  avec  le  renseignement 
sur  les  docteurs  de  la  loi  et  leur  dispute,  on  ne  se  trompera 
pas  si ,  chez  Marc  et  même  chez  Luc ,  on  rapporte  l'apo- 
strophe :  0  race  infidèle!  au  public,  sans  y  confondre  les 
apôtres,  et  môme,  d'après  Marc,  au  père  de  l'enfant,  dont 
l'incrédulité  est  représentée  ici  comme  un  obstacle  à  la  gué- 
rison,  ainsi  qu'ailleurs  (Mat th.,  9,  2)  la  foi  des  proches  est 

(I)  Cest  ce  que  disent  Frittscbe  et  Dt  Wette,  sor  ce  passage. 

n.  k 
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représentée  comme  y  étant  favorable.  Ainsi  deux  évangélistes 
donnent  cette  application  aux  paroles  de  Jésus,  puisqu'ils 
laissent  de  côté,  et  l'explication  de  l'incapacité  des  disciples 
par  leur  incrédulité,  et  la  déclaration  du  pouvoir  que  la  foi  a 
de  transporter  les  montagnes.  On  demande  alors  si  les  places 
différentes  où  ils  mettent  cet  apophthegme  sur  la  foi  sont 
meilleures  que  celle  où  Matthieu  le  relate.  Or,  dans  Lac,  la 
déclaration  :  Si  vous  avez  de  la  foi  gros  comme  un  grain  de 
sénevé  (ni  Luc  ni  Marc  n'ont  les  mots  par  votre  incrédulité, 
Jià  rr,v  ohricTiav  ûjjlûv),  se  trouve,  avec  la  petite  variation 
qu'au  lieu  d'une  montagne  il  est  question  d'un  arbre,  dans 
le  chap.  17,  5.  6; 'mais  elle  y  est  sans  liaison,  ni  avec  ce  qui 
suit,  ni  avec  ce  qui  précède,  et  ce  semble  être  un  tout  petit 
fragment  de  discours  jeté  loin  de  sa  place  et  précédé  seulement 
d'une  introduction  qui,  sans  doute  œuvre  de  l'évangéliste, 
comme  ailleurs,  Luc,  11,  1 ,  et  13, 23,  consiste  dans  quel- 
ques mots  des  disciples  disant  à  Jésus  :  Augmentez-nous 
la  foi,  rpoGÔs;  tSjuv  ifigtiv.  Marc  fait,  de  rapophthegme  de 
la  foi  qui  transporte  les  montagnes,  l'application  de  l'his- 
toire du  Gguier  maudit,  endroit  où  Matthieu  le  répète  de 
nouveau;  mais  cet  apophthegme  n'y  convient  absolument 
pas,  comme  nous  le  verrons  bientôt;  et,  si  nous  ne  vou- 
lons pas  complètement  renoncer  à  savoir  quelque  chose  de 
la  circonstance  qui  y  a  donné  lieu,  nous  devons  considérer 
comme  la  véritable  place  celle  où  Matthieu  le  rapporte,  car 
il  convient  parfaitement  à  une  cure  manquée  par  les  disciples. 
En  outre,  la  nature  de  la  chose  permet  très  bien  de  supposer 
comment  Jésus  fut  en  droit  d'attribuer  à  la  faiblesse  de  la 
foi  des  disciples  leur  insuccès,  mais  non  comment  il  put 
rattacher  à  la  foi  du  père  !a  possibilité  de  la  guérison  du 
fils;  et  même  cette  dernière  tournure  que  donne  Marc  à 
l'affaire  ressemble  h  un  malentendu  sur  le  récit  original  (1). 

(1)  C'est  ce  que  Weisse  reconnaît ,       en  son  tenant  que  U  relation  de  Marc  est 
p.  552  ;  mait  il  se  met  en  contradiction      primitif  e. 
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Outre  la  scène  intermédiaire  avec  le  père,  Marc  a  essayé  de 
rendre  le  tableau  encore  plus  frappant,  en  représentant  :  le 
peuple,  qui  accourt  en  foule  pendant  cette  scène  intermé- 
diaire; l'enfant,  qui,  après  l'expulsion  du  démon,  devient 
comme  mort,  ûcel  vexpôv,  de  sorte  que  beaucoup  disaient  qu'il 
l'était  effectivement;  et  Jésus  le  prenant  par  lamain,  xpaT«v 
tt;  */eîfoç,  comme  il  faisait  ordinairement  pour  les  morts 
(M atlh.  f  9,  35) ,  le  relevant  et  le  rappelant  à  la  vie  ;  parti- 
cularités qui  pourraient  provenir,  ou  de  l'observation  môme, 
ou  de  renseignements  eiacts. 

La  cure  étant  accomplie,  Luc,  en  terminant,  signale 
brièvement l'étonnement  du  peuple;  mais  les  deux  premiers 
synoptiques  rapportent  que  les  apôtres,  lorsqu'ils  furent 
seuls  avec  Jésus,  lui  demandèrent  pourquoi  ils  avaient  été 
incapables  de  chasser  le  démon?  Jésus  répond,  dans  Mat- 
thieu, comme  il  a  été  dit  plus  haut,  en  imputant  leur  im- 
puissance à  leur  incrédulité;  mais,  dans  Marc,  il  déclare 
que  cette  sorte  de  démons  ne  se  chasse  que  par  la  prière  et 
par  Je  jeûne,  tû3to  to  yévoç  sv  où&evl  JuvaTat  e^sXÔetv  ei  jjl^  év 
rsoceuyjrj  xalwiareia,  phrase  que  Matthieu  ajoute  aussi  après 
le  discours  sur  l'incrédulité  et  sur  la  force  de  la  foi,  v  atta- 
chant  sans  doute  le  sens  que  la  foi  doit  se  fortifier  par  la 
prière  et  par  le  jeûne  pour  obtenir  une  pareille  puissance  (i). 
Qu'un  pareil  régime  spirituel  et  corporel  observé  par  l'exor- 
ciste ait  de  l'influence  sur  l'exorcisé,  c'est  ce  qu'à  tort  on 
a  trouvé  surprenant;  on  a  pensé  avec  Porphyre  (2)  que  ce 
régime  convenait  plutôt  au  malade,  et  l'on  a  considéré  la 
prière  et  le  jeûne  comme  une  prescription  faite  au  possédé, 
aGn  de  rendre  la  cure  radicale  (3).  Mais  c'est  une  évidente 
contradiction  avec  le  récit;  car,  si  le  jeûne  et  la  prière 
avaient  été  nécessaires  de  la  part  du  malade  pour  la  réussite 

[i)  Frirwche  et  De  Wette.  «tir  ce  (3)  Paulnt,  Exeget.  IJamiù.,  2,  S 

patMge  ;  Neander,  L.  S.  Chr  ,  S.  304 f.      671  f. 

2)  De  abstinent.  2  f  p.  204.  et  417 
>«q.  Vojtx  Winer,  i,  S.  191. 
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de  la  cure,  nous  aurions  une  guérison  graduelle  et  non  sou- 
daine. Or,  toutes  les  guérisons  que  les  évangiles  rapportent 
de  Jésus  sont  soudaines;  c'est  aussi  ce  qui  est  désigné  d'une 
façon  claire  dans  Matthieu  par  la  phrase  :  Et  l'enfant  fut 
guéri  à  partir  de  cette  heure,  xal  eÔcpaTTEuÔT]  d  ratç  a7;o  r?,; 
wpa;  èxetv/î$,  et  dans  Luc  par  le  verbe  il  guérit,  iacaTo, 
placé  entre  :  JésuS  ordonna  à  V esprit,  sra-upee  8ï  6  i^goO; 
t$  Tuvefyaxi,  et  :  //  rendit  l'enfant  à  son  père,  iiziSiûw 
aÙTov  T(j>  rcarpi  aÙTou.  A  la  vérité,  Paulus  veut  tourner,  à  son 
avantage,  cette  expression  de  Matthieu,  et  l'entendre  comme 
si  elle  signifiait  qu'à  dater  de  ce  moment,  l'enfant  revint 
graduellement^  l'état  d'une  santé  parfaite,  grâce  au  régime 
prescrit.  Mais  il  ne  faut  que  considérer  la  même  formule 
dans  les  autres  passages  où  les  évangiles  la  donnent  comme 
finale  des  histoires  de  guérison,  pour  se  convaincre  de  l'im- 
possibilité de  cette  interprétation.  Par  exemple,  quand  l'his- 
toire de  la  guérison  de  la  femme  atteinte  d'une  perte  de 
sang  se  termine  par  cette  remarque  :  Et  la  femme  fut 
sauvée  à  partir  de  cette  heure,  xal  icfân  -h  yuvvi  <wuo  ty;ç  wpa; 
éxeiv7)ç  (Matth.,  9,  22),  on  ne  voudra  sans  doute  pas  tra- 
duire :  Et,  à  partir  de  ce  moment,  la  femme  était  sauvée 
peu  à  peu,  et  cela  ne  peut  que  signifier  :  Elle  fut  sauvée 
{elle  demeura  sauvée)  à  partir  de  ce  moment.  Une  autre 
circonstance  que  Paulus  invoque  pour  prouver  que  Jésus 
prescrivit  ici  un  traitement  qui  devait  être  continué,  c'est 
la  phrase  de  Luc  :  //  le  rendit  à  son  père;  ce  qui,  d'après 
lui,  serait  superflu,  si  cela  ne  signifiait  que  l'enfant  fut 
remis  pour  être  l'objet  de  soins  consécutifs.  Mais  le  Yerbe 
a7;o$iâco[M  ne  signifie  pas  immédiatement  remettre,  il  signi- 
fie rendre,  et  par  conséquent  la  phrase  n'a  pas  d'autre  sens 
que  celui-ci  :  Jésus  rendit  guéri  Venfant  qu'il  avait  reçu 
pour  le  guérir,  ou  bien  que,  l'ayant  arraché  à  une  puissance 
étrangère,  celle  du  démon,  il  rendit  aux  parents  cet  enfant, 
qui  était  ainsi  redevenu  leur  fils.  Enfin,  quel  arbitraire  n'y 
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a-t-il  pas  de  la  part  dePauius  à  prendre,  dans  le  verset  21, 
où  l'efficacité  du  jeûne  et  de  la  prière  est  établie,  la  sortie, 
«:7TOpeue7ai ,  dans  la  signification  plus  étroite  d'une  sortie 
parachevée,  et  à  la  distinguer  ainsi  de  la  sortie  préliminaire 
qui  s'était  effectuée  sur  la  simple  parole  de  Jésus  (v.  18)  ! 
Il  est  donc  vrai  qu'ici  aussi  les  évangiles  nous  rapportent, 
non  une  cure  qui  aurait  duré  des  jours  et  des  semaines, 
mais  une  cure  accomplie,  comme  toujours,  par  un  seul  acte 
miraculeux;  et  l'on  ne  peut  entendre  la  prière  et  le  jeûne 
comme  une  prescription  destinée  au  malade. 

Quant  aux  autres  expulsions  de  démons  racontées  plus 
brièvement,  il  a  déjà  été  plus  haut,  à  l'occasion  de  l'im- 
putation faite  à  Jésus  d'un  pacte  avec  l'enfer,  suffisamment 
question  de  la  guérison  d'un  démoniaque  muet  et  d'un  dé- 
moniaque muet  et  aveugle,  de  même  que  de  la  guérison  de 
la  femme  courbée  en  deux  dans  les  considérations  générales 
sur  les  démoniaques.  La  guérison  de  la  fille  possédée  de  la 
femme  cananéenne  (Matlb.,  15,22  seq.  Marc,  7,  25seq.) 
n'a  qu'une  particularité,  c'est  qu'elle  fut  effectuée  à  dis- 
tance par  un  mot  de  Jésus,  ce  dont  il  sera  parlé  plus  tard. 

D'après  les  récits  évangéliques,  l'expulsion  du  démon  a 
réussi  à  Jésus  dans  tous  ces  cas.  Paulus  remarque  que  cette 
espèce  de  cure,  bien  qu'auprès  de  la  multitude  elle  ait  le 
plus  contribué  à  fonder  l'autorité  de  Jésus,  a  cependant  été, 
en  soi,  la  plus  facile;  et,  de  son  côté,  De  Wette  admet  une 
explication  psychologique  pour  la  guérison  des  démonia- 
ques, mais  seulement  pour  cette  guérison  (1).  Nous  ne  pou- 
vons nous  empêcher  de  donner  notre  assentiment  à  ces  ob- 
servations; car,  si  nous  considérons  comme  le  fondement 
réel  de  l'état  des  démoniaques  une  espèce  d'aliénation  ac- 
compagnée d'une  disposition  convulsive  du  système  ner- 
veux, nous  savons  que,  sur  les  maladies  psychiques  et 

(1)  P*ak»,  Exeg.  Handb.,  1,  b,  S.  688.  L.  J. ,  i ,  a ,  S,  233  ;  De  Wette , 
BièL  Dagm.,  $222  ,  Anna.  c. 


54  DEUXIEME    SECTION. 

nerveuses,  l'action  psychique  est  la  plus  puissante  de  toutes, 
action  pour  laquelle  Jésus,  avec  son  autorité  prépondérante 
comme  prophète  et  même  plus  tard  comme  Messie,  réunis- 
sait toutes  les  conditions.  A  la  vérité,  on  trouve  une  gra- 
dation considérable  entre  ces  étals,  suivant  que  l'aliénation 
s'est  fixée  plus  ou  moins  matériellement  dans  les  organes 
du  corps,  et  que  la  condition  morbide  du  système  nerveux, 
étant  devenue  plus  ou  moins  habituelle,  est  plus  ou  moins 
passée  dans  les  autres  systèmes*  Plus  le  mal  était  borné  à 
une  simple  altération  du  moral,  sur  lequel  Jésus  pouvait 
exercer  une  action  spirituelle  immédiate  par  sa  parole,  ou 
à  une  altération  légère  du  système  nerveux,  sur  lequel  il 
était  en  état  de  produire  une  violente  impression  par  l'in- 
termédiaire du  moral,  ainsi  qu'on  le  comprend  dans  la 
première  des  histoires  que  nous  avons  examinées,  plus  il 
était  possible  que  Jésus,  par  la  parole,  \6y<$  (Matth.,  8, 
16),  et  instantanément,  rcapa/pr^a  (Luc,  13, 13),  mît  fin 
à  de  pareils  états.  Au  contraire,  plus,  comme  dans  les  deux 
histoires  suivantes,  le  mal  s'était  déjà  fixé  corporellement, 
plus  il  est  difficile  d'admettre  que  Jésus  ait  été  en  état  de 
procurer  un  soulagement  instantané  par  une  voie  purement 
psychologique.  C'est  ce  que  Weiâse  reconnaît  aussi  avec 
raison  (1)  ;  et,  en  conséquence,  il  suppose  en  Jésus  une 
force  qui  agissait  corporellement,  à  la  manière  de  la  force 
magnétique,  puissance  dont,  au  reste,  l'efficacité  se  conçoit 
moins  aisément,  puisque,  dans  aucun  des  récits  très  déve- 
loppés sur  l'expulsion  des  démons,  il  n'est  question  d'un 
contact  qui  ait  précédé  la  guérison.  Mais  surtout  ce  que 
l'on  comprend  le  moins,  c'est  que,  sans  user  de  ce  que  sa 
présence  a  d'imposant,  celui  qui  opère  des  cures  merveil- 
leuses puisse  agir  à  distance,  comme  on  rapporte  que  Jésus 
le  fit  pour  la  fille  de  la  femme  cananéenne.  Au  contraire, 
l'accès  de  fièvre  de  la  belle-mère  de  Pierre,  que  Jésus, 

(i)I..c,S.  3Wf. 
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d'après  Matthieu,  8,  14  seq.  et  passages  parallèles,  6t  ces- 
ser en  prenant  la  malade  par  la  main,  et,  suivant  Luc,  en 
menaçant  la  fièvre,  doit  être  compté  parmi  les  conditions 
morbides  passagères  sur  lesquelles  Jésus  a  pu  agir  d'une 
manière  psychologique  et  magnétique. 

Quoique  donc  on  puisse  admettre,  d'après  la  nature  des 
choses,  que  Jésus  ait  parfois  réussi  à  guérir  psychologique* 
ment,  par  la  puissance  supérieure  de  son  aspect  et  de  sa 
parole,  et  par  une  force  analogue  à  la  force  magnétique, 
des  personnes  atteintes  de  démonomanie  au  d'affections  ner- 
veuses prétendues  démoniaques,  cependant  il  n'en  est  pas 
moins  étonnant  que,  à  nous  en  rapporter  aux  évangiles,  il 
n'ait  jamais  échoué  dans  une  pareille  cure.  Aussi  a-t-on 
déjà  conjecturé  que,  plus  d'une  fois,  de  pareils  malades  se 
sont  crus  guéris,  pourvu  que  l'action  de  Jésus  eût  seule- 
ment interrompu  la  crise,  et  que  les  évangélistes  les  ont 
donnés  pour  tels,  parce  qu'ils  n'ont  pas  eu  des  renseigne* 
ments  ultérieurs  sur  leur  compte,  et  qu'ils  n'ont  rien  su  de 
la  récidive  vraisemblable  de  la  maladie  (1).  En  outre,  si 
nous  considérons  la  seconde  histoire  d'expulsion  de  démons, 
nous  voyons  que ,  si  le  fond  n'en  est  pas  inadmissible ,  ce- 
pendant il  a  reçu  des  additions  qui  dépassent  positivement 
les  bornes  de  la  possibilité,  quelque  loin  qu'on  les  étende. 
Nous  devons  donc  admettre  que,  sur  ce  terrain  aussi,  la 
légende  n'a  pas  été  oisive,  mais  que,  d'une  part,  elle  a  en- 
chéri sur  les  particularités  historiques  par  des  particularités 
non  historiques,  et  que,  d'autre  part,  elle  a  peut-être  aussi 
confondu  ce  qui  appartenait  primitivement  à  des  histoires 
distinctes,  et  ainsi  composé  les  trois  grands  tableaux  de  ces 
sortes  de  guérisons  qui  nous  ont  été  conservés. 

Si,  en  terminant,  nous  jetons  encore  un  regard  sur  i'é 
vangile  de  Jean,  qui  ne  parle  pas  de  démoniaques  et  de  leur 

(1)  lUturiiêk*  Gê*hkku  m.  i.  /.  5  ,  S.  4*9;  Kaiacr,  BibL  HêologU,  I , 
S.  196. 
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guérison  par  Jésus,  nous  remarquerons  qu'on  a  vu  plus 
d'une  fois,  dans  ce  silence,  un  signe  de  notions  épurées,  et 
qu'on  en  a  fait  un  avantage  pour  l'apôtre  Jean,  auteur 
présumé  de  cet  évangile  (1).  Mais,  dans  le  cas  où  cet  apôtre 
n'aurait  pas  cru  à  des  possessions  réelles,  il  avait,  en  qua- 
lité de  rédacteur  du  quatrième  évangile,  l'occasion  la  plus 
précise  de  rectifier  les  synoptiques,  s'il  est  vrai,  comme  on 
le  soutient  ordinairement,  qu'il  n'ait  écrit  que  pour  les  com- 
pléter. Il  aurait  ainsi  prévenn,  en  présentant  ces  guérisons 
au  véritable  point  de  vue,  la  propagation  d'une  opinion 
fausse  suivant  lui.  Mais  comment  l'apôtre  Jean  aurait-il  re- 
jeté l'opinion  que  ces  maladies  avaient  leur  cause  dans  des 
possessions  démoniaques?  C'était,  d'après  Josèphe,  l'idée 
juive  contemporaine,  de  laquelle  il  était  difficile  que  se  déli- 
vrât un  Juif  palestin  qui,  comme  Jean,  n'avait  voyagé  qu'à 
un  âge  assez  avancé  en  pays  étranger;  c'était,  d'après  la 
nature  des  choses  et  d'après  le  rapport  des  synoptiques, 
l'idée  de  Jésus  lui-même,  son  maître  adoré,  idée  de  laquelle 
le  disciple  favori  n'était,  sans  doute,  disposé  à  s'écarter  en 
rien.  Or,  si  Jean  partageait,  avec  ses  contemporains  et 
avec  Jésus  lui-même,  la  croyance  à  de  véritables  possessions 
démoniaques,  et  si  la  guérison  de  pareils  malades  formait, 
comme  nous  l'avons  vu,  une  part  principale  de  la  faculté  de 
miracle  attribuée  à  Jésus,. comment  se  fait-il  que  néanmoins 
il  n'en  ait  pas  parlé  dans  son  évangile?  On  dit  qu'il  les  a 
omises  parce  que  les  autres  évangélistes  avaient  recueilli 
un  nombre  suffisant  de  semblables  histoires  (2)  $  mais  il  serait 
temps  de  cesser  de  tenir  ce  langage,  puisque  Jean  reproduit 
plus  d'un  récit  de  miracles,  déjà  raconté  par  les  autres;  et, 
si  Ton  répond  que  Jean  a  répété  ces  derniers  récits  parce 
qu'ils  avaient  besoin  de  rectification,  nous  avons  vu,  en 

(I)  C'est  ce  que  disent  pins  on  moins  Evang.  Joh.t  S,  813  ;  De  Wette ,  BibL 

Eicbhorn  9  dans  :  AUg.  Bibliotheck,  à,  Dognu,  §  209. 

S.  Â55:  Herder,  von  GotUs  Sohnu.  s.  (2)  Olshausen,  b.  Comm.,  1,  S.  292. 

f.  S.  20;  Wegscoeider,  Einl.  m  da* 
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examinant  les  relations  des  synoptiques  sur  les  guérisons 
des  démoniaques,  qu'elles  divergent  sensiblement  entre 
elles,  et  que,  par  conséquent,  rien  n'aurait  été  plus  opportun 
qu'une  rectification  qui  les  ramenât  au  simple  point  de  fait 
Il  ne  resterait  donc  plus  qu'à  supposer  que  Jean,  pour  s'ac- 
commoder aux  lumières  des  Grecs  de  l'Asie  Mineure,  parmi 
lesquels  on  rapporte  qu'il  écrivit,  omit,  dans  son  évangile, 
des  histoires  de  démoniaques  qui  étaient  incroyables  ou 
choquantes  pour  eux.  Mais  un  apôtre,  demanderons-nous,  V  •* 
pouvait-il ,  devait-il  même ,  par  simple  accommodement  r. •(  ' 
pour  les  oreilles  délicates  de  ses  auditeurs,  retenir  par-de- 
vers  lui  une  particularité  si  essentielle  de  l'action  de  Jésus? 
Difficilement,  si  cette  particularité  lui  était  connue  (1);  par 
conséquent  un  dilemme  embarrassant  parait  se  poser,  c'est 
que  :  ou  bien  les  synoptiques  ont  parlé,  sans  autorité  histo- 
rique, des  expulsions  de  démons,  ou  bien  le  quatrième  évan- 
géliste,  n'ayant  aucune  connaissance  de  ces  histoires,  n'est 
pas  l'apôtre  Jean.  Or,  nous  ne  pouvons,  d'après  ce  qui  a 
été  dit  jusqu'à  présent,  nous  décider  à  admettre  la  première 
alternative,  car  les  récits  des  synoptiques  sur  les  guérisons 
de  démoniaques  par  Jésus  nous  ont  paru,  au  moins  quant 
au  fond,  porter  tous  les  caractères  de  la  vérité.  Ce  point 
formerait  donc  un  argument  contre  l'authenticité  du  qua- 
trième évangile.  Neander,  en  partant  de  l'idée  que  l'auteur 
du  quatrième  évangile  se  faisait  du  diable,  cherche  à  rendre 
vraisemblable  que  celui  qui  disait  que  le  Christ  était  venu 
pour  détruire  les  œuvres  du  diable  (1.  Joh.,  3,  8),  ait  fait 
entrer  en  ligne  de  compte  ces  maladies;  oui  certainement, 
mais  à  condition  qu'il  ait  su  que  Jésus  avait  guéri  de  pa- 
reilles affections.  Aussi  Neander  essaie-t-il  de  prouver  qu'il 
a  pu  le  savoir  en  effet,  et  cependant  n'en  rien  dire;  mais 
son  argumentation  revient,  au  fond,  à  ce  qui  a  été  dit  plus 

(i)  Voyei  Wei»se,  h  c,  5.  352. 
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haut,  à  savoir  que,  pour  concevoir  les  motifs  qui  ont  dirigé 
l'évangéliste  dans  le  choix  de  ce  qu'il  voulait  raconter,  il 
faut  supposer  existant  ce  qui  était  déjà  connu  par  la  tradi- 
tion synoptique;  à  quoi  Neander,  par  une  remarque  qui  lui 
est  propre,  ajoute  que,  ces  guérisons  ayant  été  opérées  hors 
de  Jérusalem,  cela  peut  expliquer  pourquoi  elles  manquent 
chez  Jean,  qui  s'occupe  principalement  de  ce  qui  se  passa 
dans  la  capitale.  Pourtant  il  admet  lui-même  qu'il  restera 
•  f  toujours  une  certaine  obscurité  sur  les  motifs  de  cette  omis- 
*.£  *  sion,  que  seulement  il  n'en  faut  rien  conclure  de  défavo- 
rable au  quatrième  évangile  (1).  La  nature  de  la  chose  veut 
que,  sur  des  divergences  et  des  lacunes  semblables,  chacun 
prononce  un  jugement  différent;  quanta  moi,  son  silence 
sur  les  expulsions  de  démous  me  parait  appartenir  aux  par- 
ticularités du  quatrième  évangile  qui  suscitent  les  plus 
grandes  difficultés. 

§  XCH. 

Gaérisoos  de  paralytiques.  Jésus  a-t-il  considéré  certaines  maladies 
comme  une  punition  ? 

Les  synoptiques  rapportent  que,  en  présence  des  messa- 
gers de  Jean-Baptiste,  Jésus  s'appuya  sur  ce  que,  par  sa 
puissance  miraculeuse,  des  boiteux  marchaient,  yoAoî 
irept7raTO'j<7tv  (Matth.,  11,  5);  et,  une  autre  fois,  le  peuple 
s'émerveille  de  voir,  h  côté  d'autres  malades  guéris,  des  boi- 
teux marcher,  jroAoù;  7cspi-aToSvTaç,  et  des  pwelus  rendus 
à  la  santé,  xuXXo'jç  ùyietç  (Matth.,  15,  31).  A  la  place  des 
boiteux,  il  est  question  ailleurs  de  paralytiques,  rapa^urixol 
(Matth.,  4,  2fi) j  et  le  fait  est  que,  dans  les  histoires  détail- 
lées que  nous  avons  sur  celte  espèce  de  malades,  par  exem- 
ple dans  Matthieu,  9,  1  seq. ,  et  passages  parallèles,  8, 
5  seq.,  et  passages  parallèles,  il  s'agit,  non  de  boiteux, 

(I)  Neaoder,  L.  J.  Chr.,  S.  807  ff. 
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mais  de  paralytiques.  Le  malade  dont  il  est  question  dans 
Jean  (5, 5),  appartenait  sans  doute  aux  boiteux  dont  il  avait 
été  parlé  verset  3,  On  trouve,  dans  le  même  endroit,  des 
valides  dont  les  membres  sont  desséchés,  fopoî,  et  Matthieu 
(12,  9  seq.  et  passages  parallèles)  raconte  également  la 
guérison  d'un  homme  qui  avait  une  main  sèche,  yelp  &r,pa. 
Mais,  comme  ces  trois  dernières  guérisons  d'individus  at- 
teints d'affections  aux  membres  se  représenteront  à  nous 
sous  d'autres  chefs,  il  ne  reste  plus  ici  qu'à  étudier  la 
gaérison  du  paralytique  (Mot th.,  9,  1  seq.  et  passages 
parallèles). 

Les  définitions  que  les  anciens  médecins  donnent  de  la 
paralysie,  irapaXuciç,  se  rapportent  toutes  à  une  perte  du 
mouvement,  mais  sans  expliquer  positivement  si  elle  est 
totale  ou  partielle  (i);  de  plus  on  ne  peut  pas  attendre  que 
les  évangélistes  se  soient  tenus  rigoureusement  au  langage 
médical  5  il  faut  donc,  h  l'aide  des  descriptions  qu'ils  donnent 
de  ces  malades,  se  représenter  ce  qu'ils  entendent  par  le 
mot  de  paralytiques.  Or,  dans  notre  passage,  nous  voyons 
<jue  le  paralytique  a  été  obligé. de  se  faire  apporter  sur  un 
lit,  xktm9  et  que  le  mettre  en  état  de  se  lever  et  de  porter 
;■  :;ii  lit  fut  regardé  comme  une  merveille  sans  exemple;  en 
conséquence,  nous  pouvons  conclure  qu'il  y  avait  au  moins 
impuissance  des  pieds.  Ici  il  n'est  question  ni  de  douleurs 
ni  d'un  caractère  aigu  de  la  maladie  ;  mais,  dans  une  autre 
histoire  (Matth.,  8,  6),  cette  acuité  du  mal  est  évidemment 
supposée,  puisque  le  centurion  dit  de  son  serviteur  :  j'ai 
un  de  mes  serviteurs  malade  d'une  paralysie  dont  il  est 
fort  tourmenté ,  ô  içaiïç  jjwu  (îsêtoiTai  ev  ttî  otxiç  îrapaToiTUtoç, 
<htvôç  paaaviÇojjiÊvos.  Ainsi,  par  le  mot  paralysie,  nous  de- 
vions entendre,  dans  les  évangiles,  une  affection   des 
membres   qui   le§   frappe   d'impuissance  9    mais    qui  est 

(i)  On  peut  les  roir  daoi  WeUteia  f  lf.  T.,  1,  S.  386 ,  et  dans  Wab! ,  CUvi* , 
a  cet  article. 
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tantôt  indolente  ,  et  tantôt  goutteuse  et  douloureuse  (1). 
La  description  de  la  manière  dont  le  paralytique  fut 
amené  à  Jésus  (Matth.,  9,  1  seq.  et  passages  parallèles] 
présente  une  gradation  sensible  entre  les  trois  récits: 
Matthieu  dit  simplement  que,  Jésus  étant  revenu  à  Capbar- 
naùm  après  une  excursion  sur  la  rive  opposée  du  lac ,  on 
lui  amena  un  paralytique  étendu  sur  un  lit;  Luc  décrit 
exactement  comment  Jésus,  entouré  d'une  grande  foule, 
et  nommément  de  pharisiens  et  de  docteurs  de  la  loi ,  en- 
seignait et  guérissait  dans  une  maison,  et  comment  les 
porteurs  du  paralytique ,  ne  pouvant  arriver  jusqu'à  lui  à 
cause  de  la  multitude  qui  obstruait  la  porte,  firent  des- 
cendre le  malade  à  travers  le  toit.  Si  Ton  se  représente  la 
structure  des  maisons  orientales,  dont  les  toits  sont  plats 
et  communiquent  avec  l'étage  supérieur  par  une  ouver- 
ture (2),  et  si  Ton  prend  en  considération  l'usage  des  rab- 
bins, chez  qui  le  chemin  par  le  totJ(pa-|Tt)  est  opposé 
au  chemin  par  la  porte  (dwiô  jn),  comme  n'étant  pas 
un  chemin  moins  ordinaire  pour  arriver  h  Vêlage  supérieur, 
ùrapwov  (3),  on  ne  peut  gioère,  par  l'expression  faire  des- 
cendre par  les  tuiles ,  xoOiévai  #ià  tûv  *spa[/.cov,  entendre 
autre  chose,  si  ce  n'est  que  les  porteurs,  étant  arrivés  sur 
le  toit  plat  de  la  maison  où  se  trouvait  Jésus,  soit  par  un 

(1)  Comparez  Wincr,  BibU  Rcahv,,  sons,  il  vit  qu'au-dessous  tout  était  plan 
2,  S.  225  ff.;  et  Fritzsche,  in  Matth.,  de  soldats,  tou;  Spo'yov;  t«»  ofx«t 
p.  194.  avavxàirruv,  tfATT/carà  xar»  tùv  orpa- 

(2)  Winer ,  I.  c,  î  l'article  Dach  tcmtw»  <o>pot  x.  t.  h  Mais,  quand  même 
(toit).  Neander  pense  (S.  316,  Aura.)  il  y  aurait  eu  uoe  porte  dans  le  toit,  il 
que  les  ex  pressions  de  Josèphc  [Antiq.y  était  difficile  que  l'on  pût,  par  cette 
4À,  15,  12)  pertnetteut  de  conclure,  ouverture,  découvrir  tout  l'étage  ira- 
non  que  de  pareilles  ouvertures  exis-  médiatemeut  iuféheur;  en  outre  les  fu- 
taient,  mais  qu'en  enlevant  la  couver*  gilifs  l'avaient  sans  aucun  doute  ba tri- 
ture du  toit,  on  pouvait  arriver  dans  cadée;  et ,  dans  tons  les  cas,  il  était 
l'espace  qui  se  trouvait  au-dessous,  et  nécessaire  d'enfoucer  le  toit  pour  exé- 
apercevoir  ce  qui  s'y  passait  ;  car  Hé-  cuter  ce  que  Jo»èplie  rapporte  tillé- 
rode  l*r  ayant  pris  un  village  où  pla-  rieurement  ;  accablant  d'en  haut  ces 
sieurs  soldats  ennemis  se  trouvaient,  et  soldats  à  coups  de  pierre,  ils  les  tuèrent 
une  partie  de  ces  soldats  s'élant  réfu-  Us  uns  sur  tes  autres,  tovtovç  (tovç  orpa* 
giés  sur  les  toits  des  maisons  où  ils  fa-  xitùxaç)  /ùv  ovv  ut'TpatçavuÔiv/JaAAav-i; 
rent  faits  prisonniers .  l'historien  ajoute  avpnfbv  in'  ôlMotç  àrppovv. 
aussitôt  :  Enfonçant  les  toits   Jet  mai-  (3)  Lightfoot,  p.  601. 
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escalier  qui  y  conduisait  directement  de  la  rue,  soit  par  le 
toit  de  la  maison  voisine,  firent  descendre,  jusqu'à  Jésus,  a 
travers  l'ouverture  existant  déjà  dans  la  plate-forme ,  et ,  ce 
semble,  à  l'aide  de  cordes,  le  malade  avec  son  lit.  Marc,  qui 
concorde  avec  Matthieu  en  plaçant  la  scène  à  Capharnaum, 
et  avec  Luc  en  décrivant  la  grande  multitude,  et  la  néces- 
sité où  elle  mit  les  porteurs  de  monter  sur  le  toit,  fixe ,  en 
outre ,  leur  nombre  à  quatre ,  et  enchérit  encore  sur  Luc 
en  disant,  sans  s'inquiéter  de  la  porte  qui  existait  déjà, 
qu'ils  découvrirent  le  toit,  et  descendirent  le  malade  à  tra- 
vers une  ouverture  qu'ils  firent  eux-mêmes. 

Dans  quelle  direction  cette  gradation  a-t-elle  pu  se  for- 
mer? est-ce  une  progression  croissante  ou  décroissante? 
La  narration  de  Marc,  qui  occupe  le  plus  haut  degré  de 
cette  échelle,  présente  tant  de  difficultés,  que  difficilement 
on  la  considérera  comme  la  plus  voisine  de  la  vérité  ;  car 
non  seulement  des  adversaires  ont  demandé  comment  on 
avait  pu  percer  le  toit  sans  blesser  ceux  qui  étaient  au- 
dessous  (1),  mais  encore  Olshausen  accorde  que  la  destruc- 
tion de  la  plate-forme  couverte  de  tuiles  a  quelque  chose 
d'extravagant  (2).  Pour  échapper  à  cette  difficulté,  plusieurs 
interprètes  admettent  que  Jésus  enseignait  en  plein  air,  soit 
dans  la  cour  intérieure  (3),  soit  devant  la  maison  (4),  et  que 
les  porteurs  ont  seulement  brisé  une  portion  du  parapet  du 
toit  pour  descendre  le  malade  plus  commodément.  Mais,  si 
la  désignation  de  Luc  :  à  travers  les  tuiles,  rend  cette  ex- 
plication impossible,  les  expressions  de  Marc  ne  la  permet- 
tent pas  davantage,  car,  chez  lui,  ni  czéjn  ne  peut  signifier 
le  parapet  du  toit,  ni  à7ro<7Teyà£&>  la  rupture  de  ce  parapet, 
et  é£opurra>  ne  peut  s'entendre  que  du  travail  destiné  à  per- 


(I)  Woolston,  Disc,  k.  Dans  l'exem-  (3)  Kœstcr,  Immanuel,  S.  166,  Anm. 

pic  emprunté  à  Josèphe,  un  pareil  dan-       66. 
ger  inquiétait  peu  les  assiégeant».  (&)  C'est  ce  que  Paulus  paraît  penser, 

(2}  4,  S.  304.  L.  J.  i,  a,  S.  238.  Il  s'exprime  autre- 

ment  dans  Exeg,  fîanàbt%  1,1»,$,  5toV 
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cer  un  trou.  Si  donc  la  percée  de  la  plate-forme  subsiste, 
elle  devient  invraisemblable,  puisqu'elle  était  complètement 
inutile,  dès  lors  que  dans  chaque  toit  il  y  avait  une  porte. 
On  a  essayé  de  parer  l'objection  en  disant  que  les  porteurs  se 
servirent,  il  est  vrai,  de  la  porte  qui  étiit  dans  le  toit,  mais 
qu'elle  se  trouva  trop  étroite  pour  lo  lit  du  malade,  et  qu'ils 
l'agrandirent  eu  brisant  les  tuiles  dans  le  Voisinage  (1). 
Mais  cela  n'ôte  rien  aux  dangers  de  cette  opération ,  et 
les  expressions  de  Marc  signifient  une  ouverture  faite  efr 
près  par  les  porteurs ,  et  non  une  <|jiverture  simplement 
agrandie. 

Quelque  périlleuse,  quelque  superflue  que  fût,  en  réalité, 
une  telle  entreprise ,  on  s'expliquera  facilement  comment 
Marc,  occupé  à  développer  le  récit  de  Luc,  imagina  cette 
particularité.  Luc  avait  dit  que  Ton  avait  fait  descendre  le 
malade,  de  sorte  qu'il  arriva  devant  Jésus ,  ejAirpocÛev  toG 
bjcoO.  Comment  les  porteurs,  se  demanda  Marc,  purent-ils, 
si  Jésus  ne  se  trouvait  pas  accidentellement  sous  la  porte  du 
toit,  rencontrer  justement  cette  place,  autrement  qu'en 
enfonçant  le  toit  dans  l'endroit  où  ils  savaient  qu'était  Jésus 
(a7re<JT5ya<rav  t^v  (TTsyriv  otcou  t,v)  (2)  ?  Celte  particularité 
fut  d'autant  mieux  accueillie  par  Marc,  qu'elle  mettait,  dans 
un  jour  plus  vif,  ce  zèle  qu'aucun  labeur  n'effrayait ,  zèle 
inspiré  aux  porteurs  par  leur  confiance  en  Jésus.  Or  c'est 
aussi  ce  dernier  intérêt  qui  parait  déjà  avoir  dicté  à  Luc 
ce  qui  distingue  son  récit  de  celui  de  Matthieu.  Eu  effet, 


(i)  C'est  ce  qne  disent  Lightfoot,  Km-  s'exprime  pas  non  pins,  d'après  ce  qu'on 

nœl,  Olsliausen  .  sur  ce  passage,  vient  de  voir,  comme  si  Ton  n'avait  pas 

(2)Voyc£Fritxaclie,  in  Mat  th.,  p.  52.  pu  arriver  dans  l'appartement  intérieur 

Cela  réfute  en  même  lemps  l'objection  &ans  découvrir  le  toit;  mais  il  s'exprime 

de  Wcander,  qui  dit  :  «  S'il  avait  été'  comme  si  l'on  n'avait  pa*  pn  y  arriver, 

possible  d'arriver  du  toir  dans  l'appar-  sans  celte  opération,  à   l'endroit  où  se 

tement  intérieur  sans   faire  préalable-  trouvait  Jésus;  et,  dans  le  fait,  on  ne 

ment  une  ouverture  dans  le  toit ,  Marc,  pouvait  y  arriver,  même  avec  nnc  porte 

qni  connaissait  sans  doute  la  construc-  dans  le  toit,  qu'autant  que  Jésus  aurait 

tion  des  maisons  de  l'Orient,  ne  se  se-  été,  par  cas  fortuit,  placé  justement 

mit  pu  exprimé  comme  s'il  n'y  avait  sous  cette  porte. 
pet  d'autre  possibilité  (1.  c.)  ».  Il  ne 
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quoique  Matthieu  qui  raconte  que  les  porteurs  amenèrent 
h  Jésus  le  paralytique  par  le  chemin  ordinaire,  ait  pensé 
sans  doute  que  le  transport  pénible  de  ce  malade  sur  son 
lit  était  une  preuve  suffisante  de  leur  foi,  cependant  les 
caractères  auxquels  Jésus  est  supposé  avoir  reconnu  leur 
foi,  m<mç,  sont  mis  dans  un  moindre  relief;  or,  si  dans 
les  commencements ,  celte  histoire  était  rapportée  comme 
nous  la  lisons  dans  le  premier  évangile,  on  put  être  facile- 
ment tenté  d'inventer,  pour  les  porteurs,  un  signe  de  leur 
foi  qui  fût  plus  saillant;  et,  comme  la  scène  était  placée 
au  milieu  d'un  grand  concours  de  peuple,  le  signe  le  plus 
convenable  put  sembler  ce  chemin  inaccoutumé  qu'ils  pri- 
rent pour  porter  leur  malade  jusqu'à  Jésus  (1). 

Le  procédé  de  la  guérison,  d'après  le  rapport  concordant 
des  trois  synoptiques,  est  simplement  ceci  :  Jésus,  avec  des 
paroles  amicales  et  tranquillisantes,  annonce  d'abord  au 
paralytique  le  pardon  de  ses  péchés  (ce  dont  je  vais  parler 
lout  à  l'heure);  puis,  confondant  les  murmures  des  docteurs 
de  la  loi,  il  justifie  le  plein  pouvoir  qu'il  s'attribue  do  par- 
donner des  péchés,  en  ordonnant  au  paralytique  de  prendre 
son  lit  et  de  s'en  retourner,  ordre  qui  est  suivi  d'un  résultat 
immédiat.  On  a  essayé  de  représenter  ce  succès  comme  na- 
turel ,  et  Ton  a  dit  que  l'affection  de  ce  malade  n'était 
qu'une  faiblesse  nerveuse,  h  laquelle  avait  la  plus  grande 
part  l'imagination  du  malade,  qui  pensait  que  son  mal  de- 
vait durer,  étant  une  punition  de  ses  péchés;  on  admit  en 
outre  qu'un  traitement  subséquent  fut  continué  pendant 
quelque  temps  (2)  ;  mais  l'un  comme  l'autre  est  contraire 
au  récit.  On  a  donc  cherché,  autour  de  soi,  des  analogies 
empruntées  au  domaine  des  faits ,  qui ,  bien  que  rares  et 
mystérieux,  appartiennent  cependant  à  l'ordre  naturel.  Pau- 
las  invoque  un  récit  de  Tile-Live  qui  ressemble  beau- 
Ci)  Comp.  De  Wctte,  Exeg.  Handb.,  (2)  Paolut,  Exeg.  Handb.,  1,  b,  S. 
1,1,)         i2  ,5.40.                           408,501. 
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coup  à  un  conte  (1);  cela  est  inutile,  car  on  ne   parait 
avoir  aucune  objection  à  faire  contre  l'observation  de  la 
guérison,  par  la  simple  force  de  la  croyance,  d'une  paralysie 
partielle  et  d'une  contracture  qui  avaient  duré  plusieurs  ; 
années,  observation  qui  est  consignée  dans  la  seconde  édi-  . 
tion  du  Gnomon  de  Bcngel  (2).  Des  exemples  semblables  . 
se  représentent  aussi  sans  cesse  sur  le  terrain  du  magné- 
tisme animal.  Si  donc  on  admet  ces  deux  conditions  à  la   k 
fois  :  que,  dans  Jésus,  il  y  avait  une  force  curative  sem- 
blable à  celle  du  magnétisme,  et ,  dans  le  malade,  une  foi 
forte  et  susceptible  d'être  portée  par  l'allocution  de  Jésus 
jusqu'à  l'émotion    morale  la   plus  vive,  rien  n'empêche 
plus  de  faire  entrer  cette  histoire  de  guérison  dans  le  cercle 
de  celles  pour  lesquelles  nous  ne  manquons  pas  de  points 
d'analogie  dans  les  observations  ordinaires ,  et  que  ,  par 
conséquent,  nous  ne  sommes  pas  en  droit  d'exclure,  sans 
plus  ample  informé ,  hors  du  rang  des  choses  historique- 
ment arrivées.  A  la  vérité,  d'un  autre  côté,  comme  ce  que 
les  Juifs  attendaient  du  Messie  a  été  transporté  sur  Jésus, 
il  y  a  une  extrême  facilité  à  faire  dériver  de  cette  attente 
le  récit  en  question.  Dans  le  passage  déjà  cité  d'Isaïe(35, 6), 
il  avait  été  promis  pour  le  temps  messianique  que  le  boiteux 
sauterait  comme  un  cerf,  wre  àXeïrai  toç  eXa<poç  6  y<ùk%, 
et,  dans  le  même  contexte  (v.  3) ,  le  prophète  avait  crié 
aux  genoux  paralysés,  yovara  rap aXe>.u[/iva  :  Soyez  pleins 
de  force,  ùryucare,  ce  qui,  de  même  que  les  autres  parti- 
cularités qui  y  tiennent ,  a  dû  être  plus  tard  entendu  au 
propre,  et  espéré  du  Messie  comme  œuvre  miraculeuse, 
puisque  Jésus,  ainsi  que  nous  l'avons  vu  déjà,  pour  prouver 
qu'il  était  celui  qui  devait  venir,  ipyoïuvo;,  s'appuya  aussi 
de  ce  que  les  boiteux  marchaient,  yw)>oL  7repi7raTo5<riv. 

Il  faut  maintenant  examiner  de  plus  près,  dans  ce  récit, 
un  trait  qui  a  déjà  été  touché.  Jésus  dit  d'abord  au  malade.* 

(1)  Lit.  2,  86.  (2)  Gnomon  ,  I,  S.  245. 
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que  tes  péchés  te  soient  remis,  <x<p&>vTat  coi  aî  â^apriai 
gq-j  ;  et  puis ,  en  preuve  qu'il  a  le  pouvoir  de  pardonner 
ainsi  les  péchés,  il  le  guérit.  On  ne  peut  méconnaître,  en 
cela,  un  rapport  avec  l'opinion  des  Juifs,  qui  pensaient  que 
le  malheur  et,  en  particulier,  la  maladie  des  individus 
étaient  une  preuve  de  leurs  péchés ,  opinion  qui ,  déposée 
avec  ses  traits  principaux  dans  l'Ancien  Testament  (3.  Mos. 
26,  14  seq.;  5.  Mos.,  28, 15  seq.j  2.  Paralip.,  21,  15. 
18  seq.),  Tut  énoncée  de  la  manière  la  plus  précise  par  les 
Juifs  postérieurs  (1).  Si  donc  nous  n'avions  que  ce  récit  des 
synoptiques,  nous  serions  obligés  de  croire  que  Jésus  avait 
partagé,  sur  ce  point,  l'opinion  de  ses  contemporains  et 
compatriotes,  puisqu'il  démontre  sa  qualification  à  pardon* 
per  des  péchés,  cause  de  la  maladie,  en  donnant  une  preuve 
de  son  pouvoir  de  guérir  des  maladies ,  suite  du  péché. 
Mais ,  dit-on,  il  se  trouve  d'autres  passages  où  Jésus  con- 
tredit directement  cette  idée  juive ,  et  il  en  résulte  que , 
lorsqu'il  tint  au  paralytique  ce  langage,  ce  ne  fut  que  pour 
s'accommoder  aux  opinions  du  malade,  afin  de  procurer  sa 
guérison  (2). 

Le  passage  principal  que  l'on  a  coutume  d'alléguer  à  cet 
effet,  est  l'introduction  de  l'histoire  de  l'aveugle  de  nais- 
sance (Joh.,  9,  1 — 3),  histoire  qu'il  faudra  examiner  plus 
tard.  Là,  en  effet,  les  apôtres,  voyant  debout  sur  le  chemin 
cet  homme  qu'ils  connaissent  comme  étant  aveugle  de  nais- 
sance, posent  à  Jésus  la  question  de  savoir  s'il  est  aveugle 
par  l'effet  de  ses  propres  péchés  ou  des  péchés  de  ses  pa- 
rents. Ce  cas  était  particulièrement  difficile  pour  l'opinion 
juive  sur  l'infliction  des  peines.  Quand  il  s'agit  de  maux  qui 
ne  frappent  un  homme  que  dans  le  cours  de  sa  carrière, 
l'observateur  qui  est  enclin  à  considérer  les  choses  à  un  cer- 

(i)Ncdarixn  f.  44,1  (dans Scbattgen,      donec  ipsi  omnia  peccata  renmsa  sint. 
!,  p.  93)  :  Dixit  R.  Cliija  fil.  Àbba  :  (2)  Hâte,  L.  J.,  S  73;  FritMcUc,  in 

Tfallus  cgrotos  «  morfao  suo  sanatar,       Natth.,  p.  335. 

//.  5 
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tain  point  de  vue,  trouvera  facilement,  ou  du  moins  suppo- 
sera ,  des  fautes  quelconques  qui  auront  été  la  cause  des 
maux.  Il  en  est  autrement  des  maux  de  naissance.  A  la 
vérité,  l'opinion  du  vieil  hébraïsme  (2.  Mos.,  20,  5;  5. 
M  os.,  5,  9;  2.  Sam.,  3,  29)  fournissait  une  explication,  à 
savoir  que  les  péchés  des  ancêtres  sont  punis  sur  les  descen- 
dants. Mais,  comme  pour  le  droit  humain,  la  loi  mosaïque 
elle-même  ordonnait  que  chacun  ne  fût  responsable  que  de 
ses  propres  infractions  (5.  Mos. ,  24, 16;  2.  Reg.,  lu,  6),  et 
comme,  relativement  aussi  à  la  justice  distributive  de  Dieu, 
les  prophètes  pressentaient  une  règle  semblable  (Jerem.,31, 
30;  Ezech.,  18, 19  seq.),  la  sagacité  rabbinique  imagina 
pour  les  maux  de  naissance  un  subterfuge ,  et  dit  que,  sans 
doute,  ces  hommes  avaient  péché  dès  le  ventre  de  leur 
mère(l).  C'est,  sans  contredit,  l'opinion  que  les  disciples 
supposaient  quand  ils  Grent  leur  question  (v.  2).  Jésus  leur 
répond  que  ce  n'est  ni  pour  ses  péchés,  ni  pour  les  péchés 
de  ses  parents,  que  cet  homme  est  venu  aveugle  au  monde, 
mais  que  c'est  pour  que  la  guérison  que  lui,  Jésus,  en  sa 
qualité  de  Messie,  allait  accomplir,  manifestât  la  puissance 
miraculeuse  de  Dieu.  Cette  réponse  est  généralement  en- 
tendue comme  si  Jésus  avait  rejeté  toute  cette  opinion,  que 
la  maladie  et  les  autres  maux  sont  essentiellement  des 
peines  pour  les  péchés  ;  mais  Jésus  ne  parle  ici  expressé* 
ment  que  du  cas  qu'il  avait  devant  les  yeux ,  disant  que  ce 
mal  particulier  avait  sa  raison ,  non  dans  une  transgression 
de  cet  individu,  mais  dans  des  vues  providentielles  supérieu- 
res. On  ne  serait  autorisé  à  trouver,  dans  ces  expressions, 
un  sens  plus  général,  et  le  rejet  de  toute  l'opinion  juive, 
qu'autant  que  l'on  en  rapprocherait  d'autres  déclarations 

(i)  Sanhedr.  f.  91 ,  2 ,  et  Bereschith  a  tempore  formationis  ejus  (in  utero)  , 

Rabba   f.    38 ,    1    (dans    Li^htfuot,  an  a    rem  porc   processiouis    ejus    (ex 

p.  1050)  :  Antouiuus  iuterrogarit  Rabin  utero)  ?  DUit  ei  Rabbi  :  A.  tempore  for- 

(Jodam)  :  A  quouam  tempore  incipit  mationis  ejus. 
maint  afiiactns  prawalere  in  bomtne?  an 


NBUV1ÊMB    CHAPITRE.    §   XCII.  67 

d'un  sent  plus  précis.  Or,  il  se  trouve,  on  vient  de  le  voir, 
dans  les  évangiles  synoptiques,  un  récit  qui,  entendu  sim- 
plement, renferme  une  adhésion  de  Jésus  à  ridée  domi- 
nante ;  par  conséquent ,  on  peut  se  demander  s'il  est  plut 
facile  de  considérer  cette  déclaration  de  Jésus  chez  les  sy- 
noptiques, comme  un  accommodement  à  la  croyance  popu- 
laire, ou  sa  déclaration  chez  Jean,  comme  ne  se  rapportant 
qu'au  cas  qui  était  placé  devant  lui»  Cette  question  sera 
décidée  en  hfjfa  de  la  dernière  alternative,  par  quiconque 
cotroatt  les  difficultés  de  l'hypothèse  de  l'accommodement 
dans  son  application  aux  déclarations  de  Jésus  chez  les 
évangélistes ,  et  voit  clafiptement  que ,  dans  le  passage  en 
qWiliuu  dn  quatrième  évangile,  rien  n'indique  une  signiB- 
cation  plus  générale  de  la  réponse  de  Jésus. 

Sans  doute,  d'après  de  justes  principes  d'exégèse,  un 
évangéliste  ne  doit  pas  être  expliqué  immédiatement  par 
un  autre  évangéliste;  et,  dans  notre  cas,  il  resterait  fort 
possible  que,  tandis  que  les  synoptiques  attribuent  à  Jésus 
cette  opinion  qui  fut  celle  de  son  temps,  l'auteur  plus  éclairé 
du  quatrième  évangile  la  lui  fit  rejeter.  Cela  n'est  pas  ce- 
pendant, car  il  n'a  rattaché  qu'à  ce  cas  particulier  la  répro- 
bation exprimée  par  Jésus  sur  l'idée  contemporaine,  et  l'on 
en  acquiert  la  preuve  dans  d'autres  paroles  qu'il  met  en  la 
bouche  de  Jésus.  En  effet,  Jésus,  parlant  à  celui  qui  est 
malade  depuis  trente-huit  ans  (Joh.,  5),  et  lui  disant,  après 
son  rétablissement,  sous  forme  d'avis  :  Ne  pèche  plus,  afin 
qu'il  ne  t'arrive  rien  de  plusy  (jl^k^ti  àjjwcpTave,  îva  \ù\  yjXfa 
xi  coi  y£V7iTat  (v.  14),  c'est  la  même  chose  que  lorsqu'il 
crie  à  un  malade  qui  attend  sa  guérison  :  Que  tes  péchés  te 
soient  remis,  «xçecovraî  coi  al  à^apTiai  cou.  Dans  les  deux  cas, 
la  maladie  est  considérée  comme  la  punition  du  péché,  et, 
en  cette  qualité,  guérie  chez  l'un,  présentée  comme  une 
menace  chez  l'autre.  Cependant,  ici  aussi,  les  interprètes 
qui  n'aiment  pas  à  trouver  en  Jésus  une  opinion  qu'ils  re- 


68  DEUXIÈME  SECTION. 

jettent,  savent  échapper  au  sens  naturel.  D'après  eux, 
Jésus  reconnut  que  le  mal  particulier  de  cet  homme  était 
une  suite  naturelle  de  certains  excès,  et  il  l'avertit  de  ne 
pas  y  retomber,  parce  que  cela  pourrait  amener  une  réci- 
dive dangereuse  (1).  Mais,  pour  la  manière  de  penser  do 
siècle  de  Jésus,  il  était  bien  plus  difficile  de  rattacher  cer- 
tains excès  à  certaines  maladies,  suites  de  ces  excès,  que 
de  rattacher  au  péché  en  général  la  malajjje,  comme  la 
punition  du  péché.  Il  faudrait  donc,  si  nous-voulions attri- 
buer aux  paroles  de  Jésus  la  première  signification,  qu'ç& 
fût  très  précisément  énoncée  Sans  le  passage  ;  or,  neuîè 
part,  dans  tout  le  récit,  il  n'est  question  de  quelque  excès 
commis  par  cet  homme.  Quand  Jésus  lui  dit  :  Ne  pèche 
plus,  pixexi  àfi-aprave,  cela  désigne  seulement  le  péché  en 
général  ;  et  supposer  entre  Jésus  et  le  malade  une  conver- 
sation où  le  premier  aurait  instruit  le  second  sur  la  con- 
nexion de  son  mal  avec  un  péché  particulier  (2),  c'est  faire 
une  fiction  qui  n'est  point  du  tout  dans  l'esprit  de  la  con- 
duite ordinaire  de  Jésus.  Quel  mode  d'explication,  quand, 
pour  échapper  à  un  résultat  dogmatiquement  désagréable, 
on  donne  à  un  passage  (Job.,  9)  une  généralité  qu'il  ne 
comporte  pas;  quand  on  élude  l'autre  (Matth.,  9)  par 
l'hypothèse  de  l'accommodement  ;  quand  on  impose  vio- 
lemment au  troisième  (Joh.,  5)  une  idée  moderne;  tandis 
que,  si  l'on  ne  fait  pas  dire  au  passage  plus  qu'il  ne  dit 
réellement,  on  n'a  aucun  besoin  de  toucher  le  moins  du 
monde  aux  deux  autres  dans  leur  signification  immédiate  ! 
Maison  rapporte  encore  un  autre  passage,  et  celui-là  est 
pris  aux  synoptiques,  pour  prouver  que  Jésus  était  élevé, 
sur  ce  point,  au-dessus  de  l'opinion  populaire.  On  lui  fit 
un  jour  un  récit  sur  des  Galiléens  que  Pilate  avait  fait  mas- 


(1)  Ptulu*,  Comtn.,  A,  S.  264;  Lùcke,  (2)  C'est  ce  que  fait  Tholuck  ,  sur  ce 

S  9  p.  25  ;  Neandcr  ioclioe  aussi  d«  ce      passage, 
cuti',  S.  319. 
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sacrer  pendant  le  sacrifice,  et  sur  d'autres  qui  avaient  péri 
par  la  chute  d'une  tour  (Luc,  13,  1  seq.).  Ceux  qui  lui 
Racontèrent  cet  événement  donnèrent,  il  faut  le  croire,  à 
entendre  qu'ils  regardaient  ces  accidents  comme  des  puni- 
tions livines  de  la  perversité  particulière  de  ces  gens.  Jésus 
répondit  qtfîl  ne  fallaif  pas  croire  que  ces  gens  eussent  été 
pires  mie  d'antres;  qié'les  narrateurs  eux-mêmes  ne  va- 
laient'pis  mieux,  et  que,  s'ils  ne  se  convertissaient  pas, 
une  pareille  ruine  les  attendait.  Certes,  il  n'est  pas  facile 
de  voir  comment,  dans  cette  expression  de  Jésus,  on  peut 
trouver  une  réprobation  de  l'opinion  populaire.  Si  Jésus 
voulait  la  condamner,  il  devait  dire,  de  deux  choses  l'une, 
lea  bien  :  Vous  êtes  d'aussi  grands  pécheurs,  bien  que,  cor* 
pbrelleitoënt,  vous  ne  périssiez  pas  de  la  même  manière;  ou 
bien  :  Croyez-vous  que  ces  gens  aient  péri  à  cause  de  leurs 
péchés?  Non,  on  peut  s'en  convaincre  en  vous  voyant,  vous 
ré  votre  perversité,  n'êtes  cependant  pas  frappés 
deÂHtëÀu  contraire,  la  déclaration  de  Jésus,  telle  qu'elle 


est  rapportée  'dans  Luc,  ne  peut  signifier  que  ceci  :  Le 
malheur  qui  vient  de  frapper  ces  gens  ne  prouve  pas  leur 
perversité  particulière,  pas  plus  que  l'exemption,  dont  vous 
avei  joui  jusqu'à  présent,  de  pareils  accidents,  ne  prouve 
que  vous  valiez  mieux  qu'eux;  loin  de  là,  des  punitions 
semblables  vous  frapperont  tôt  ou  tard,  et  manifesteront 
votre  égale  méchanceté  :  ce  qui  confirmerait  au  lieu  de 
renverser  la  loi  de  la  connexion  entre  le  péché  et  le  mal- 
heur de  chaque  individu.  Cette  opinion  sur  la  maladie  et  sur 
le  mal,  opinion  vulgaire  parmi  les  Hébreux,  est  en  contra- 
diction avec  la  doctrine  ésotérique,  à  moitié  essénienne  et 
ébionite,  que  nous  avons  trouvée  dans  Texorde  du  discours 
de  la  montagne,  dans  la  parabole  de  l'homme  riche  et  ail- 
leurs, et  d'après  laquelle  les  souffrants,  les  pauvres,  les 
malades  sont  bien  plutôt  les  justes  en  ce  siècle.  Mais,  pour 
une  exégèse  sans  préjugés,  les  deux  opinions  se  uwwfesr 
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tent  positivement  dans  les  expressions  de  Jésus,  et  la  con- 
tradiction que  nous  trouvons  entre  l'une  et  l'autre  ne  notfo 
autorise  pas  h  donner  une  signification  forcée  h  l'une  dés 
catégories  de  ces  déclarations.  U  faudrait  plutôt  COOtéàter 
l'authenticité  de  l'une  o^  de  l'autre  de  ces  catégories  ;  mats 
nous  ne  pouvons  pas  savoir  si  Jéaus  n'avait  pas  concilié 
d'une  façon  quelconque,  en  soflj^rït,  ta  contradiction  des 
deux  différentes  opinions  sur  les  choses  du  monde  qu'il 
trouva  chez  les  Juifs  d'alors,  et  qui  étaient  le  produit  de 
leur  culture  intellectuelle. 

§  xcra. 

Guérirons  de  lépreux,  Am'*rt? •■  ,   \ ■' > ■  •  • 

Parmi  les  malades  que  Jésus  guérit,  les  lépreux  jouent 
un  rttf  principal,  comme  cela  devait  être  dans  le  climat  de 
la  Paleitifie,  qui  engendre  facilement  des  maladies  de  peau. 
Quand  Jésus,  suivant  le  récit  des  synoptiques,  renvoie  les 
messagers  de  Jean-Baptiste  aux  faits  qui  prouvent  sa  mes- 
aianité  (Matth.,  11,  5),  il  cite  au  nombre  de  ces  faits  la 
purification  des  lépreux >  Xexpol  xotQafpi^Tfltu  Quand,  lors 
de  la  première  mission  de  ses  apôtres,  il  leur  donne  plein 
pouvoir  de  faire  toutes  sortes  de  miracles,  Il  met  au  pre- 
mier rang  laguérison  des  lépreux  Matih  ,  10,  8);  et  les 
détails  de  deux  cas  de  pareilles  cures  nous  sont  rapportés. 

L'un  de  ces  cas  est  commun  à  tous  les  synoptiques,  bien 
qu'ils  le  placent  dans  des  connexions  différentes.  Jésus, 
suivant  Matthieu,  en  descendant  de  la  montagne  où  il  tint 
le  discours  connu  sous  ce  nom  (8, 1  seq.),  suivant  les  autres 
dans  une  position  qui  n'est  pas  déterminée,  au  commence- 
ment de  son  ministère  en  Galilée  (Marc,  1,  40 seq.;  Luc,  5, 
12  seq.),  rencontre  un  lépreux  qui  lui  demande  è  genoux 
de  le  guérir,  et  qui  obtient  sa  guérison  par  un  simple 
contact.  Jésus  l'invite  aussitôt  à  se  présenter  aux  prêtres, 


NEUVIÈME    CHAPITRE.    §   XG1U.  71 

conformément  à  la  loi  (3.  M  os.,  14,  2  seq.),  afin  d'être 
déclaré  pur.  Matthieu  et  Marc  désignent  simplement 
l'état  de  cet  homme  par  le  mot  lépreux,  Xerpèç,  Luc  se 
sert  d'une  expression  plus  forte,  et  dit  plein  de  lèpre ,rX>fp&ç 
Wrpaç.  D'après  Paulus,  il  est  vrai,  cette  abondance  de  l'é- 
ruption est  un  symptôme  de  sa  curabilité,  attendu  que  la 
sortie  et  la  desquamation  sur  toute  la  peau  indiquent  la  crise 
par  laquelle  l'économie  se  nettoie.  En  conséquence,  ce  com- 
mentateur se  représente,  de  la  façon  mitante,  la  marche  des 
choses  :  le  lépreux  sollicite  de  Jésus,  ëG  la  qualité  de  Mes- 
sie, un  avis  sur  son  état,  et  le  prie,  suivant  le  résultat  de 
l'examen,  de  lui  accorder  une  déclaration  de  pureté  (eifteXuç, 
Juvacat  (xe  xaôaptaat),  déclaration  qui,  ou  bien  lui  épar- 
gnera la  peine  d'aller  trouver  le  prêtre,  ou  bien  servira  à 
lui  inspirer  un  espoir  consolateur  en  y  allant.  Jésus,  se  dé- 
clarant prêta  l'examiner  (6&<o),  étend  la  main  pour  le  pal- 
per, sans  cependant  que  le  malade,  qui  avait  peut-être  en- 
core des  propriétés  contagieuses,  s'approchât  trop  près  de 
loi;  et,  après  un  examen  exact,  il  se  déclare  convaincu  que 
la  maladie  n'est  plus  contagieuse  (xaQapiafcjTi).  Bientôt 
après,  et  sans  peine  (eoQsuç),  la  lèpre  disparut  en  effet 
complètement  (1). 

Avant  toute  chose,  remarquons  qu'il  y  a  ici  une  assertion 
étrangère  au  texte  :  c'est  que  le  lépreux  ait  été  justement  à 
l'époque  de  la  crise  de  sa  maladie;  car,  dans  les  deux  pre- 
miers évangiles,  il  est  question  simplement  de  lèpre,  tandis 
que  l'expression  du  troisième,  plein  de  lèpre,  TÛMpnç 
Wirpa;,  ne  peut  signifier  antre  chose  que  l'expression  de 
l'Ancien  Testament  perfusus  fepra,  aVrojnïD  (2.  Mos,  4, 
6;  4.  Mos.,  12,  10;  2.  Reg.^  27),  ce  qui,  d'après  le 
contexte,  signifie,  dans  chacun  dé  ces  cas,  le  plus  haut  de- 
gré de  l'éruption.  Que  le  mot  purifier,  xa8ap£eiv,  ait  été 
employé  dans  l'usage  de  la  langue  hébraïque  et  de  l'hellé- 

(I)  Mx*g.  Htndb..  1 ,  b,  S.  698  (f. 
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nistique,  pour  signifier  simplement  déclarer  pur,  c'est  ce 
qu'on  ne  peut  contester;  mais  il  faudrait  que  ce  verbe  con- 
servât cette  signification  dans  tout  le  paragraphe.  Or,  après 
qu'il  est  dit  que  Jésus  a  prononcé  le  mot  sois  purifié, 
xaOapifffcrri,  Matthieu  ajoute  :  et  il  fut  aussitôt  purifié,  etc., 
xal  cùGea*  èxa6apio(bj  x.  t.  *.  ;  entendre  cette  addition  de 
Matthieu  dans  le  sens  que  le  malade  fut  réellement  déclaré 
pur  par  Jésus,  ce  serait  lui  imputer  une  absurde  tautologie, 
qui  est  si  peu  concevable,  qu'il  faut  prendre  xaôaptÇecflai 
dans  le  sens  d'unejmrification  réelle  ou  guérison.  Mais,  si 
ce  verbe  a  ici  cette  signification,  il  l'a  aussi  dans  tout  le  reste 
du  paragraphe.  Il  suffit  de  rappeler  l'expression  les  lépreux 
sont  purifiés,  Xeicpol  xaBapiÇovxai  (Matth.,  11,  5),  et  pu- 
ri  fiez  les  lépreux,  Xewpoùç  xaÔap&Te  (Matth.,  10,  8),  où 
ce  mot  ne  peut  du  moins  désigner  ni  une  simple  déclaration 
de  pureté,  ni  rien  autre  chose  que  ce  qu'il  désigne  dans  le 
récit  actuel.  Mais  le  point  contre  lequel  l'explication  natu- 
relle de  l'anecdote  échoue  de  la  manière  la  plus  positive, 
c'est  la  séparation  de  je  veux,  OlXa>,  d'avec  sois  purifié, 
xaOapicfoiTi.  Qui  pourra  se  persuader  que  ces  deux  mots, 
réunis  immédiatement  dans  les  trois  récits,  aient  été  séparés 
par  une  pause  notable,  que  le  mot  je  veux,  ait  été  pro- 
noncé pendant  ou,  à  proprement  parler,  avant  le  palper  ; 
mais  que  le  mot  sois  purifié  ne  l'ait  été  qu'après  cette  opé- 
ration, quand  les  trois  évangélistes  font  prononcer  à  Jésus 
les  deux  mots  sans  séparation  pendant  l'acte  du  palper? 
Certes,  si  le  sens  allégué  avait  été  le  sens  primitif,  un  des 
évangélistes  du  moins,  au  lieu  de  mettre  :  Jésus  le  toucha 
disant  :  je  le  veux,  sois'  purifié,  tyom  aù-rou  6  i»aoCf; 
tâyw  6&û>,  xa6api(y6YiTVM&ait  mis  :  Jésus  répondit  :  Je  le 
veux,  et,  Vayant  touche,  dit:  Sois  purifié,  6  inaouç 
àttcxpivaTO'  OlXco,  xal  ctyajuvoç  aùroC  élire*  xaGapfoôw.  Mais 
le  mot  sois  purifié,  xaôapi'dbrri ,  est  prononcé  d'un  seul 
trait  avec  je  le  veux,  OeTuo,  de  sorte  que  Jésus,  par  le  simple 
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effet  de  sa  volonté,  et  sans  examen  intercurrent,  produit 
la  purification,  xaOap&côai.  Ainsi  ii  est  impossible  que  ce 
mot  signifie  une  déclaration  de  pureté,  laquelle  exigeait  un 
examen  préalable,  et  il  doit  signifier  une  vraie  purification 
ou  guérison.  D'après  le  contexte  aussi,  le  mot  toucher^ 
nrreffOai,  doit  s'entendre,  non  d'un  contact  explorateur, 
mais,  comme  ailleurs  dans  de  pareils  récits,  d'un  contact 
curatif. 

Pour  son  explication  naturelle,  Paulus  invoque  la  règle 
que,  dans  tout  récit,  le  cours  ordinaire  des  choses  doit  être 
sapposé  partout  où  le  contraire  n'est  pas  énoncé  expressé- 
ment (1),  règle  qui  est  affectée  de  l'équivoque  inhérente  à 
toute  explication  rationaliste,  puisqu'elle  ne  distingue  pas  ce 
qui  est  ordinaire  et  régulier  pour  nous,  et  ce  qui  l'était  pour 
les  écrivains  que  l'on  veut  expliquer.  Certes,  quand  j'ai 
sous'les  yeux  un  historien  tel  que  Gibbon,  je  dois,  dans  ses 
récits,  ne  supposer,  à  moins  qu'il  ne  marque  expressément 
le  contraire,  que  des  causes  et  des  procédés  naturels,  parce 
que,  dans  l'école  où  a  été  élevé  cet  écrivain,  le  surnaturel  ne 
se  conçoit  au  plus  que  comme  l'exception  la  plus  rare.  Il  en 
est  déjà  autrement  d'un  Hérodote,  pour  qui  l'intervention 
de  puissances  supérieures  n'était  ni  extraordinaire,  ni  irré- 
gulière; et,  quand  il  s'agit  d'une  série  d'anecdotes  nées  sur 
le  sol  juif,  anecdotes  dont  le  but  est  de  représenter  un  per- 
sonnage comme  un  prophète  suprême,  comme  un  homme 
intimement  uni  à  Dieu,  le  surnaturel  se  suppose  tellement  de 
soi-même,  que  la  règle  des  rationalistes  doit  être  retournée  : 
là  où  un  intérêt  est  attaché  à  des  événements  qui,  considérés 
comme  naturels,  n'auraient  aucune  importance,  les  causes 
surnaturelles  devraient  être  expressémentexclues  pour  qu'on 
ne  supposât  pas  que  l'opinion  du  narrateur  est  qu'elles  ont 
été  mises  en  jeu.  Au  reste,  dans  l'histoire  qui  nous  occupe 
en  ce  moment,  le  caractère  extraordinaire  de  toute  la  chose 

(4)L.  c.,S.705,«taiH«urs. 
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est  suffisamment  indiqué,  quand  on  lit  que,  sur  la  parote  de 
Jésus,  la  lèpre  quitta  aussitôt  le  malade.  A  la  vérité,  Pou- 
lus,  comme  il  a  déjà  été  dit,  a  l'adresse  de  transformer  cette 
déclaration  en  une  guérison  successive  et  naturelle,  attendu 
que  le  mot  sùOéuç,  par  lequel  les  évangélistetf  en  détermi- 
nent la  durée,  signifie,  d'après  la  différence  des  contextes, 
tantôt  immédiatement,  tantôt  seulement  bientôt  et  sans 
obstacle.  Cela  accordé,  les  expressions  qui,  chez  Marc,  sui- 
vent immédiatement  il  le  chassa  aussitôt,  eùôluç  ê£e€a>6v 
ocùrov,  (v.  A3),  signifieront-elles  que  Jésus  chassa  bientôt  et 
sans  obstacle  le  malade  guéri ,  ou  faudra-t-il  donner  an 
mot  eùOloç  un  sens  différent  dans  deux  versets  qui  se  sui- 
vent? 

Ainsi,  dans  l'intention  des  narrateurs  évangéliques,  il 
s'agit  de  la  disparition  instantanée  de  la  lèpre,  à  la  parole 
et  au  contact  de  Jésus.  Mais,  pour  concevoir  une  chose  pa- 
reille, la  difficulté  est  bien  autre  que  pour  concevoir  la  gué- 
rison instantanée  d'un  homme  en  proie  h  une  idée  fixe,  ou 
l'effet  durable  et  fortifiant  d'une  impression  sur  un  malade 
atteint  d'une  affection  nerveuse.  La  lèpre,  en  raison  de  la 
profonde  altéfiiiôjLjdes  sucs,  est  la  plus  opiniâtre  et  la  plus 
maligne  des  éruptions.  Or,  rendre  instantanément,  par  une 
parole  et  un  attouchement,  à  la  peau  que  le  mal  ronge,  son 
intégrité  et  sa  netteté,  cela  est  absolument  inconcevable, 
attendu  que  c'est  représenter  comme  un  effet  immédiat  ce 
qui  a  besoin,  pour  s'effectuer,  d'une  longue  série  d'opéra- 
tions intermédiaires  (1).  Aussi,  quiconque  est  placé  en  de- 
hors de  certains  préjugés  (et  c'est  toujours  la  position  du 
critique),  songe  involontairement,  en  lisant  ce  récit,  au  do- 
maine de  la  fable.  Et,  en  effet,  dans  le  domaine  fabuleux  de 
la  légende  orientale,  et  plus  précisément  de  la  légende  juive, 
nous  trouvons  des  apparitions  et  des  disparitions  instanta- 
nées de  la  lèpre.  Lorsque  Jéhovah  donna  à  Moïse,  pour  la 

(3)  Compêm  Base ,  L.  J.,  $  86 ;  Weisit ,  l.  c,  S.  478- 
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qualification  de  sa  mission  en  Egypte,  le  pouvoir  de  faire 
tontes  sortes  de  signes,  il  lai  ordonna  entre  autres  de  met- 
tre sa  main  dons  son  sein,  et,  lorsque  Moïse  la  retira,  elle 
était  couverte  de  lèpre;  il  la  remit  encore  une  fois  dans  son 
sein,  et,  lorsqu'il  la  retira,  elle  était  nette  de  nouveau 
(2.  Mo*.,  4f  6.  7).  Plus  tard,  &  cause  d'une  tentative  de 
révolte  contre  Moïse,  sa  sœur  Miriam  fut  soudainement 
frappée  de  lèpre,  mais  l'intercession  de  Moïse  lui  procun  la 
guérison  (ft.  Mos.,  12,  10  seq.).  Mais  c'est  surtout  parmi 
les  miracles  du  prophète  Elisée  que  la  guérison  d'un  lépreux 
dont  Jésus  fait  aussi  mention  (Luc,  û,  27),  joue  un  rôle 
considérable.  Le  général  syrien  Naaman,  qui  était  affecté 
de  lèpre,  demanda  du  secours  au  prophète  Israélite;  celui-ci 
lui  prescrivit  de  se  baigner  sept  fois  dans  le  Jourdain.  Cela 
fit  en  effet  disparaître  une  lèpre  que,  au  reste,  le  prophète 
eut  plus  tard  occasion  de  transporter  sur  Giesi,  son  servi- 
teur infidèle  (2.  Reg.,  5).  Ces  précédents  de  l'Ancien  Tes- 
tament paraissent  fournir  complètement  la  source  du  récit 
évangélique.  Ce  que  le  premier  Goël  avait  pu  faire  au  nom 
de  Jéhotah,  le  second,  comme  il  a  déjà  été  dit,  devait  aussi 
être  en  état  de  le  faire,  et  d'ailleurs  le  plus  grand  des  pro- 
phètes lie  pouvait  pas  rester  en  arrière  d'un  autre  prophète. 
Si  donc  de  pareilles  guérisons  étaient  comprises  sans  aucun 
doute  dans  le   type  juif  du  Messie,  les  chrétiens,   qui 
croyaient  que  le  Messie  était  réellement  apparu  en  Jésus, 
avaient  des  raisons  encore  plus  positives  pour  embellir  son 
histoire  par  ces  traits  empruntés  à  la  légende  de  Moïse  et 
des  prophètes.  Seulement  ils  laissèrent  de  côté,  conformé- 
ment ii  l'esprit  plus  doux  de  la  nouvelle  alliance  (Luc,  9, 
55  seq.),  la  part  de  vengeance  et  de  punition  que  renfer- 
maient ces  anciens  miracles. 

L'explication  rationaliste  est  un  peu  plus  spécieuse  quand 
elle  prétend  que,  dans  le  récit  des  dix  lépreux,  qui  est 
particulier  à  Luc  (17,  12  seq.)  ,  il  n'est  pas  à\X  u^ttmfe- 
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ment  qu'il  s'agisse  d'une  guérison  miraculeuse  de  la  lèpre. 
Ici,  en  effet,  les  malades  ne  sollicitent  pas  positivement  la 
guérison ,  ils  crient  seulement,  ayez  pitié  de  nous,  fiiwv 
rï\tMç  ;  Jésus,  non  plus ,  ne  prononce  pas  un  mot  tout-puis- 
sant qui  se  rattache  à  leur  affection ,  il  se  contente  de  leur 
prescrire  de  se  montrer  aux  prêtres.  Aussi  les  rationalistes 
n'hésitent-ils  pas  à  dire  que  Jésus ,  ayant  pris  connaissance 
de  leur  état,  les  encouragea  à  se  soumettre  à  la  visite  sacer- 
dotale, qu'à  la  suite  de  cette  visite  ils  furent  en  effet  décla- 
rés purs ,  et  que  le  Samaritain  revint  pour  remercier  Jésus 
de  l'encouragement  qu'il  leur  avait  donné  (1).  Mais,  dans 
l'effusion  de  sa  reconnaissance,  le  Samaritain  se  jette  la  face 
contre  terre,  emeev  em  xpoWirov,  et  ce  n'est  pas  ainsi  que 
l'on  remercie  pour  un  simple  conseil  ;  encore  moins  Jésus 
pouvait-il  exiger  que,  à  cause  du  succès  de  cet  avis ,  tous 
les  dix  revinssent,  et  revinssent  pour  remercier  Dieu,  de 
quoi?  de  ce  qu'il  avait  mis  Jésus  en  état  de  leur  donner  un 
aussi  bon  conseil  ?  Non,  sans  doute  ;  en  effet,  il  s'agit  ici  d'un 
service  plus  réel,  et  c'est  ce  que  dit  la  narration  aussi  bien 
quand  elle  attribue  le  retour  du  Samaritain  à  ce  qu't7  vit 
qu'il  était  guéri,  tôùv  Sri  iota,  que  quand,  expliquant  pour- 
quoi Jésus  avait  attendu  un  remerciment  de  tous,  elle  met 
dans  sa  bouche  la  question  :  les  dix  n'ont-ils  pas  été  puri- 
fiés, ofyl  ol  Six*  èxa6aptaÔ7)<iav  ?  On  interprète  ces  deux 
particularités  de  la  manière  la  plus  forcée  lorsqu'on  dit 
que,  ayant  vu  que  Jésus  avait  eu  raison  de  les  déclarer 
purs,  l'un  revint  réellement  pour  le  remercier,  et  que  les 
autres  auraient  dû  revenir.  Mais  la  phrase  avec  laquelle 
l'explication  naturelle  est  en  opposition  directe,  est  celle-ci  : 
en  s'en  allant  ils  furent  purifiés,  èv  tô  Ù7rayetv  aùrou; 
£/.a6api<76y)<7av.  Si ,  conformément  à  l'explication  rationa- 
liste, le  rédacteur  voulait  seulement  dire  que  les  malades , 
étant  arrivés  auprès  du  prêtre  et  s'étant  montrés  à  lui, 

(4)Panlus,L.  J.»i>b.  S.  68. 
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furent  déclarés  purs,  il  devait  au  moins  mettre  :  ayant  fait 
le  trajet  ils  furent  purifiés,  TropeuÔevreç  exaÔapicÔr.cav.  Mais 
le  choix  fait  à  dessein  de  l'expression  en  allant,  cv  tu 
wwcyeiv,  montre  incontestablement  qu'il  s'agit  d'une  puri- 
fication opérée  pendant  le  trajet  Nous  avons  donc  ici  en- 
core jnaé  guérison  miraculeuse  de  la  lèpre,  guérison  qui 
est  ibamueaux  mêmes  difficultés  que  la  précédente,  mais 
dont  l'origine  paraît  explicable  de  la  même  manière. 

Cependant  ce  récit  renferme  quelque  chose  de  particu- 
lier qui  le  distingue  de  l'autre  :  ce  n'est  pas  une  simple 
gâmson ,  et  même  la  guérison  n'est  pas  la  chose  princi- 
pale ;  l'objet  essentiel  gtt  dans  la  conduite  différente  des 
individus  guéris  ;  et  la  question  de  Jésus  :  les  dix  n'ont-ils 
pas  été  purifiés ,  etc.?  oiy\  oî  £exa  èxa8aptcÔ7j<yav  x.  t.  *.; 
(v.  17  seq.),  forme  tout  l'intérêt  de  la  narration,  qui,  en 
conséquence,  a  une  conclusion  purement  morale,  et  ne  pa- 
raît être  racontée  que  pour  servir  d'enseignement  (1).  C'est 
un  Samaritain  qui  revient,  c'est  lui  qui  est  le  modèle  de  la 
reconnaissance;  cette  particularité  doit  frapper  chez  un 
évangéliste  auquel  appartient  aussi  en  propre  le  discours 
doctrinal  sur  le  Samaritain  miséricordieux.  De  même  que, 
dans  ce  dernier  récit,  deux  Juifs,  un  prêtre  et  un  lévite,  se 
montrent  inhumains,  tandis  qu'un  Samaritain  manifeste 
une  miséricorde  exemplaire,  de  même  ici  neuf  Juifs  ingrats 
sont  placés  en  regard  d'un  Samaritain  qui,  seul ,  est  recon- 
naissant. Puisque  donc  la  guérison  instantanée  de  ces  ma- 
lades ne  peut  pas  être  historique,  pourquoi  n'aurions-nous 
pas  ici,  comme  là,  une  parabole  proposée  par  Jésus,  qui 
aurait  été  destinée  à  représenter,  par  l'exemple  d'un  Sa- 
maritain ,  la  reconnaissance ,  comme  la  première  avait  re- 
présenté la  miséricorde,  mais  qui  seulement  aurait  été 
entendue  historiquement?  Ce  serait  donner,  de  celte  narra- 
tion, une  explication  semblable  à  celle  que  quelque?  uns  ont 

(1)  Scblciermacher,  Ueber  de*  Luhas,  S.  215. 
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donnée  de  l'histoire  de  la  tentation.  Mais  ,  relativement  à 
cette  dernière,  nous  avons  vu  que  Jésus  ne  put  jamais  se 
représenter  comme  figurant  dans  une  parabole,  et  pourquoi 
il  ne  le  pouvait  pas;  or,  c'est  ce  qu'il  aurait  fait,  s'il  avait 
placé,  dans  une  parabole,  la  guérison  de  dii  lépreux  opérée 
par  lui.  Si  donc  nous  ne  voulons  pas  renoncer  k  l'idée  qu'il 
y  a  ici  quelques  traces  d'une  parabole  primitive ,  il  faut 
nous  représenter  la  chose  ainsi  qu'il  suit  :  d'une  part,  à 
l'aide  de  la  légende  sur  des  guérisons  effectuées  par  Jésus 
dans  la  personne  de  lépreux  ,  et,  d'autre  part,  h  l'aide  de 
paraboles  où  Jésus  posait,  comme  dans  celle  du  Samaritain 
miséricordieux,  des  individus  de  ce  peuple  haï  en  exemples 
de  différentes  vertus,  la  tradition  chrétienne  primitive  formi 
le  tissu  de  ce  récit ,  qui ,  en  conséquence ,  est  moitié  réci! 
de  miracles,  moitié  parabole. 

Il  est  dit  que  les  malades  furent  guéris,  non  immédiate- 
ment en  la  présence  de  Jésus,  mais  après  qu'ils  se  furen 
éloignés  de  lui  ;  et  cela  pourrait  conduire  encore  à  uni 
autre  explication.  A  la  vérité  ,  l'évangéliste  ne  songe  évi 
demment  qu'à  un  petit  éloignement ,  qui  ne  fut  peut-êtr 
même  pas  de  quelques  heures  de  marche  (1).  Mais  on  poui 
raitse  représenter  cela  comme  une  abréviation  non  histo 
rique ,  et  conjecturer  que  ce  ne  fut  qu'après  un  intervall 
assez  long,  que  ces  individus  auraient  été  débarrassés  d 
leur  mal  par  l'eiïet  de  l'influence  curative  de  Jésus  ;  ( 
cette  explication,  on  pourrait  aussi  la  transporter  sur  l'hii 
toire  du  lépreux  unique.  Une  action  curative  semblable 
l'action  magnétique,  telle  que  celle  que  nous  devons  ad 
mettre  en  Jésus,  peut-elle  s'exercer  sur  des  humeurs  *\té 
rées  comme  elle  s'exerce  sur  des  affections  nerveuses  ?  Ce 
une  question  que,  sans  doute,  nous  devons  laisser  indécise 
dans  tous  les  cas,  il  serait  nécessaire  d'intercaler  un  espac 
de  temps  pour  rendre  concevable  le  succès  qui  est  rapporti 

(4)  Compare!  Nciader,  S.  837. 
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§   XCIV. 
Guérisons  d'aveugles. 

Une  des  premières  places  parmi  les  malades  guéris  par 
ras  est  occupée,  conformément  toujours  à  la  nature  du 
[S  (1),  par  les  aveugles;  et,  pour  eux  aussi,  il  n'est  pas 
gstion  seulement  de  leur  guérison  dans  les  descriptions 
léralesque  les évangélistes  (Matth.,15, 30  seq.;  Luc,  7, 
)  ou  Jésus  lui-même  (Malth.,  11,5)  fait  de  sa  puissance 
ssianique,  mais  encore  quelques  cas  particuliers  sont 
:ontés  en  détail.  Il  y  en  a  même  plus  que  de  guérisons 
la  maladie  précédente,  peut-être  parce  que  la  cécité, 
nt  une  affection  de  l'organe  le  plus  délicat  et  le  plus 
npliqué,  admettait  un  plus  grand  nombre  de  modes  dif- 
ents  de  traitement.  Une  de  ces  guérisons  d'aveugles  est 
nmune  à  tous  les  synoptiques,  les  autres  (nous  ne  comp- 
is  plus  ici  le  démoniaque  aveugle-muet  de  Matthieu) 
)artiennent  au  premier,  au  second  et  au  quatrième  évan- 
liste,  qui  en  ont  chacun  une. 

Les  trois  évangiles  synoptiques  rapportent  que  Jésus, 
s  de  son  dernier  voyage  h  Jérusalem,  opéra  une  guéri- 
i  d'aveugle  à  Jéricho  (Matth.,  20,  29  et  parallèles); 
n  des  divergences  considérables  existent,  aussi  bien  re- 
ivement  au  sujet  de  la  guérison,  Matthieu  ayant  deux 
îogles,  et  les  deux  autres  n'en  ayant  qu'un,  que  relative- 
nt  h  la  localité,  Luc  la  plaçant  à  l'entrée  dans  Jéricho, 
itthieu  et  Marc  à  la  sortie  de  cette  ville;  en  outre,  le 
ond  et  le  troisième  évangélistes  ne  parlent  pas  de  l'attou- 
;ment  à  l'aide  duquel,  d'après  le  premier,  Jésus  guérit 
aveugles.  De  ces  divergences,  on  pourra  peut-être  con- 
er  la  dernière,  en  remarquant  que  Marc  et  Luc,  s'ils  se 
sent  sur  l'attouchement,  ne  le  nient  pas  pour  cela  ;  mais 

t)  Voyez  Wiaar,  Hsaiw.  <L  A,  Blindé. 
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la  divergence  relative  au  nombre  des  guéris  offre  plus  de 
difficultés.  On  a  pris  pour  base  du  récit,  tantôt  Matthieu  et 
tantôt  les  deux  autres;  quand  on  a  pris  Matthieu,  on  a  dit 
que  peut-être  l'un  des  deux  aveugles  s'était  particulièrement 
distingué,  de  sorte  que,  dans  la  première  tradition,  il  ne  fut 
question  que  de  lui;  mais  que  Matthieu,  qui  avait  été  té* 
moin  oculaire,  compléta  le  récit  et  ajouta  le  second  aveu- 
gle; que  Luc  et  Marc  ne  contredisent  pas  Matthieu,  puis- 
qu'ils ne  nient  nulle  part  qu'il  y  ait  eu  plus  d'aveugles  que 
celui  dont  ils  parlent  ;  que  Matthieu  ne  contredit  pas  non 
plus  les  deux  autres,  puisque  là  où  il  y  a  deux,  il  y  a  aussi 
un  (1).  Mais  si  le  narrateur  parle  d'un  seul  individu  (Marc 
en  donne  même  le  nom)  auquel  quelque  chose  d'extraordi- 
naire est  arrivé,  c'est  une  contradiction,  tacite  mais  évidente, 
avec  le  récit  où  il  est  dit  que  cet  événement  extraordinaire 
se  passa  sur  deux  individus,  contradiction  qu'il  n'avait  au- 
cune raison  pour  énoncer  expressément.  Si  l'on  se  tourne 
de  l'autre  côté,  et  si,  adoptant  pour  point  de  départ  le. 
nombre  donné  par  Marc  et  par  Luc,  on  soupçonne  que 
Matthieu,  qui  sans  doute  cesse,  dans  cette  hypothèse,  d'être 
témoin  oculaire,  Tut  induit  en  erreur  par  celui  qui  lui  rap- 
porta les  faits  et  qui  prit  peut-être  le  conducteur  de  l'aveu- 
gle pour  un  second  aveugle  (2),  c'est  accorder  déjà  une 
véritable  contradiction,  seulement  c'est  imaginer,  sans  né- 
cessité, une  cause  extrêmement  invraisemblable  de  cette 
contradiction.  La  troisième  divergence  est  relative  au  lieu; 
suivant  Matthieu  et  Marc,  c'est  en  sortant  de  Jéricho,  àerco- 
pe'jofiivcov  cctco,  et  suivant  Luc,  en  Rapprochant  de  Jéricho, 
2v  tô  eyyt&iv  eiç  iecuteo.  Cette  divergence  est  inconciliable. 
Celui  que  les  paroles  ne  persuadent  pas  s'en  convaincra  en 
lisant  les  tentatives  forcées  de  conciliation  qui  ont  été  faites 
depuis  Grotius  jusqu'à  Paulus. 

(4)  Gratt ,  Comm.  s.  Mttlh, ,  2,  S.  (2)  Paulot,  Bxeg,  Handb  ,  3.  i ,  S. 

358.  A4. 
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En  conséquence,  les  anciens  harmonistes  (1)  ont  mieux 
fait  (et  aussi  des  critiques  modernes  (2)  se  sont-ils  joints 
à  eux)  ,  quand  ,  prenant  en  considération  la  dernière  di- 
vergence, ils  ont  distingué  deux  événements,  et  admis  que 
Jésus  avait  d'abord  guéri  un  aveugle  en  entrant  à  Jéricho, 
d'après  Luc,  ensuite  qu'il  en  avait  guéri  un  second  en  sor?» 
tant  de  cette  ville,  d'après  Matthieu  et  d'après  Marc.  Quant 
à  la  seconde  divergence,  qui  est  relative  au  nombre,  ces  har- 
monistes croient  s'en  débarrasser  en  supposant  que  Mat- 
thieu avait  confondu  les  deux  aveugles  guéris,  l'un  en  avant, 
l'autre  en  arrière  de  Jéricho,  et  placé  la  guérison  des  deux 
en  arrière  de  cette  ville.  Mais  si  l'on  attache  assez  d'im- 
portance au  dire  de  Matthieu  relatif  à  la  localité  pour  ad- 
mettre, conformément  à  ce  dire  corroboré  par  celui  de 
Marc,  deux  guérisons,  l'une  en  avant,  l'autre  en  arrière  de 
la  ville,  je  ne  vois  pas  pourquoi  la  différence  en  fait  de 
nombre,  qui  lui  est  particulière,  n'aurait  pas  autant  d'auto- 
rité; et  Storr  me  parait  procéder  avec  plus  de  conséquence, 
quand,  attachant  le  même  poids  aux  deux  divergences,  il 
admet  que  Jésus  guérit  d'abord  en  entrant  à  Jéricho  un 
aveugle  (Luc),  et  qu'en  en  sortant  il  guérit  deux  aveugles 
(Matthieu)  (3).  Si,  de  cette  façon,  les  droits  de  Matthieu 
sont  pleinement  reconnus,  ceux  de  Marc  sont  au  contraire 
sacrifiés;  car,  tandis  que  ce  dernier  est  réuni  à  Matthieu,  à 
cause  de  la  localité  qu'il  indique,  on  fait  violence  au  nombre 
qu'il  fixe,  nombre  qui  devrait  plutôt  le  rapprocher  de  Luc; 
de  sorte  que,  si  l'on  ne  veut  endommager  aucun  des  ren- 
seignements donnés  par  lui  (et  on  ne  le  doit  pas  dans  cette 
manière  de  procéder),  il  faut  le  séparer  également  des  deux. 
Ainsi  nous  aurions  trois  différentes  guérisons  d'aveugles 
auprès  de  Jéricho  :  1°  La  guérison  d'un  aveugle  lors  de 


(1)  Srlinltx,   Anmerkangen  za  Mi"  (3)    Ueber  den    Zweck   der  evanf. 
chaelu .  2  ,  S.  405.                                            Geschichte  uitd  der  Briffe  Joh  ,  S.  345. 

(2)  Sieffert.l.  c. .  S.  104. 
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l'entrée;  2°  la  guérison  d'un  aveugle  5  la  sortie;  3°  la  gué- 
rison  de  deux  aveugles  à  la  sortie;  en  tout,  quatre  aveugles. 
Maintenant,  il  est  sans  doute  difficile  de  tenir  séparés  le 
second  et  le  troisième  cas;  car,  si  Jésus  ne  peut  pas  être 
sorti  à  la  fois  par  deux  portes  différentes,  on  n'imagine!» 
pas  davantage  que  lui,  qui  ne  faisait  que  traverser  la  villft* 
y  soit  rentré  après  en  être  sorti,  et  puis  en  soit  sorti  encore. 
Mais  surtout  on  se  prête  peu  à  faire  coïncider  ici  trois  évé- 
nements aussi  complètement  semblables.  Si  la  seule  accu- 
mulation de  ces  guérisons  d'aveugles  doit  surprendre,  la 
conduite  des  compagnons  de  Jésus  est  particulièrement  in- 
concevable :  ils  avaient  vu,  en  entrant  dans  la  ville,  qu'ils 
n'avaient  pas  agi  conformément  aux  intentions  de  Jésus,  en 
commandant  à  l'aveugle  de  se  taire,  êmTtp.av  tco  tuç^û  ïva 
<na)7r/]<T7),  puisque  Jésus  appela  cet  homme  auprès  de  lui. 
Or,  s'il  en  avait  été  ainsi,  comment,  à  la  sortie,  auraient-ils 
répété,  et  répété  deux  fois  cette  injonction  à  l'aveugle?  A 
la  vérité,  cette  répétition  n'empêche  pas  Storr  d'admettre 
au  moins  deux  cas  différents;  car,  dit-il,  personne  ne  sait 
si  ceux  qui  commandèrent  le  silence  à  l'aveugle  au  delà  de 
Jéricho  n'étaient  pas  autres  que  ceux  qui  l'avaient  fait  en 
avant  de  la  ville;  et  quand  ils  auraient  été  les  mêmes, 
ajoute-t-il,  une  pareille  répétition,  condamnée  par  l'action 
de  Jésus,  aurait  été  inconvenante  sans  doute,  mais  non  pas 
impossible,  puisque  les  disciples  qui  avaient  assisté  à  la 
première  multiplication  des  pains  n'en  demandèrent  pas 
moins,  avant  la  seconde,  où  prendre  du  pain  pour  tant  de 
gens.  Mais  c'est  argumenter  d'une  chose  impossible  à  la 
réalité  d'une  autre  chose  impossible,  comme  nous  le  ver- 
rons bientôt  en  examinant  la  double  multiplication  mira- 
culeuse des  pains.  Ce  n'est  pas  seulement  la  conduite  des 
compagnons  de  Jésus,  ce  seraient  encore  presque  toutes  les 
particularités  de  l'aventure  qui  se  seraient  répétées  de  la 
manière  la  plus  incompréhensible.  Dans  un  cas  comme  dans 
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l'autre,  les  aveugles  crient  :  Ayez  pitié  de  nous  ou  de  moi, 
Fils  de  David!  &&jgov  r.^aç  ou  [/.£,  ulè  Aautâ  !  Les  compa- 
gnons de  Jésus  leur  imposent  silence  ;  il  ordonne  qu'on  les 
loi  amène.  Il  demande  ce  qu'ils  lui  veulent;  ils  répondent 
;'j||fîts  feulent  voir.  11  leur  accorde  l'accomplissement  de 
leurs  vœux,  et  ils  le  suivent  en  le  remerciant.  Que  tout  cela 
se  soit  répété  trois  fois  ou  même  deux  fois,  c'est  d'une  in- 
vraisemblance qui  va  jusqu'à  l'impossibilité;  et  il  faudrait, 
d'après  l'hypothèse  que  Sieflert  emploie  dans  des  cas  pareils, 
«hpettre  une  assimilation  légendaire  de  faits  différents  ou 
une  variation  tradilionneUfrfur  un  fait  unique.  Pour  décider 
la  gestion,  on  peut  se  jjfirO  :  Une  fois  que  l'on  suppose 
l'intervention  de  la  légende,  laquelle  des  deux  alternatives 
est  la  plus  facile  à  concevoir,  savoir  que  la  même  histoire 
ait  été  racontée  tantôt  avec  un  seul  aveugle,  tantôt  avec 
plusieurs,  tantôt  à  l'entrée,  tantôt  à  la  sortie  de  Jéricho,  ou 
qu'il  y  fût  en  réellement  plusieurs  guérisons  d'aveugles?  On 
n'a  pas  besoin  de  discuter  la  seconde  alternative,  car  la 
première  l'emporte  tellement  en  vraisemblance,  que  l'on  ne 
peut  hésiter  un  seul  moment  à  la  supposer  véritable.  Mais 
du  moment  que  l'on  ramène  les  faits  qui  semblent  multiples 
à  un  moindre  nombre,  on  ne  doit  pas  du  moins  se  borner, 
avec  Sieffert,  à  les  réduire  à  deux;  car,  avec  ce  moyen  terme, 
non  seulement  les  difficultés  subsistent  relativement  à  la 
répétition  des  mêmes  détails  de  l'événement,  mais  encore, 
pour  être  conséquent,  il  faut,  si  l'on  abandonne  comme  peu 
essentielle  une  divergence  (celle  du  nombre),  traiter  de 
même  l'autre  (ceHe  qui  est  relative  au  lieu).  Supposé  qu'il 
ne  s'agisse  ici  que  d'une  seule  histoire,  on  demandera  lequel 
des  différents  récits  est  le  récit  original.  La  désignation  du 
lieu  ne  servira  pas  à  décider  la  question ,  car  un  aveugle  a 
pu  s'approcher  de  Jésus  aussi  bien  en  avant  qu'en  arrière  de 
Jéricho.  Le  nombre  fournira  plutôt  un  argument,  et  cet 
argument  sera  favorable  à  Luc  et  à  Marc,  qui  ne  parlent  que 
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d'un  seul  aveugle;  non  pas  qu'il  faille  dire,  avec Schleier- 
macher,  que  Marc,  en  donnant  le  nom  de  l'aveugle,  témoi- 
gne une  connaissance  plus  exacte  des  particularités  de  l'his- 
toire  (1),  parce  qu'il  se  complaît  trop  souvent  a  ajouter,  4* 
son  chef,  des  particularités  spécifiques  pour  qu'on  m*j£~ 
beaucoup  aux  noms  qu'il  est  le  seul  à  donner,  mais  parce 
qu'une  autre  circonstance  rend  suspect  le  récit  de  Matthieu. 

Cet  évangéliste  semble,  en  effet,  avoir  doublé  l'aveugle 
à  cause  du  souvenir  qu'il  eut  de  la  guérison  antérieure  de 
deux  aveugles  (9,  27  seq.)  d<*qt  le  récit  lui  est  propre. Ici 
aussi,  c'est  dans  un  passage  de  Jésus,  c'est-à-dire  quand  0 
revenait  du  lieu  ou  il  avait  ressuscité  la  611e  du  chef,  afi£*v, 
que  deux  aveugles  se  mettent  à  le  suivre  (ceux  de  Jéricho 
sont  assis);  ils  supplient  semblablement  d'avoir  pitié  d'eux 
le  Gis  de  David,  qui  les  guérit  aussitôt  par  l'imposition  des 
mains,  comme,  suivant  Matthieu,  il  guérit  ceux  de  Jéricho. 
A  côté  de  ces  ressemblances,  il  se  trouve,  il  est  vrai,  des 
divergences  qui  ne  sont  pas  petites;  il  n'est  pas  question  de 
l'injonction  de  se  taire  faite  aux  aveugles  par  les  compa- 
gnons de  Jésus;  et,  tandis  qu'à  Jéricho  Jésus  appelle  immé- 
diatement auprès  de  lui  les  aveugles,  dans  l'autre  histoire 
ils  ne  viennent  auprès  de  lui  que  lorsqu'il  est  rentré  dans  sa 
maison.  En  outre,  à  Jéricho,  il  leur  demande  ce  qu'ils  lui 
veulent;  ici,  il  leur  demande  s'ils  ont  la  confiance  qu'il 
puisse  les  guérir.  Enfin,  ce  n'est  qu'ici  qu'il  leur  recommande 
de  n'en  rien  dire  à  qui  que  ce  soit.  Dans  ces  dissemblances 
et  ces  ressemblances  de  deux  récits,  il  se  pourrait  qu'il  y 
eut  eu  une  assimilation,  de  telle  sorte  que  Matthieu  aurait 
transporté  les  deux  aveugles  et  l'imposition  des  mains  de  la 
première  anecdote  dans  la  seconde,  et  la  forme  de  l'invoca- 
tion des  malades  de  la  seconde  dans  la  première  (2). 

Les  deux  histoires  telles  qu'elles  sont  rapportées,  offrent 

(1)  L.  c,  S.  237.  lt  !,  S.  171;  Weisw,  DU  t9.  Gtsckichte, 

(7)  Comp.De  Welte,  Exeg%  Uandb.,       1 ,  S.  571. 
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peu  de  prise  pour  une  explication  naturelle.  Cependant  les 
rationalistes  ont  voulu  en  édifier  une  :  Quand  Jésus,  dans  le 
premier  cas,  demande  aux  aveugles  s'ils  ont  confiance  en 
mi,  c'est,  dit-on,  parce  qu'il  a  voulu  se  convaincre  s'ils  se 
faraieot  à  lai  pour  l'opération,  et  s'ils  suivraient  ponctuel- 
tement~ses  prescriptions  ultérieures  (1).  On  ajoute  que, 
rentré  chez  loi  afin  de  n'être  pas  dérangé ,  il  examina  leur 
maladie;, que,  l'ayant  rçcontiue  pour  curable  (d'après  Ven- 
turini  (3),  c'était  une  opbthalmie  occasionnée  par  la  fine 
poussière  de  ce  pays),  il  leur  assura  que  la  mesure  de  leur 
confiance  serait  la  mesure  du  bien  qu'ils  ressentiraient. 
Arrivé  là  ,  Paulus  se  contente  de  dire  brièvement  que  Jésus 
écarta  l'obstacle  qui  les  empêchait  de  voir;  cependant  il 
faut  qu'il  s'imagine  quelque  chose  de  semblable  à  ce  qu'on 
lit  dans  Venturini ,  suivant  lequel  Jésus  frotta  les  yeux  des 
malades  avec  une  eau  active  préparée  par  lui  d'avance,  les 
débarrassa  de  la  poussière'  irritante ,  et  leur  rendit  ainsi  la 
vue  en  peu  de  temps.  Mais  cette  explication  natureH&Va 
pas  la  moindre  racine  dans  le  texte;  car,  d'une  part,  la  fin9 
- wt'.c ,  exigée  des  jbalades  ne  peut  signifier  autre  chose  que 
ce  qu'elle  signifie  dans  des  cas  semblables ,  c'est-à-dire  la 
confiance  en  Ta  puissance  miraculeuse  de  Jésus  ;  et,  d'autre 
part ,  le  mot  il  loucha ,  tyxro ,  indique  non  une  opération 
chirurgicale,  mais  simplement  cet  attouchement  qui  se  ren- 
contre dans  tant  de  gnérisons  miraculeuses  rapportées  par 
les  évangiles,  soit  comme  signe,  soit  comme  conducteur  de 
la  force  curative  de  Jésus.  En  outre,  on  ne  voit  aucune  trace 
de  prescriptions  à  suivre  ultérieurement  pour  le  parachè- 
vement de  la  cure.  Il  n'en  est  pas  autrement  de  la  guérison 
des  aveugles  de  Jéricho,  pour  lesquels,  du  reste,  les  deux 
évangélistes  intermédiaires  ne  parlent  pas  même  d'un  attou- 
chement. 

(1)  Panlof,  L.  J.,  |,  •,  S.  2*9.  (2)  NaturUche  Geschichte   dtt  Pro- 

phtten  von  Naz,%  2,  S.  Jt<S. 
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Ainsi ,  les  narrateurs  ont  èd tendu  que ,  sur  la  simple 
parole ,  sur  le  simple  attouchement  de  Jésus ,  les  aveugles 
ont  recouvré  instantanément  la  vue ,  et  cela  suscite  tftf 
mêmes  difficultés  que  le  cas  des  lépreux.  Un  mal  d'yen*, 
quelque  léger  qu'on  If  suppose,  n'étant  pas  né  jetas  une 
série  d'opérations  multiples,  pourra  encore  moins  dispa- 
raître immédiatement  par  une  parole  ou  par  un  contact; 
il  eiige  un  traitement  très  coMpfiqué,  soit  chirurgical,  soit 
médical,  et  la  cécité,  dans  les  cas  où  elle  est  de  nature  cu- 
rable, n'esl  pas  parmi  ces  affections  la  moins  difficile  è  trai- 
ter. Comment  faudrait-il  nous  représenter  hf  soudaine  effi- 
cacité curative  d'une  parole  et  d'une  main  sur  wiceil  frappé 
de  cécité  ?  Nous  la  représenterons-nous  d'uno  façoft  pure- 
ment miraculeuse  et  magique?  mais  ce  serait,  renoc^à 
4  l'usage  de  la  pensée  sur  cet  objet;  d'une  façon  magnétique? 
mais  il  est  sans  exemple  que  le  magnétisme  ait  exercé  quel- 
que influence  sur  des  affections  pareilles;  ou  enfin  d'une 
façoiï  psychologique?  mais  la  cécité  est  quelque  chose  de  si 
indépendant  de  la  vie  de  l'âme ,  de  si  organique,  qu'il  n'y 
a  pas  h  songera  uneguérison,  et  à  une  goémon  instanta- 
née, par  l'action  du  principe  spirituel.  Nous  devons  h  en 
conséquence,  reconnaître  qu'il  est  extraordroaireroeptjlffi- 
cile  de  concevoir  historiquement  cesrtâfct  et,  tarit  que 
nous  ne  posséderons  pas  des  analogies  iras  complètes  em- 
pruntées  au  domaine  des  guérisons  magnétiques  et  psycho- 
logiques, il  doit  être  permis  de  chercher  h  s'expliquer,  par 
la  voie  de  la  légende,  la  formation  de  ces  récits. 

J'ai  déjà  cité  le  passage  où,  d'après  le  premier  et  le  troi- 
sième évangiles,  Jésus,  répondant  aux  envoyés  de  Jean- 
Baptiste,  qui  étaient  chargés  de  lui  demander  s'il  était  celui 
gui  doit  venir,  èpyo'ixevoç,  invoque  ses  œuvres,  et  avant  tout 
s'appuie  sur  la  vue  rendue  aux  aveugles,  ruç^ol  ovotêXé- 
irouffi ,  ce  qui  prouve  manifestement  que  ces  miracles  opérés 
sur  des  aveugles  étaient  attendus  du  Messie.  Ces  paroles 
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sont,  en  effet,  empruntées  à  une  prophétie  d'Isaïe  (35,  5) 
qui  était  interprétée  messianiquement;  et,  dans  un  passage 
rabbioique  cité  plus  haut,  parmi  les  miracles  que  Jéhovah 
opérera  dans  le  temps  messianique,  il  est  dit  qu'tï  ouvrira 
les  yeux  des  aveugles,  ce  qu'il  a  déjà  fait  par  Elisée  (\  ) .  Or, 
Elisée  n'a  pas  guéri,  à  proprement  parler,  une  cécité,  mais 
il  a  seulement  une  fois  ouvert  h  son  serviteur  les  yeux 
pour  une  perception  qui  venait  du  monde  supra-sensible; 
et,  ailleurs,  il  a  fait  cesser  un  aveuglement  infligé  à  ses  en- 
nemis par  l'effet  de  sa  prière  (2.  Reg.,  17-20).  On  conçut, 
sans  aucun  doute  en  se  référant  an  passage  d'Isaïe,  ces 
actions  d'Elisée,  comme  s'il  s'agissait  réellement  de  l'ou- 
verture d'yeux  frappés  de  cécité  ;  nous  le  voyons  par  ce 
passage  rabbinique;  et,  de  In  sorte,  des  guérisons  d'aveu- 
gles furent  attendues  du  Messie  (2).  La  première  commu- 
nauté chrétienne ,  qui  provenait  des  Juifs ,  prenant  Jésus 
pour  le  Messie,  devait  avoir  de  la  tendance  à  lui  conférer 
tous  les  attributs  messianiques,  et  entre  autres  celui  dont  il 
est  ici  question. 

Le  récit  particulier  à  Marc  d'une  guérison  d'aveugle  au- 
près de  Bethsaïda  (8,  22seq.)  est,  avec  la  gnérison  d'un 
sourd  parlant  difficilement, que  l'on  ne  trouve  égalementque 
chez  lui  (7,  32  seq.),  et  que  par  cette  raison  nous  cora- 


(4)  Voye*  t.  I,  $  xiv,  p.  414.  récit,  Panlus  pourrait  bien  avoir  raison 

(2)  Nous  trouvons  aussi  ailleurs  que,  en  regardant  toute   l'aveu  turc  comme 

à  cette  époque,  on  attribuait  à  des  liom-  uue  affaire  arrangée  par  des  prêtres  flat- 

mesqui  passaient  pour  des  favoris  de  la  teurs  qui  voulaient,  a  l'aide  de  malades 

Divinité,  le  pouvoir  d'opérer  des  cures  simulés  et  subornés,  donner  à  l'einpe- 

wer  veille  us  es,    et,    en  particulier,  de  reur  la  répntation  d'un  faiseur  de  mi- 

guérir  la  cécité.  Ainsi  Tacite,  Ilisl.,  A,  rtcles,  et,  par  la, lui  recommander  leur 

81,  et  Suétone.  Fespas,,  7,  rapportent  dieu  ,  dont  le  conseil  avait  été  la  cause 

que,  daus  Alexandrie,  Vespasien  ,  de-  an  l'événement  (Excg.  Uandb.,  2,  S. 

poia  peo  empereur,  fut  abordé  par  nu  50  f.)«  Quoi  *In*»l  en  8oit»  non*  ™v<m* 

aveugle  ,  qui,  prétendant  en  avoir  reçft  -,>«•- que,  a  cette  époque,  on  attendait, 
l'injonction  du  dieu  Sérapis,  le  siipfjlim'^^iémc  eu  dehors  de  la  Palestine,  d'un 

de  le  guérir  en  lui  humectant  les  yeux  homme  qui,  comme  Tacite  le  dit  ici  de 

avec  sa  salive,  ce  que  fit  Vespasien ,  et,  Vespasien  ,    jouissait  de  la  faveur  du 

instantanément,  l'avengle  recouvre  la  rie!,   favor  e  cœlis,  et  de  Yinvlinatiom 

voe.  Comme  Tacite  garantit  d'une  façon  des  divin:tèst  inclinatio  nnminuro. 
tonte   particulière  1'anthentirité  de  ce 
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prenons  ici  dans  notre  examen,  le  récit  favori  de  tous  les 
interprètes  rationalistes.  Si  du  moins,  s'écrient-ils,  les 
circonstances  accessoires  et  explicatives  nous  avaient  été  j 
conservées  dans  les  autres  récits  de  guérisons,  comme  elles 
nous  Pont  été  ici ,  on  prouverait  historiquement  que  Jésus 
n'a  pas  guéri  par  de  simples  paroles  toutes-puissantes ,  et 
une  recherche  plus  profonde  révélerait  les  moyens  naturels 
qu'il  employait  dans  ses  guérisons  (1).  C'est  à  cause  de  ces 
récits,  auxquels  d'ailleurs  se  rattachent  des  traits  isolés  pro- 
venant d'autres  parties  du  second  évangile,  que  Marc  a 
été  représenté  dans  ce*  derniers  temps  comme  le  patron 
de  l'explication  naturelle,  même  par  ceux  qui  généralement 
n'ont  guère  de  goût  pour  ce  mode  d'interprétation  (2). 

Quant  à  nos  deux  guérisons ,  c'est  déjà  de  bon  augure 
pour  les  interprètes  rationalistes,  que  Jésus  sépare  les  deux 
malades  du  reste  du  peuple,  sans  autre  motif,  pensent-ils, 
qu'à  l'effet   d'examiner  médicalement   leur  état,   et  de 
voir  s'il  était  susceptible  de  guérison.  Ces  interprètes  trou- 
vent une  indication  de  cet  examen  chez  l'évangéliste  même, 
puisque ,  d'après  lui,  Jésus  mit  les  doigts  dans  l'oreille  du 
sourd,  reconnut  que  la  surdité  était  guérissable  et  produite 
peut-être  par  du  cérumen  endurci ,  et  enleva ,  avec  les 
doigts,  l'obstacle  qui  empêchait  l'audition.  On  avait  entendu 
d'une  opération  chirurgicale  les  mots  :  il  mit  les  doigts 
dans  les  oreilles,  iècCkt  toùç  SoxtuXouç  eîç  xà  wra;  on  enten- 
dit de  même  les  mots  il  toucha  la  langue,  jtyaTo  tyjç  yXcâa- 
auç,  et  l'on  ditque  Jésus  avait  coupé  le  frein  jusqu'au  degré 
convenable,  et  rendu  la  souplesse  à  l'organe  qui  avait  perdu 
la  faculté  de  se  mouvoir.  De  même  encore ,  dans  le  cas  de 
l'aveugle,  l'expression  ayant  placé  les  mains  sur  lui,  èmdeiç 
toc;  £eipaç  aùrco,  est  expliquée  comme  si  Jésus  avait,  par  la 

(i)  C'est  à  peu  prêt  ce  que  dit  Pan-  mann's  und  Umbreiïs StudUn,  1,  &,  789 

1ns ,  Exeg.  Handb.,  2,  S.  813,  891.  ff.  Comparez Koester,  Immanuel,  S.  72. 

(2)  De  Wette,  Essai your  servir  a  ca-  Pour   l'opinion    contraire,   voyex    De 

ractèriser  Vévangélistc  Mare ,  dans  VU-  Wette,  Exeg,  Handb.,  1,  2,  S.  148  f. 
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pression  sur  les  yeux,  déplacé  le  cristallin  devenu  opaque. 
Une  autre  circonstance  vient  au  secours  de  ce  mode  d'ex- 
plication, c'est  que  Jésus  employa  la  salive  deux  fois,  l'une** 
sur  la  langue  de  celui  qui  parlait  difficilement ,  l'autre  sur 
les  yeux  de  l'aveugle.  La  salive ,  en  soi  (c'était  du  moins 
l'opinion  d'anciens  médecins)  (1) ,  a  une  vertu  Favorable 
aux  yeux  ;  mais,  comme ,  dans  aucun  cas,  elle  n'agit  asset 
rapidement  pour  enlever  instantanément  une  cécité  et  un 
vice  des  organes  de  la  parole,  on  a  conjecturé,  pour  l'un 
et  l'autre  cas ,  que  Jésus  n'avait  employé  la  salive  qu'afin 
d'humecter  un  médicament,  et  vraisemblablement  une  pou» 
dre  caustique  ;  que  l'aveugle  n'entendit  que  le  crachement, 
mais  ne  vit  pas  la  mixtion  des  médicaments  ;  que  le  sourd,  ' 
d'après  l'esprit  du  temps,  fit  peu  d'attention  aux  moyens 
naturels,  ou  que  la  légende  n'en  conserva  pas  le  souvenir. 
Tandis  que,  dans  le  récit  relatif  au  sourd,  la  guérison  est 
racontée  simplement ,  celle  de  l'aveugle  offre  cette  circon- 
stance particulière,  que  la  restauration  de  la  vue  est  décrite 
en  détail  comme  étant  successive.  Jésus,  après  avoir  traité 
les  yeux  du  malade  de  la  manière  qui  a  été  décrite,  lui  de- 
manda s'il  y  voyait,  et  ti  (ftfcei.  Ce  n'est  pas  là,  remarque 
Paulus ,  la  conduite  d'un  faiseur  de  miracles  qui  est  sur  du 
résultat,  mais  c'est  celle  d'un  médecin,  qui,  l'opération 
terminée,  fait  essayer  au  patient  si  elle  loi  a  été  utile.  Le 
malade  répond  qu'il  y  voit ,  mais  d'une  façon  indistincte, 
de  sorte  que  les  hommes  lui  paraissent  comme  des  arbres. 
Ici,  l'interprète  rationaliste  peut,  ce  semble,  triompher 
et  dire  à  l'orthodoxe  :  Si  Jésus  disposait  de  la  puissance 
divine  pour  opérer  des  guérisons,  pourquoi  n'a-t-il  pas 
aussitôt  rendu  complètement  la  vue  à  l'aveugle?  Puisque 
la  maladie  lui  a  opposé  une  résistance  qu'il  n'a  pas  pu 
vaincre  dès  la  première  tentative,  n'en  résulte-t-il  pas  clai- 
rement que  sa  puissance  était  une  puissance  finie  et  sem- 

(1)  Plis.  H.  If.  28»  7»  et  d'autre»  passages  dans  Wetttein. 
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blnble  à  celle  dont  les  hommes  jouissent  ordinairement? 
Après  cette  épreuve,  Jésus  remit  la  main  aux  yeux  du  ma- 
lade pour  compléter  la  première  opération,  et  seulement 
alors  la  guérison  Tut  achevée  (1). 

Il  ne  faut  qu'une  simple  remarque  pour  troubler  la  joie 
que  causent  aux  interprètes  rationalistes  les  récits  de  Marc  : 
c'est  que,  ici  aussi,  les  circonstances  qui  rendent  possible 
l'explication  naturelle  sont,  non  pas  données  par  l'évangé- 
li.ste  lui-même,  mais  supposées  par  les  interprètes.  En  effet, 
dans  les  deux  guérisons,  Marc  ne  fournit  que  la  salive; 
c'est  Paulus  et  Venlurini  qui  y  mêlent  la  poudre  efficace; 
ce  sont  eux  qui,  de  l'introduction  des  doigts  dans  les  oreil- 
les, font  une  recherche  médicale  et  puis  une  opération; 
ce  sont  eux  encore  qui,  contrairement  ù  l'usage  de  la  langue 
grecque,  traduisent  èmTiÔevat  tocç  yeTpaç  irA  touç  ô<p6aXpiouç, 
non  par  imposer  les  mains  sur  les  yeuœ,  mais  par  prati- 
quer une  opération  chirurgicale  sur  ces  organes.  De  plus, 
si  Jésus  prend  à  part  les  malades,  cela  s'explique,  d'après 
le  contexte  (7,  36  ;  8,  26),  par  le  dessein  qu'il  eut  de  tenir 
secret  le  résultat  miraculeux ,  et  non  par  le  désir  de  procé- 
der, sans  être  troublé,  h  l'application  de  moyens  naturels. 
Ainsi  l'explication  rationaliste  perd  tous  ses  appuis,  et  celle 
des  orthodoxe!  peut  de  nouveau  se  mesurer  avec  elle.  Ceux- 
ci  entendent  le  contact  et  la  salive,  soit  comme  une  condes- 
cendance pour  les  malades ,  qui ,  par  là,  devaient  immédia- 
tement sentir  à  quelle  puissance  ils  allaient  être  redevables 
de  leur  guérison,  soit  comme  un  milieu  conducteur  de  la 
force  spirituelle  du  Christ ,  qui  cependant  n'était  pas  tenu 
de  s'en  scnir  (2).  Quant  au  progrès  successif  de  la  guéri- 
son, on  essaie  de  s'en  rendre  compte ,  ou  en  disant  que  Jé- 
sus, par  la  demi-guérison,  voulut  d'abord  raviver  la  foi  de 

(1)  Ptulna.  I.  c,  S.  842  f.  392  ff.;  (2)   Hess  admet  la  première  exjili- 

Natùrhehe  Géschiehtn,  8,  S.  31  ff.  216  f.;  cation  ,  Getchichte  Jeta  ,  I ,  S.  390  f  ; 
Kaster,  Immanuel,  S.  188  ff.  Olaliansen  U  seconde ,  b.  Comm. ,   1 , 

S.  500  f. 
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l'aveugle,  et  que,  lorsque  cette  Toi  se  fut  augmentée,  il  ren- 
dit complètement  la  rue  à  ce  malade,  qui,  dès  lors,  était 
devenu  digne  d'an  aussi  grand  bienfait  (i),  ou  en  conjectu- 
rant qu'une  guérison  subite  aurait  peut-être  été  nuisible  h 
l'aveugle,  qui  l'était  depuis  longtemps  (2). 

Mais,  par  ces  tentatives  d'interpréter  le  récit  évangélique, 
et  particulièrement  la  dernière  particularité  de  ce  récit,  les 
théologiens  surnaturalistes  qui  s'y  sont  laissés  aller,  se  trou- 
vent sur  le  même  terrain  que  les  rationalistes,  puisqu'ils 
introduisent  comme  eux,  dans  le  texte,  des  circonstances 
auxquelles  il  n'est  pas  fait  allusion  ,  môme  de  loin;  car  où 
est ,  dans  le  procédé  curalif  de  Jésus,  une  trace  quelconque 
qui  montre  qu'il  n'ait  eu  d'abord  pour  objet  que  de  sonder 
et  de  fortifier  la  foi  du  malade  ?  S'il  en  était  ainsi ,  au  lieu 
de  lui  demander  (  ce  qui  ne  concernait  que  son  état  exté- 
rieur), s'il  y  voyait,  e^pu-a  airov  eï  ti  (ftérai,  nous 
devrions  lire  comme  nous  lisons  dans  Matthieu ,  9 ,  28  : 
Crois-tu  que  je  puisse  faire  cela?  tzigtems  oti  ^uvaptai 
to'jto  TOir.Gai.  Mais  que  dire  de  la  conjecture  qu'une  guéri- 
son  soudaine  aurait  pu  être  nuisible?  L'acte  curatif  d'un 
faiseur  de  miracles  est  (justement  d'après  l'opinion  d'Ols- 
hausen)  non  pas  un  acte  purement  négatif  qui  consiste  à 
enlever  un  mal ,  mais  en  même  temps  un  acte  positif  qui 
communique  une  nouvelle  vie  et  de  nouvelles  forces  &  l'or- 
gane souffrant.  Pur  conséquent,  il  ne  peut  être  question 
des  effets  nuisibles  d'une  guérison  miraculeuse  instantanée. 
Ainsi  il  est  impossible  d'imaginer  aucun  motif  qui  ait  déter- 
miné Jésus  à  suspendre  volontairement  l'effet  soudain  de 
sa  puissance  miraculeuse;  il  faudrait  donc  admettre  que 
cette  suspension  a  été,  contre  son  gré,  le  résultat  de  la 
force  d'un  mal  invétéré.  Mais  cela  est  contradictoire  à  tou- 
tes les  idées  des  évangiles,  qui  représentent  la  puissance 
miraculeuse  de  Jésus  comme  supérieure  à  la  mort  même  ; 

(1)  Dan»  Koinœl,  in  Mare,,  p.  MO.  (2}  Olsliadtcn,  t.  c. 
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il  s'ensuit  que  telle  n'a  pas  été  l'intention  de  notre  évangé- 
liste.  Si  nous  prenons  en  considération  ce  qu'a  de  carac- 
téristique sa  manière  d'écrire,  nous  verrons  qu'il  n'a  pas  en 
d'autre  but  que  de  rendre  la  scène  dramatique.  Tout  ce  qui 
est  soudain  est  difficilement  l'objet  d'une  représentation. 
Celui  qui  veut  rendre  manifeste  à  un  autre  un  mouvement 
rapide,  l'exécute  d'abord  lentement  devant  lui,  et  un  prompt 
résultat  n'est  saisi  complètement  par  l'imagination  que  lors- 
que le  narrateur  Tu  fait  passer  par  ses  degrés  principaux. 
En  conséquence,  un  écrivain  à  qui  il  importe  de  venir,  dans 
son  récit,  autant  que  possible  en  aide  h  ses  lecteurs ,  aura 
de  la  tendance  à  créer,  partout  où  cela  sera  possible,  des 
degrés  intermédiaires  entre  leur  imagination  et  l'effet  im- 
médiat qu'il  veut  décrire,  et  à  ménager,  dans  un  résultat 
soudain ,  une  certaine  succession  qui  en  fasse  mieux  sentir 
la  grandeur  (1).  C'est  ainsi  que  Marc ,  ou  celui  de  qui  il 
reçut  ses  renseignements,  crut  faire  beaucoup  pour  le  dra- 
matique du  tableau  en  intercalant,  entre  Ja  cécité  du  malade 
et  la  complète  restauration  de  la  vue ,  une  demi-guérison 
où  il  voyait  les  hommes  comme  des  arbres  ;  et  le  sentiment 
particulier  de  chacun  dira  que  ce  but  est  complètement  at- 
teint. Mais  il  faut  si  peu  voir  en  cela,  ainsi  que  d'autres  l'ont 
déjà  remarqué  (5),  une  inclination  de  Marc  à  concevoir  na- 
turellement de  pareils  miracles,  que,  au  contraire,  il  s'ef- 
force non  rarement  de  grossir  les  miracles  :  c'est  ce  que 
nous  avons  déjà  vu  dans  l'histoire  du  Gadaréen,  et  ce  que 
nous  verrons  encore  dans  d'autres  circonstances. 

Une  autre  particularité  de  Marc  mérite  un  plus  ample 
examen.  Cet  évangéliste  parle  plus  que  les  autres  de  l'em- 
ploi de  moyens  extérieurs  et  de  manipulations,  dans  ces  ré- 
cits, qui  lui  sont  propres,  et  ailleurs  aussi,  par  exemple,  6, 
13,  où  il  remarque  que  les  apôtres  ont  pratiqué  des  onc- 

(1)  Comparez  De  Wette,  Kniik  dtr  (2)  Fritzsche,   Comm.  in  Mare,  p. 

rmsaifchen  Geschichte t  S.  36  f.  xi.ïii. 


M-UVIÈUE    CHAI'ITili:.    §    XC1V.  9S 

ans  huileuses  sur  les  malades.  Ces  moyens,  et  en  parlicu- 
sr  la  salive,  ne  passaient  pas,  t!atis  l'opinion  populaire 
alors,  pour  des  moyens  dont  l'action  Fut  naturelle  :  on  le 
rit  par  le  récit,  rapporté  plus  haut,  relatif  à  Vespasien; 
1  le  voit  encore  dans  des  passages  d'auteurs  juifs  et  latins 
après  lesquels  la  salive  était  regardée  comme  un  moyen 
flgique,  surtout  contre  les  affections  des  yeux(l).  Ainsi 
Ishausen  est  complètement  fidèle  à  cette  opinion  antique, 
uand  il  déclare  que  le  contact,  la  salive,  etc.,  sont  les  con- 
qc leurs  de  la  force  supérieure  qui  réside  dans  le  faiseur  de 
lirades;  et,  si  nous  ne  pouvons  nous  empêcher  de  rappro- 
tier  l'efficacité  miraculeuse  de  Jésus,  en  tant  qu'on  doit 
en  faire  une  idée  historique,  de  l'action  du  magnétisme 
nimal,  qui  s'exerce,  non  pas  seulement  par  le  contact  im- 
lédiat,  mais  par  de  pareils  conducteurs,  nous  pourrions 
tre  enclins  à  considérer  ces  particularités  des  descriptions 
e  Marc  comme  des  traits  spécialement  authentiques  et  iu- 
u'neux.   À  la  vérité,  elles  sont  liées  à  d'autres  qui  sont 
resque  toutes  suspectes;  par  exemple,  quand  il  rapporte 
ue  Jésus  prit  à  part  les  malades,  quand  il  décrit  d'une 
lanière  exagérée  l'étonnement  du  peuple  ({nrepiKpiarôç 
Î£7T>7îffGov7o  a::avT«ç,  7,  37),  et  quand  il  ajoute  qu'il  fut 
5vèrement  défendu  de  rien  dire  à  personne  de  ces  guérisons. 
lelte  obligation  du  secret  donnait  h  la  chose  une  apparence 
ivstérieuse  qui,  d'après  d'autres  passages,  parait  avoir  eu 
e  l'attrait  pour  Marc.  C'est  encore  par  désir  d'augmenter 
;  mystère  que  Marc,  lors  delà  guérison  du  sourd,  rapporte 
î  mot  tout-puissant  par  lequel  Jésus  ouvrit  les  oreilles  de 
e  malade,  dans  sa  forme  primitive,  c'est-à-dire,  en  langue 
penne,  e^aflx  5  de  même,  lors  de  la  résurrection  de  la 
Ile  de  Jaîrus,  notre  évangeliste  est  le  seul  qui  dise  en  sy- 
ien  :  Lève-toi,  jeune  fille,  TaAtflà  xo5;/.&.  On  dit,  à  la  \ériîé, 
ue  ces  mots  ne  sont  rien  moins  que  des  formules  magi- 

fi}  Vnrei  loi  pj^a^r»  dan*  Wclslfîn,  el  dan»  l.i^litfont  vir  J«un,  9,  0. 
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ques  (1);  mais  puisque  Marc  se  complaît  à  rapporter  ces 
paroles  puissantes  dans  la  langue  originale,  étrangère  à  ses 
lecteurs,  à  qui  il  est  même  obligé  de  les  expliquer,  cela 
prouve  qu'il  a  dû  attacher  à  cette  forme  originale  une  signi- 
fication particulière  qui,  d'après  le  contexte,  ne  peut  avoir 
été  qu'une  signification  magique  (2).  Maintenant  portons  , 
eu  arrière  le  regard  sur  ce  que  nous  avons  déjà  vu,  et  nous  : 
pourrons  croire  que  c'est  cette  même  tendance  au  merveil-  : 
leux  qui  lui  a  fait  mettre  dans  son  livre  l'emploi  de  ces  j 
moyens  extérieurs  qui  ne  sont  pas  en  rapport  avec  le  ré-  ] 
sultat;  car  le  mystérieux  consiste  justement  dans  l'union 
d'une  force  infinie  avec  une  force  finie,  de  l'énergie  la  plus 
puissante  avec  un  moyen  inefficace  en  apparence. 

Si  nous  avons  trouvé  historiquement  douteux  le  simple 
récit  de  tous  les  synoptiques  sur  une  guérison  d'aveugles 
auprès  de  Jéricho,  ce  doute  est  encore  plus  autorisé  pour 
la  description  mystérieuse  que  le  seul  Marc  donne  de  la  gué- 
rison d'un  aveugle  auprès  de  Iklhsaïda.  Il  nous  est  difficile 
d'y  voir  autre  chose  qu'un  produit  de  la  légende  plus  ou 
moins  embelli  par  le  narrateur  évangélique.  11  en  est  de 
même  de  la  guérison  du  sourd  parlant  difficilement,  xwçc* 
•/.oyiXs&o;,  qu'il  rapporte  :i\cc  des  circonstances  semblables; 
car,  pour  celle  dernière  histoire,  outre  que  l'authenticité 
historique  eu  est  attaquée  par  les  motifs  négatifs  déjà  énon- 
cés, nous  ne  manquons  pas  de  raisons  positives  qui  aient  pu 
en  occasionner  la  formation  mythique,  pui>qu'il  y  avait, 
pour  les  temps  messianiques,  une  prédiction  où  il  était  dit: 
Alors...  les  oreilles  des  sourds  entendront...  la  langue  des 
muets  articulera,  totc  wtsc  xco^ôw  àxoucovTat. ..  Tpav/i  £è  ecrai 
yXûcca  |i.Gyt)>5tAG>v  (Isaïe,  35,  5.  6),  et  qu'elle  était  enten- 
due au  propre,  d'après  Matthieu,  11,  5. 

Autant,  au  premier  aspect,  les  récits  de  Marc  qui  vien- 

(1)  UcbS,  Geschichte  Jesu  t  1.  S.  391,  (2)   Comparez    De   Wettc,     Exeg. 

Aura.  1.  Handb.,  1,  2,  S.  148  f.  tind  156. 


NEUVIÈME    CHAPliRE.    §    XG1Y.  95 

ucDt  d'être  examinés  parurent  favorables  à  l'explication 
naturelle,  autant  un  récit  de  Jean  (cap.  9}  dut,  ce  semble, 
lui  être  funeste  et  mortel,  puisqu'il  s'y  agit,  non  d'un  aveugle 
dont  le  mal  accidentel  pouvait  être  plus  facile  à  guérir, 
mais  d'un  aveugle  de  naissance.  Néanmoins,  les  interprètes 
qui  appartiennent  à  cette  école  sont  sngaces  et  ne  perdent 
pas promptement courage;  aussi  ont-ils  su  découvrir,  même 
dans  cette  circonstance,  bien  des  choses  qui  leur  viennent 
en  aide.  Avant  tout,  disent-ils,  l'état  du  malade,  bien  que 
l'expression  aveugle  de  naissance,  tuçXo;  é*  y^ve-niç,  paraisse 
précise,  n'est  désigné  que  d'une  manière  inexacte.  Paulus 
s'abstient,  quoique  à  regret,  et  quoique,  à  vrai  dire,  il  ne 
s'en  abstienne  qu'à  demi,  de  détruire  la  fixation  de  temps 
que  cette  expression  renferme;  mais  il  ne  s'en  donne  que 
davantage  carrière  contre  l'état  pathologique  du  malade  : 
to?>>o;,  dit-il,  ne  signifie  pas  une  cécité  totale;  et,  puisque 
Jésus  prescrit  au  malade  de  se  rendre  à  l'étang  de  Siloe,  et 
non  de  s'y  faire  conduire,  il  faut  que  celui-ci  ait  au  moins 
conservé  la  vue  pour  pouvoir  trouver  lui-même  son  chemin. 
Les  interprètes  rationalistes  découvrent  de  plus  amples  se- 
cours dans  le  procédé  curatif  de  Jésus  :  dès  le  début  (v.  &), 
Jésus  dit  qu'il  faut  agir  tant  qu'il  est  jour,  ecoç  vijiipa  ècrriv, 
qu'il  n'y  a  rien  à  faire  pendant  la  nuit,  ce  qui  prouve  qu'il 
n'a  pas  eu  l'intention  de  guérir  l'aveugle  d'un  seul  mot  que 
la  nuit  ne  l'aurait  pas  empêché  de  prononcer;  qu'il  a  voulu 
entreprendre  une  opération  de  l'art  médical  à  laquelle  la 
lumière  du  jour  était  nécessaire.  La  boue,  tctAoç,  que  Jésus 
bit  à  l'aide  de  sa  salive,  et  qu'il  applique  sur  les  yeux  de 
l'aveugle,  est  encore  plus  favorable  à  l'explication  natu- 
relle que,  dans  le  cas  précédent,  la  simple  expression  ayant 
craché,  tctugoç;  aussi  leur  suggère-t-elle  une  abondante 
moisson  de  questions  et  de  conjectures.  D'où  Jean  a-t-il  su, 
disent-ils,  que  Jésus  n'employa,  pour  oindre  les  yeux,  que 
de  la  salive  et  de  la  terre?  Y  était-il  présent  lui-même,  ou 
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ne  l'a-t-il  su  que  par  le  récit  de  l'aveugle  guéri?  Mais  ce- 
lui-ci, h  la  faible  lumière  qui  le  guidait  encore,  n'a  pu  voir 
exactement  ce  que  faisait  Jésus  ;  peut-être  même  si  Jésus, 
composant  un  onguent  avec  d'autres  ingrédients,  cracha 
par  hasard,  s'est-il  imaginé  que  la  salive  avait  servi  à  faire 
cet  onguent;  il  y  a  plus,  Jésus,  pendant  qu'il  oignit  les 
yeux  ou  avant  qu'il  ne  les  oignit,  n'avait-il  pas  enlevé,  par 
friction  ou  par  extraction,  quelque  chose  de  ces  organes, 
ou,  en  général,  n'y  avait-il  pas  opéré  quelque  changement 
que  l'aveugle  lui-même  et  les  assistants  purent  aisément 
considérer  comme  un  accessoire?  Enfin  il  fut  enjoint  au 
malade  de  se  baigner  dans  l'étang;  peut-être  ces  bains  du- 
rèrent plusieurs  jours  et  formèrent  un  traitement  prolongé, 
et  l'expression  il  vint  voyant,  f,X6e  (ftércov,  dit  qu'il  revint 
voyant,  non  après  le  premier  bain,  mais  au  temps  opportun, 
lorsque  la  cure  fut  achevée  (1). 

Mais,  pour  commencer  par  le  commencement,  on  donne 
ici  aux  mots  jour  et  nuit,  r^ipa,  vù£,  une  signification  qu'un 
Venturini  lui-même  a  dédaignée  (2),  et  qui,  dans  le  con- 
texte, est  en  contradiction  avec  le  verset  5,  lequel  exige 
que  ces  mots  se  rapportent  à  la  fin  prochaine  de  Jésus  (3). 
Quant  aux  conjectures  sur  la  composition  de  la  boue,  thjXo;, 
avec  des  ingrédients  médicinaux,  elles  sont  d'autant  plus 
dénuées  d'appui,  que  Ton  ne  peut  dire  ici,  comme  dans  le 
cas  précédent ,  que  Tévangéliste  ne  rapporte  que  ce  qu'il 
put  percevoir  par  l'ouïe  ou  à  l'aide  d'un  faible  rayon  de 
lumière;  car,  cette  fois,  Jésus  traita  le  malade,  non  pas  en 
secret,  mais  en  présence  de  ses  apôtres.  Relativement  à 
l'hypolhèse  d'opérations  chirurgicales  antécédentes  qui,  de 
la  friction  et  de  la  lotion  seules  mentionnées  dans  le  texte, 
ne  fout  plus  qu'un  objet  accessoire,  il  n'y  a  rien  à  dire,  si  ce 
u'est  que,  par  cet  exemple,  on  voit  à  quelle  licence  se  porte 

(r,  Paittn»,  Crnim.,  A,  S.  A72  ff.  (3)  Voyez  Tholurk  et  Lùrke  »ttr  ce 

\l)  Xmtiirtiche  Grschichu,  3,  S.  215.       pauage.  ' 
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explication  naturelle  une  fois  qu'on  la  laisse  entrer,  et 
mment,  a  l'aide  de  ses  propres  combinaisons,  elle  expulse 
»  expressions  les  plus  claires  de  l'original.  De  ce  que 
sus  enjoignit  à  l'aveugle  de  se  rendre  à  l'étang,  on  conclut 
te  celui-ci  devait  encore  avoir  conservé  quelque  peu  la  vue  ; 
lis  il  faut  remarquer  que  Jésus  lui  indiqua  seulement  le 
m  ou  il  devait  se  rendre,  inwcyetv,  lui  laissant  le  soin  de 
icider  comment  il  y  irait,  seul  ou  conduit  par  un  guide, 
afin,  disjoindre  les  mots  si  étroitement  unis  de  la  phrase  : 
I  y  alla  donc,  il  se  baigna  et  il  revint  voyant,  dbrîftOev  o5v 
il  èvuJKXTo  xal  -faûe  (ft^rtov  (v.  7,  comparez  v.  11),  et  en 
ire  un  traitement  par  les  bains  qui  dura  plusieurs  semai- 
»,  c'est  justement  comme  si  Ton  voulait  traduire  la  célèbre 
irase  de  César  :  Veni,  vidi,  vici,  de  la  façon  suivante  ; 
près  mon  arrivée,  j'ai  fait  des  reconnaissances  pendant 
•usieursjours;  j'ai  livré,  dans  des  intervalles  de  temps 
mvenables,  un  certain  nombre  de  batailles,  et,  finalement, 
;  suis  demeuré  vainqueur. 

L'explication  naturelle  nous  laisse  donc  ici  aussi  dans 
embarras,  et  nous  gardons  un  aveugle  de  naissance  guéri 
liraculeusement  par  Jésus.  Il  est  tout  simple  que  nos  doutes 
récédents  contre  la  réalité  des  guérisons  d'aveugles  revien- 
eat  avec  une  nouvelle  force  dans  ce  cas,  où  il  s'agit  d'une 
;cité  congénitale,  d'autant  plus  que  des  motifs  particuliers 
icitent  les  soupçons  de  la  critique.  Aucun  des  trois  pre- 
liers  évangélistes  ne  parle  de  cette  guérison.  Or,  si  un 
îgement  quelconque  a  présidé  h  la  formation  de  la  tradi- 
on  apostolique  et  au  choix  qui  fut  fait  entre  les  miracles  à 
iconter,  ce  choix  a  dû  se  diriger  d'après  deux  points  de 
ue  :  d'abord  choisir  les  plus  grands  miracles  de  préférence 

ceux  qui  paraissaient  moins  considérables,  et  secondement 
boisir  ceux  auxquels  se  rattachaient  des  explications  édi- 
tâtes, de  préférence  à  ceux  dans  lesquels  ces  explications 
lanquaient.  Par  la  première  raison,  il  est  évident  que  Ja 
i«.  7 
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guérison  d'un  aveugle  de  naissance  ,  étant  inGniment  plus 
difficile  que  celle  de  tout  autre  aveugle,  devait  être  préférée; 
et,  s'il  est  vrai  que  Jésus  ait  rendu  la  vue  à  un  aveugle  de 
naissance»  on  ne  comprend  pas  pourquoi  ce  fait  n'a  pas 
passé  dans  la  tradition  évangélique,  et  par  conséquent  dans 
les  évangiles  synoptiques.  La  considération  de  la  grandeur 
du  miracle  put  sans  doute  entrer  plus  d'une  fois  en  collision 
avec  l'autre  considération,  celle  du  caractère  édifiant  des 
discours  qui  y  étaient  rattachés;  et,  de  la  sorte,  un  miracle 
moins  frappant,  mais  plus  fructueux,  en  raison  des  entre- 
tiens qu'il  suscita,  put  être  préféré  à  un  miracle  plus  frap- 
pant qui  manquait  de  celte  dernière  condition.  Mais  la  gué* 
tison  de  l'aveugle  de  naissance,  chez  Jean,  est  accompagnée 
des  conversations,  d'abord  de  Jésus  avec  les  apôtres,  puis 
de  l'homme  guéri  avec  le  magistrat,  enfin  de  Jésus  avec 
l'homme  guéri.  Or,  il  ne  se  trouve  aucune  trace  de  conver- 
sations aussi  remarquables  dans  les  guérisons  d'aveugles 
que  rapportent  les  synoptiques;  et,  si  la  forme  dialoguéene 
Convenait  pas  aussi  bien  à  la  narration  des  trois  premiers 
évangiles,  cette  histoire  renferme  des  apophlhegmcs  pré- 
-  deux  (v.  4.  5.  39)  dont  ils  auraient  dû  s'emparer.  Il  leur 
aurait  donc  été  impossible  de  ne  pas  recueillir,  au  lieu  des 
guérisons  d'aveugles  moins  remarquables  et  moins  édi- 
fiantes qu'ils  ont  recueillies,   la  guérison  de  l'aveugle  de 
naissance,  si  cette  dernière  avait  existé  dans  la  tradition 
évangélique  à  laquelle  ils  puisèrent.  Peut-être  serait-elle 
testée  inconnue  à  la  tradition  générale,  si  elle  s'était  opérée 
dans  un  lieu  et  dans  des  circonstances  peu  favorables  è  sa 
propagation,  par  exemple  dans  un  coin  du  pays  et  sans  té- 
moins; loin  de  là,  Jésus  l'opère  h  Jérusalem,  au  milieu  de 
les  apôtres  ;  elle  excite  une  extrême  sensation  dans  la  ville, 
One  extrême  animadversion  chez  les  magistrats;  elle  devait 
donc  être  connue  si  elle  était  réelle,  et,  comme  nous  ne 
tft  trouvons  pas  dans  la  tradition  évangélique  ordinaire , 
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nous  soupçonnons  qu'elle  pourrait  bien  être  une  fiction. 
Mais,  dit-on,  celui  qui  en  garantit  la  vérité  est  l'apôtre 
Jean.  L'est-il  en  effet?  Outre  le  caractère  incroyable  de  la 
narration,  que,  par  conséquent,  on  attribuera  difficilement 
à  un  témoin  oculaire,  il  est  encore  une  autre  raison  d'eu 
douter.  En  effet,  l'écrivain  explique  le  nom  de  l'étang  SiWcp. 
par  le  mot  grec  amcTaX|/.lvoç,  envoyé  (v.  7),  par  allusion, 
•oit  à  Jésus  envoyé  de  Dieu,  soit,  plus  vraisemblablement,  à 
l'aveugle  envoyé  par  Jésus  vers  l'étang.  C'est,  dans  tous  les 
cas,  une  explication  fautive,  car  Un  envoyé  se  dit  en  hébreu 
tthv;  au  contraire,  rho,  d'après  l'explication  la  plus  vrai- 
semblable, signifie  un  jet  d'eau  (4).  Mais  Pévangéliste  choi- 
sit la  première  signification,  parce  qu'il  cherchait  un  rap- 
port significatif  entre  le  nom  dé  l'étang  et  l'injonction  de 
Jésus,  qui  y  envoya  l'aveugle  ;  et  il  parait  s'être  imaginé 
que,  par  une  destination  spéciale,  l'étang  avait  reçu  le  nom 
de  l'envoyé,  parce  qu'un  jour  le  Messie,  pour  manifester  sa 
gloire,  devait  y  envoyer  un  aveugle  (2).  Lucke  s'irrite 
beaucoup  contre  une  pareille  allégorie,  qui,  dit-il,  frise  la 
folie  ;  par  conséquent,  il  ne  veut  pas  admettre  qu'elle  soit 
de  Jean,  et  il  la  considère  comme  une  glose.  Mais  comme 
tous  les  documents  critiques,  excepté  un  seul  d'une  impor- 
tance secondaire,  offrent  ce  passage,  le  dire  de  Lûcke  est 
«ne  pure  allégation,  et  l'on  n'a  plus  que  le  choix  ou  de 
l'édifier  avec  Olshausen  sur  ce  trait,  comme  provenant  d'un 
tpdtre  (3),  ou  de  le  compter,  avec  l'auteur  des  Probabilia, 
tu  nombre  des  caractères  qui  montrent  que  le  quatrième 
évangile  n'a  pas  une  origine  apostolique  (4).  Le  Tait  est 
qu'un  apôtre,  pourvu  qu'on  ne  le  suppose  pas  inspiré,  a  pu 
donner  une  explication  grammaticale  fausse,  et  un  homme, 
aé  même  en  Palestine,  se  tromper  sur  l'étymologie  de  mots 

(1)  Vojts  Paulut  et  Lucke  sur  ce  (3)  Bibl,  Comm,,  S,  S.  130,  où  ce- 

ptetage.  pendant  il  rapporte  le  &nt  jrotVnoc  tu 

(9)  Ctst  ce  que  disent  Eotbjmius  et  torrent  spirituel  que  Dieu  dé* «m. 

Pmiilos ,  sur  ce  patatft*  (A)  S.  93. 
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hébreux,  comme  on  le  voit  dons  l'Ancien  Testament  lui- 
même,  dans  Justin-Martyr  et  autres.  Cependant  Il  est  vrai 
qu'un  pareil  jeu  sur  les  mots  rassemble  plttsatt  travail  d'un 
homme  éloigné  des  événements,  qu'à  celui  d'an 
oculaire.  On  est  disposé  à  croire  qu'un  témoin  oculaires 
rait  trouvé  un  intérêt  suffisant  dans  le  miracle  qu'il  ati 
>u  et  dans  les  discours  qu'il  avait  entendus;  un  bornai' 
placé  loin  de  l'événement  put  seul  se  laisser  aller  à  de  téflj| 
minuties,  et  essayer  d'arracher  une  signification  fatjftjjf 
même  aux  plus  petites  circonstances  accessoires.        .'  >?i;t^ 

Ce  qui  vient  d'être  dit  iodiqufr  déjà  quels  furent  le*  1 
tifs  qui  ne  permirent  pas  au  rédaçtfclfc  du  qaatrièràe 
gile  ou  a  la  tradition  à  laquelle  îf  ptik*  de  se  contenter  1 
guérisons  d'aveugles  rapportées  par  les  synoptiques,.et  f# 
l'excitèrent  à  composer  la  narration  dont  il  s'agit  D'autres 
ont  déjà  fait  la  remarque  que  le  quatrième  évangile  raconte 
de  Jésus  moins  de  miracles ,  à  la  vérité ,  mais  des  miracles 
d'autant  plus  forts  (1).  Ainsi,  tandis  que  les  autres  évan- 
giles ont  simplement  des  paralytiques  que  Jésus  guérit,  le 
quatrième  évangile  en  a  un  qui  était  paralysé  depuis  trente- 
huit  ans.  Tandis  que,  dans  ceux-là,  Jésus  ressuscite  des  in- 
dividus morts  tout  récemment,  dans  celui-ci  il  rappelle  à  la 
vie  un  homme  qui  était  déposé  depuis  quatre  jours  dans  le 
tombeau ,  et  chez  lequel  on*  pouvait  supposer  déjà  que  la 
putréfaction  avait  commencé.  Par  conséquent,  ici,  c'est  eo 
parfaite  conformité  avec  la  tendance  apologétique  et  dog- 
matique de  cet  évangile,  que  nous  trouvons,  au  lieu  de 
simples  guérisons  d'aveugles,  la  guérison  d'un  aveugle  de 
naissance,  ce  qui  est  un  renchérissement  sur  le  miracle.  Rien 
de  plus  facile  que  de  montrer  par  quelle  voie  le  rédacteur  de 
l'évangile  ou  la  tradition  particulière  qu'il  a  suivie  a  pu  être 
conduite  aux  particularités  de  la  narration.  L'acte  de  cra- 
cher, tttusiv,  était  ordinaire  dans  le  traitement  magique  des 

(4)  Kœ*ter,  Immannel,  S,  79;  Brttchneider,  Probab.,  S.  ISS. 
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d'yeux;  la  boue,  imlèç,  était  facile  à  imaginer  pour 
jfcpplacer  1100  pommade  ophthalmique ,  et  on  l'employait 
Hpl  dm  les  sortilèges  (1).  L'ordre  de  se  baigner  dans 
Qjgaag  de  Siloe  peut  avoir  été  suggéré  par  l'injonction 

E"  l'Elisée  fit  à  Naaman  devenu  lépreux  de  se  baigner  sept 
li  due  le  Jourdain.  Les  conversations  qui  se  rattachent 
lia  çvArison  proviennent  d'une  double  source  :  d'une  part, 
sHee  dérifent  de  la  tendance ,  déjà  remarquée  par  Storr, 
gn'a  le  quatrième  évangile  d'attester  et  de  rendre  authen- 
tiques autant  que  possible  la  cécité  congénitale  et  la  gué- 
rilJM  dé  Fhemnie,  c'est  ce  qui  donne  lieu  aux  interrogatoires 
»  de  l'aveugle  guéri  et  même  de  ses  parents;  d'autre 
lt  elles  roulent  sur  l'interprétation  symbolique  des  ex- 
aveugle  et  voyant,  jour  et  nuit ,  tuçXoç  ,  {ftéiwm 
ijpifpa,  vi>£,  interprétation  qui ,  sans  être  étrangère  aux  sy- 
noptiques, appartient  plus  spécialement  au  cercle  desmé- 
tapherpa  familières  à  Jean  (2). 

§  xcv. 

Gnérisons  infolontaires. 

■ï  Qoelquefeia»  dans  leurs  renseignements  généraux  sur 
l'efficacité  curative  de  Jésus,  les  synoptiques  remarquent 
que  des  malades  de  toute  nature  ont  essayé  seulement  de 
toucher  Jésus,  ou  de  saisir  le  bord  de  son  vêtement  afin 
d'être  guéris,  guérison  qui  résulta,  en  effet,  du  contact 
(lfatth.,l/t,  36;  Marc,  3, 10;  6,  56;  Luc,  6,  19).  Ainsi 
Jésus  opéra  dans  ces  circonstances ,  non  ,  comme  nous  l'a- 
vons tu  jusqu'à  présent,  en  dirigeant  positivement  son 
action  sur  des  malades  isolés ,  mais  sur  des  masses  entières 
et  sans  pouvoir  prendre  une  connaissance  particulière  de 

(I)  WeUtein ,  sur  ce  passage,  synoptiques  tar  U  gaérUon  d'aveugles  • 

(S)  WeUse  conjecture  que  le  récit  de      Jéricho  (S.  572). 
Jeta  cet  «m  ttasformttion  do  récit  des 
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chacun.  Sa  faculté  de  guérir  parait  ici  attachée,  non,  comme 
ailleurs,  à  sa  volonté,  mais  à  son  corps  et  a  ses  vêtements; 
ce  n'est  pas  lui  qui ,  par  son  action  propre ,  distribue  des 
forces,  mais,  involontairement,  il  se  les  laisse  arracher. 

De  cette  espèce  de  guérisons  miraculeuses,  un  exemple 
détaillé  nous  a  été  conservé  dans  l'histoire  de  la  femme  qui 
avait  une  perte  de  sang  :  les  trois  synoptiques  la  reprodui- 
sent ,  et ,  l'entrelaçant  d'une  façon  particulière  avec  l'his- 
toire de  la  résurrection  de  la  fille  de  Jaïrus,  ils  rapportent 
que  Jésus  guérit  la  femme  en  se  rendant  à  la  maison  de 
ce  dernier (Matth.,  9,20,  seq.;  Marc,  5,  25,  seq.j  Lac,  8, 
43,  seq.).  Comparant  la  narration  chez  les  différents  évan* 
gélistes,  nous  pourrions  cette  fois  être  tentés  de  considérer 
celle  de  Luc  comme  originale,  attendu  qu'elle  permet  peut- 
être  d'expliquer  comment  furent  naturellement  réunies  les 
deux  histoires  dont  il  s'agit.  De  même  que  les  trois  évan- 
gélistes  fixent  à  douze  ans  la  durée  de  la  maladie  de  cette 
femme,  de  même  Luc,  suivi  en  cela  par  Marc,  donne  douze 
ans  pour  l'âge  de  la  fille  de  Jaïrus.  Ces  nombres  égaux  ont 
bien  pu  amener,  dans  la  tradition  évangélique,  le  rappro- 
chement des  deux  histoires  ;  mais  cette  raison  est  beaucoup 
trop  isolée  pour  motiver,  à  elle  seule,  une  décision  qui  ne 
peut  résulter  que  d'une  comparaison  complète  des  trois  ré- 
cits  dans  leurs  détails.  Matthieu  désigne  simplement  la  ma- 
lade comme  une  femme  qui  perdait  du  sang  depuis  douze 
ans,  yuvYi  ai;j.oppoo'j<7a  &co$e%a  ïvi\  ;  il  est  probable  qu'une 
perle  aussi  prolongée  se  manifestait  sous  la  forme  d'une 
menstruation  exagérée.  Luc,  le  prétendu  médecin,  ne  se 
montre  pas  ici  favorable  &  ses  confrères ,  car  il  ajoute  que 
cette  femme  avait  dépensé  tout  son  avoir  avec  les  médecins, 
sans  que  ceux-ci  l'eussent  soulagée.  Marc,  encore  plus  dé- 
favorable, dit  que  les  nombreux  médecins  qui  l'avaient  soi- 
gnée, l'avaient  beaucoup  fait  souffrir ,  et  que,  loin  d'amé- 
liorer son  état ,  ils  l'avaient  epopiré.  Ceux  qui  entourent 
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léius  au  moment  où  la  femme  s'approche  de  lui  9  sont , 
l'après  Matthieu ,  ses  disciples,  d'après  Marc  et  Luc ,  une 
ouïe  qui  se  presse.  Après  que  les  narrateurs  ont  rapporté 
oos  trois  comment  la  femme,  aussi  pleine  de  timidité  que 
le  confiance,  s'avança  par  derrière  et  toucha  le  bord  du 
rètement  de  Jésus  ,  Marc  et  Luc  disent  qu'elle  fut  instant- 
anément guérie ,  mais  que  Jésus ,  sentant  qu'une  force 
iortait  de  lui,  demanda  qui  l'avait  touché.  Les  apôtres 
(tonnés  lui  répondent,  en  lui  demandant  comment ,  au 
milieu  de  la  foule  du  peuple  qui  le  presse  de  toutes  parts,  il 
i  pu  distinguer  un  contact  isolé.  D'après  Luc ,  il  persiste 
dans  son  dire;  d'après  Marc,  il  promène  autour  de  lui  les 
feux  pour  découvrir  qui  Ta  touché.  Alors,  d'après  ces  deui 
ivangélistes,  la  femme  s'approche  toute  tremblante,  se  jette 
i  ses  genoux  et  confesse  tout,  sur  quoi  il  lui  donne  l'assu- 
ance  tranquillisante  que  la  foi  qu'elle  a  eue  lui  a  été  utile. 
Ifatthieu  n'a  point  ce  long  détail  de  circonstances  :  il  rap- 
porte seulement  que,  après  le  contact,  Jésus  regarda  autour 
le  lui ,  découvrit  la  femme ,  et  lui  annonça  la  guérison  que 
ia  foi  lui  avait  méritée. 

Cette  divergence  est  assez  considérable  pour  qu'on  ne 
loive  pas  s'étonner  beaucoup  que  Storr  veuille  admettre 
leux  guérisons  différentes  de  femmes  affectées  d'hémorrha* 
;ie  (i).  Si  ce  théologien  y  fut  encore  déterminé  davantage 
►ar  les  différences  plus  considérables  qui  se  trouvent  dans 
e  récit  de  la  résurrection  de  la  fille  de  Ja'irus,  récit  entrelacé 
ivec  l'histoire  de  la  guérison  qui  nous  occupe  ici ,  cet  ent- 
relacement empêche  absolument  de  concevoir  que  Jésus  ait 
|uéri  une  femme  attaquée  depuis  douze  ans  d'une  perte  de 
lang  deux  fois,  et  les  deux  fois  en  allant  ressusciter  la  fille 
d'un  cAe/juif,  ap^uv.  En  raison  de  ces  difficultés,  la  cri- 
tique, depuis  longtemps,  s'est  décidée  pour  l'unité  du  fait 
qui  sert  de  base  à  nos  deux  récits,  et  en  même  temps  elle  a 

(I)  VêUr  den  Zweck  <Ur  «^  £*«****  **d  A'  4?"V*  Jok"  ^VW 
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donné  la  préférence  à  ceux  de  Marc  et  de  Luc,  en  raison  du 
caractère  plus  dramatique  qu'ils  présentent  (1).  Mais,  pour 
commencer  par  le  commencement,  quand  Marc  ajoute  :  mais 
allant  de  mal  en  pis ,  dXkk  [/.aXXov  «ç  to  y eïpov  tkboxiGa , 
chacun  voit  qu'il  ne  fait  qu'enchérir  par  là  sur  Luc,  qui  dit: 
aucun  n'avait  pu  la  guérir ,  où*  Icyyatv  ûtc'  oùfovoç  6ep«- 
treuO^vai;  et,  à  son  tour,  Luc  paraît  avoir  complété,  par 
une  conclusion  qui  lui  est  propre ,  la  phrase  que  Matthieu 
reproduit  sans  aucune  addition,  et  dans  laquelle  il  est  dit 
que  Vhémorrhagit  durait  depuis  douze  ans ,  aipppoouca 
Jctôexa  Ira  :  puiaqp&h:  femme ,  pensa-t-on  ,  était  malade 
depuis  si  longtemps ,  elle  aura  consulté  beaucoup  de  mé- 
decins, et,  comme,  en  opposition  avec  ceux-ci  qui  n'avaient 
produit  aucun  soulagement,  la  puissance  miraculeuse  de 
Jésus,  dont  l'effet  fut  instantané,  se  montrait  sous  un  jour 
plus  brillant,  ces  additions  se  formèrent  dans  la  propagation 
orale  du  récit.  Or,  ne  se  pourrait-il  pas  qu'il  en  fut  de  même 
des  autres  divergences  ?  Si  la  femme ,  comme  le  raconte 
Matthieu, #nc  toucha  Jésus  que  par  derrière,  c'est  qu'elle 
désirait  et  espérait  rester  cachée  ;  si  Jésus  la  chercha  des 
yeux  aussitôt,  c'est  qu'il  avait  senti  son  attouchement.  Cet 
espoir  de  la  femme  devenait  d'autant  plus  explicable,  et  cette 
sensation  de  Jésus  d'autant  plus  merveilleuse,  qu'il  était  en- 
touré et  pressé  d'une  plus  grande  foule;  de  la  vient  que  son 
cortège,  qui,  dans  Matthieu,  n'est  formé  que  de  ses  disci- 
ples, pafcrrai,  devient,  chez  les  deux  autres,  une  foule, 
o^Xot,  qui  V étouffait  y  dovrîuSecOai.  Matthieu  ayant  dit  que 
Jésus  promena  ses  regards  autour  de  lui  après  l'attouche- 
ment ,  on  put  croire  que  cela  renfermait  implicitement  la 
supposition  qu'il  avait  senti  cet  attouchement  d'une  façon 
particulière  ;  de  là  encore  tient  la  description  où  Ton  repré- 
senta comment  Jésus,  bien  que  pressé  de  toutes  parts,  sentit 
néanmoins  cet  attouchement  isolé,  à  cause  de  la  force  qu'il 

(!)  Mots.  1. 1.,  S.  317;  Olsbiatea,  ft ,  S.  915  f. 
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ii  dérobait;  et  de  la  sorte  les  simples  expressions  de  Mat- 
lieu  s9 étant  tourné  et  V ayant  vuey  éiwt<rrpa<pei;  xal  i&à>v 
rrrjv,  devinrent  un  mouvement  interrogateur  de  Jésus, 
li  chercha  autour  de  lui  celle  qui  l'avait  touché,  mouve- 
ent  qui  fut  suivi  de  l'aveu  de  la  femme.  Enfin  on  jugea 
ir  comparaison  avec  14,  36,  que  ce  qu'il  y  avait  de  par- 
culier  dans  celte  histoire  de  guérison  ,  même  d'après  la 
>nne  qu'elle  a  chez  le  premier  évangéliate,  c'était  que  le 
intact  de  l'habit  de  Jésus  avait  suffi  pour  guérir.  On  s'ef- 
rça  donc  de  plus  en  plus,  à  mesure  qu'on  se  raconta  l'his- 
>ire  de  bouche  en  bouche ,  de  placer  le  résultat  immédia- 
îinent  après  le  contact,  et  de  laisser,  même  après  la  gué- 
son,  Jésus  pendant  quelque  temps  dans  l'incertitude  sur 
plie  qui  l'avait  touché ,  dernière  circonstance  qui  est  en 
ontradiction  avec  la  supposition  ordinaire  d'une  connais- 
mee  supérieure  en  Jésus.  Ainsi,  de  tous  les  côtés,  on  rc- 
onnaît  le  récit  du  premier  évangile  comme  antérieur  et 
lus  simple,  et  celui  des  deux  autres  comme  postérieur  et 
lus  orné  (1). 

Quant  au  fond  commun  de  ces  narrations ,  les  théolo- 
iens,  aussi  bien  orthodoxes  que  rationalistes,  ont  été  cho- 
nés,  dans  ces  derniers  temps,  de  ce  qtflB  l'action  curative 
e  Jésus  ait  été  involontaire.  C'est  trop,  disent  ici  Paulus 
t  Olshausen  d'un  commmun  accord  (2) ,  c'est  trop  faire 
escendre  l'action  de  Jésus  dans  le  domaine  de  la  nature 
hysique  :  Jésus  ressemble  à  un  magnétiseur  qui ,  par  l'at- 
ooehement  curatif  de  personnes  nerveuses ,  éprouve  une 
tarte  de  sa  force,  comme  une  batterie  électrique  chargée, 
[o'un  contact  suffit  pour  décharger.  Une  pareille  idée  du 
christ,  dit  Olshausen ,  répugne  h  la  conscience  chrétienne , 
[ui  se  trouve  bien  plutôt  obligée  de  se  représenter  la  pléni- 


(t)  Comp.  De  Wettc,  Exeg.  H*ndb.t      b.  Comm.t  1,  S.  318  f.;  compares  Kew 
.  9  i»S.  9à.  ter,  Imm*n**l,  S.  SOI  ff% 

(1) Ex*g.  BmhAK,  i,b,S.  5îi  f.;  % 


106  DEUXIÈME   SECTION. 

tude  de  force  résidant  en  Jésus  comme  dominée  absolument 
par  sa  volonté  9  et  cette  volonté  dirigée  à  son  tour  par  la 
connaissance  qu'il  avait  de  l'état  moral  des  personnes  à 
guérir.  En  conséquence ,  on  suppose  que  Jésus  avait  bien 
reconnu  la  femme,  même  sans  la  voir,  et  que,  considérant 
qu'elle  pouvait  être  gagnée,  spirituellement  aussi,  parce 
secours  corporel ,  il  avait  sciemment  dirigé  sur  elle  un  flot  ' 
de  sa  force  curative,  mais  que,  pour  vaincre  sa  fausse  honte 
et  la  contraindre  à  une  confession  patente ,  il  avait  feint  de 
ne  pas  savoir  qui  l'avait  touché,  La  conscience  chrétienne, 
n'étant,  dans  des  cas  pareils,  rien  autre  chose  que  le  déve- 
loppement religieux  de  notre  temps,  qui ,  en  raison  de  set 
progrès,  ne  veut  plus  accepter  les  idées  antiques  de  la  Bible, 
la  conscience  chrétienne,  dis-je,  doit  se  taire  là  où  il  s'agit, 
non  de  s'approprier  dogmatiquement  les  idées  bibliques, 
mais  de  les  découvrir  par  une  voie  purement  exégétique.  Le 
fait  est  que  c'est  de  l'intervention  de  cette  conscience  préten- 
due chrétienne  que  proviennent  la  plupart  des  erreurs  de 
l'exégèse  ;  et,  ici  encore,  pour  celte  raison,  l'interprète  dont 
il  s'agit  s'est  écarté  du  sens  évident  de  son  texte.  En  effet, 
d'une  part,  dans  les  deux  récits  plus  détaillés  de  Luc  et  de 
Marc,  la  question  de  Jésus  :  Qui  m'a  louché?  ti';6  «Jkxjasvoç 
(tou?  question  qui,  dans  Luc,  est  répétée,  et  qui,  dans  Mare, 
est  fortiBée  d'un  regard  inquisitif  promené  à  l'entour,  a 
un  sens  tout  à  fait  sérieux,  d'autant  plus  que  ces  deux 
évangélistes  ont  pour  but  principal  dans  cette  narration,  de 
mettre  en  saillie  ce  qu'avait  de  merveilleux  la  force  cura- 
tive de  Jésus,  de  qui  on  pouvait  obtenir  une  guérison  en 
touchant  simplement  avec  foi  son  vêtement,  sans  être  connu 
de  lui  et  sans  qu'il  eût  besoin  de  prononcer  une  seule  parole. 
D'un  autre  côté  ,  le  récit  plus  bref  de  Matthieu ,  par  les 
expressions  s' étant  avancée  par  derrière ,  elle  le  toucha, 
icpotsMoSea  oincâsv  vtyaro,  et  s  étant  tourné  et  l'ayant  vue, 
imarfçyfêk  *ai  i&ùv  aurviv,  n'indique  pas  inoins  clairement 
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que  ce  ne  fut  qu'après  avoir  été  touché  par  la  femme  que 
Jésus  la  connut.  Si  donc  on  ne  peut  démontrer  que  Jésus 
ait  connu  la  femme  avant  de  la  guérir,  et  qu'il  ait  eu  une 
volonté  spéciale  de  la  soulager,  il  ne  resterait  plus  pour 
ceux  qui  ne  veulent  pas  admettre  une  manifestation  invo- 
lontaire de  sa  force  curative  ,  qu'à  supposer  en  lui  une  vo* 
lonté  de  guérir  constante  et  générale,  avec  laquelle  il  suffi* 
sait  que  la  foi  du  malade  concourût  pour  qu'il  en  résultât 
une  guérison  réelle.  Mais,  sans  aucun  doute,  l'idée  des 
évangélistes  n'est  pas  que,  malgré  l'absence  d'une  direction 
particulière  de  la  volonté  de  Jésus  vers  la  guérison  de  cette 
femme,  elle  aurait  pu  recouvrer  la  santé  par  sa  seule  foi  et 
sans  aucunement  toucher  son  habit;  loin  de  là,  dans  leur 
manière  de  voir,  l'attouchement  opéré  par  la  malade  rem- 
place un  acte  particulier  de  la  volonté  de  Jésus  ;  c'est  cet 
attouchement  qui ,  au  lieu  de  la  volonté,  produit  une  ma- 
nifestation de  la  force  résidant  en  Jésus;  et  l'on  n'évite  pas, 
par  cette  voie,  ce  qu'a  de  matériel  l'idée  des  évangélistes. 
Il  faut  que  l'explication  rationaliste  fasse  un  pas  de  plus, 
elle,  qui  trouve  incroyable,  non  pas  seulement  comme  le 
surnaturalisme  moderne,  une  émission  de  force  curative  I 
l'insu  de  Jésus,  mais  en  général  toute  émission  de  pareille 
force,  et  qui  cependant  prétend  que  ce  que  les  évangélistes 
rapportent  est  historiquement  vrai.  Voici,  d'après  les  ratio- 
nalistes, comment  la  chose  se  passa  :  Jésus  fut  déterminé 
à  demander  qui  l'avait  touché,  uniquement  parce  que,  en 
avançant,  il  s'était  senti  arrêter.  Si  deux  des  évangélistes 
attribuent  sa  question  à  la  sensation  d'une  force  qui  sortait, 
iwapiç  sSeXôoOca,  c'est  une  simple  conclusion  de  leur  part. 
L'un  d'eux  même,  Marc,  n'en  fait  qu'une  remarque  qui 
lui  est  propre,  et  Luc  est  le  seul  qui  incorpore  cette  cir- 
constance dans  la  question  de  Jésus  (1).  La  guérison  de  la 

(4)  fteaoder  (S.  423)  concorde  ta      CbrUt  ait  tellement  MDti  «ne  fe*n  oai 
cela  avee  lea  rationaliste»,  Bit  que.  k      k'édmppait  de  loi,  c'ait,  4'aprèê  liée»* 
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femme  fat  opérée  par  sa  confiance  exaltée,  en  vertu  de  la- 
quelle le  simple  contact  du  bord  de  l'habit  de  Jésus  pro- 
voqua un  frissonnement  général  dans  tous  ses  nerfe;  il  eo 
résulta  peut-être  un  resserrement  soudain  des  vaisseaux  san- 
guins dilatés;  en  tout  cas,  elle  ne  put  dans  le  moment  que 
supposer  qu'elle  était  guérie,  mais  elle  ne  put  en  être  cer- 
taine, et  ce  n'est  que  peu  à  peu,  et  peut-être  par  l'effet  de 
médicaments  prescrits  par  Jésus,  que  le  mal  aura  dispara 
complètement  (1).  Mais  qui  se  représentera  jamais  l'attou- 
chement timide  d'une  femme  malade  qui  voulait  demeurer 
cachée,  et  qui  avait  assez  de  foi  pour  être  sûre  de  sa  guéri* 
son  par  le  plus  léger  contact,  comme  une  main-mise  capa- 
ble d'arrêter  dans  sa  marche  Jésus,  qu'une  foule  dépeuple, 
d'après  Marc  et  Luc,  pressait  de  toutes  parts?  D'ailleurs, 
quel  fonds  ne  faut-il  pas  faire  sur  la  puissance  de  là  con- 
fiance, pour  admettre  que,  sans  le  concours  d'une  force 
réelle  partie  de  Jésus,  une  perte  qui  durait  depuis  douze 
ans  ait  été  guérie  ou  seulement  diminuée?  Enfin,  s'il  faut 
supposer  que  les  évangélistes  ont  mis  dans  la  bouche  de 
Jésus  une  conclusion  qui  est  de  leur  fait,  à  savoir  qu'une 
force  était  sortie  de  lui,  et  qu'ils  ont  décrit  une  guérison 
successive  comme  instantanée,  on  perd,  en  perdant  ces  par- 
ticularités, la  garantie  de  la  vérité  historique  de  toute  la 
narration,  et  par  conséquent  il  n'y  a  plus  de  raison  pour 

der,  le  mettre  en  contradiction  arec  le»  a  trop  perdu  de  rue  le  rôle  spécial  qoe 
parole*  qu'il  prononce  un  peu  plus  loin,  le  contact  de  Jésus  joue  dans  la  gué- 
ct  où  il  attribue  la  guérison  à  la  foi  de  rifton  f  et  il  ajoute  :  «  Cet  effet  a  pu  s'o- 
oetle  femme;  comme  si  la  foi  qui  la  dé-  pérer  d'une  fnçon  qui  correspondit  ans 
termina  à  toucher  le  bas  de  l'habit  de  lois  générales  de  la  nature.  -  Mai* .  de- 
Jésus  ne  pouvait  pas  être  considérée  rechef,  cette  manière  de  voir  lui  semble 
comme  ce  qui  sollicita  rémission  de  trop  conforme  à  celle  des  rationalistes, 
cette  force.  Ici  Neander  place  une  dou-  et  il  la  modifie  en  disant  :  «  Toutefois 
ble  alternative  :  «  Cette  histoire,  dit-il .  il  » 'opéra  ,  afin  que  fût  exaucée  cette 
ne  permet  pas  de  décider  si  le  Christ  a  femme  pleine  de  foi.  »  Je  demande  an 
guéri  volontairement  cette  femme, ou...  lecteur  si,  de  ces  propositions  qui  se 
(on  attend  :  s'il  s*est  laissé  soutirer  invo-  détruisent  l'une  l'autre,  il  lui  est  resté 
lontairement  nne  force;  point  du  tout;  quelque  chose  de  précis  dans  l'esprit. 
Neander  continue)  on  si  ce  fut  un  effet  (1)  Paulus ,  Exeg.  Hantiè.,  1,  b,  S. 
delà  volonté  divine  opérée  indépen-  52a f.;  530,  L.  J.  4,  a,  S.  2aa  &;▼«!• 
damment  de  lui,  »  Ici  l'auteur  sent  qu'il  turini ,  2,  S.  20a  ff.»  Kcstter,  I.  c. 


NEUVIÈME   CHAPITRE.    §   XCV.  109 

se  donner  la  peine  inutile  d'en  chercher  une  explication 
naturelle. 

Une  décision  en  ce  sens  pourrait ,  dans  le  fait ,  nous  être 
suggérée  par  la  comparaison  de  cette  narration  avec  des 
anecdotes  analogues.  De  même  qu'il  est  dit  de  Jésus»  ici  et 
dans  d'autres  endroits  cités  plus  haut,  que  des  malades  ont 
été  guéris  par  le  simple  contact  de  son  vêtement ,  de  même 
les  Actes  des  Apôtres  rapportent  que  l'application  des  mou» 
choir  s,  oou&opuc,  et  les  linges,  «ripucivOux,  de  Paul  (19, 
llseq.),  et  l'ombre  même  de  Pierre,  projetée  sur  un  indi- 
vidu (5,  15),  rendirent  la  santé  à  des  malades  de  toute  es- 
pèce; et  des  évangiles  apocryphes  rapportent  une  masse  de 
guérisons  procurées  par  les  langes  de  l'enfant  Jésus  et  par 
l'eau  qui  servait  &  le  laver  (1).  Pour  ces  dernières  histoires, 
de  même  que  pour  les  légendes  de  l'Église  catholique  rela- 
tives à  des  guérisons,  chacun  sait  en  les  lisant  qu'il  se  trouve 
sur  le  domaine  de  la  légende  et  de  la  fiction;  mais  on  peut 
demander  comment  distinguer,  de  ces  cures  opérées  par  les 
langes  de  Jésus  ou  par  les  os  d'un  saint,  celles  que  produi- 
saient les  mouchoirs  de  Paul,  si  ce  n'est  que  celles-là  pro- 
viennent d'un  enfant,  celles-ci  d'un  adulte,  les  unes  d'un 
corps  vivant,  les  autres  d'un  corps  mort.  Entre  ces  guérisons 
effectuées  par  les  linges  et  celles  qui  furent  le  résultat  du 
contact  du  bord  de  l'habit,  il  ne  se  trouve  non  plus,  ce 
semble,  aucune  différence  essentielle;  dans  les  deux  cas,  il 
s'agit  d'un  contact  d'objets  qui  ne  sont  que  dans  un  rapport 
extérieur  avec  le  faiseur  de  miracles;  seulement  ce  rapport 
est  interrompu  pour  les  mouchoirs  qui  viennent  d'être  quit- 
tés, il  dure  encore  pour  le  vêtement  qui  est  porté. 

Si,  par  ce  parallèle,  le  critique  se  trouve  enclin  a  étendre, 
d'une  classe  de  récits  h  l'autre,  le  jugement  qui  été  à  la  pre- 
mière classe  le  caractère  historique,  il  a  cependant,  des  deui 
côtés,  de  grandes  précautions  à  prendre.  D'abord,  du  côté 

(4;  V°7*c  VBvmmgitium  infanti*  arnblcum,  dan»  Fabricins  et  dans  Tliilo. 
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de  la  légende  catholique,  c'est  certainement  procéder  avec 
trop  de  promptitude  que  de  rejeter,  parce  que  les  neuf 
dixièmes  de  ces  légendes  sont  des  fables,  le  dernier  dixième 
comme  également  fabuleux;  car  plusieurs  de  ces  histoires 
de  guérisons  trouvent,  soit  une  analogie  dans  des  faits  ré- 
cents dignes  de  croyance,  soit  la  possibilité  d'une  explication 
dans  le  concours  de  la  foi  du  malade  avec  une  force  peut- 
être  analogue  au  magnétisme  chez  le  faiseur  de  miracles. 
Quant  aux  récits  de  cette  espèce  qu'on  lit  dans  le  Nouveau 
Testament,  et  en  particulier  dans  les  Évangiles,  il  arrive  ici 
de  nouveau  que  le  critique  qui,  en  raison  des  motifs  allé- 
gués, en  conteste  la  vérité  historique,  se  surprend  engagé, 
à  son  insu,  dans  une  doctrine  qui  appartient  au  surnatura- 
lisme; car  ce  n'est  pas  parce  qu'une  sortie  purement  phy- 
sique de  forces  curatives  lui  parait  impossible,  qu'il  la 
révoque  en  doute,  attendu  qu'il  accorde  expressément  la 
réalité  de  ce  phénomène  sur  le  terrain  du  magnétisme , 
mais  c'est  uniquement  parce  que  cela  lui  paraît  indigne  de 
Jésus.  Or,  d'où  une  pareille  idée  lui  peut -elle  provenir,  si 
ce  n'est  d'une  supposition  empruntée  au  surnaturalisme,  à 
savoir,  que  les  miracles  de  Jésus  ne  doivent  être  considérés 
que  comme  des  actes  purement  spirituels,  purement  libres 
de  sa  volonté,  d'accord  avec  la  volonté  divine?  Déposons  ce 
préjugé  surnaturaliste,  et,  d'un  autre  côté,  rendons-nous 
bien  compte  qu'il  ne  peut  entrer  dans  notre  intention  de 
nier,  avec  les  rationalistes,  ces  forces  secrètes  de  la  nature 
humaine  qui  se  manifestent  dans  le  magnétisme  animal,  dans 
l'exaltation  religieuse  et  dans  d'autres  états  d'enthousiasme. 
Alors,  tout  en  sachant  que  la  légende,  dès  le  Nouveau  Tes- 
tament, a  pu  imaginer  toutes  sortes  de  fictions  de  ce  genre, 
en  vertu  de  la  préférence  du  peuple  pour  une  manifestation 
aussi  matérielle  de  la  force  et  de  la  dignité  divines  de  Jésus 
(matérielle  dans  l'opinion  d'alors),  rien  ne  nous  empêchera 
de  reconnaître,  comme  historiquement  concevable,  que 
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l'ombre  de  Pierre,  par  l'intermédiaire  de  l'imagination 
croyante  des  malades,  que  le  contact  de  l'habit  de  Jésus, 
outre  une  force  curative  résidant  en  son  corps  et  en  ses 
vêtements,  et  comparable  à  la  force  magnétique,  aient  pro- 
duit plusieurs  de  ces  effets  dont  parlent  les  Évangiles  et  les 
Actes  des  Apôtres  (1). 

§  XCVI. 

Guérisoos  *  distance. 

Les  guérisons  produites  è  distance  sont,  à  proprement 
parler,  l'opposé  de  ces  guérisons  involontaires.  Si  ces  der- 
nières s'effectuent  par  un  simple  contact  corporel  et  sans  un 
acte  particulier  de  la  volonté,  les  premières  s'effectuent  par 
la  simple  direction  de  la  volonté,  sans  contact  corporel  ou 
même  sans  voisinage  dans  l'espace.  Mais  en  même  temps  il 
faut  dire  :  Si  la  puissance  curative  de  Jésus  était  assez  ma- 
térielle pour  se  décharger  involontairement  par  le  simple 
contact  corporel,  elle  ne  peut  pas  avoir  été  assez  spirituelle 
pour  être  transportée  par  la  seule  volonté  à  des  distances 
considérables;  ou,  si  elle  était  assez  spirituelle  pour  s'exer- 
cer, même  sans  la  présence  corporelle,  elle  ne  peut  pas  avoir 
été  assez  matérielle  pour  se  décharger  sans  la  volonté. 

Comme  preuve  d'une  pareille  force  curative  de  Jésus 
agissante  distance,  Matthieu  et  Lue  nous  rapportent  la  gué- 
rison  du  serviteur  malade  d'un  capitaine  à  Capharnaûm; 
Jean,  celle  du  61s  malade  d'un  seigneur  de  la  cour,  ftacOu- 
*oç,  qui  résidait  aussi  dans  cette  ville  (Matth.,  8,  5  seq. 
Luc,  7,  1  seq.  Joh.,  ft,  46  seq.).  L'opinion  ordinaire  sur 
ces  récits  est  que  Matthieu  et  Luc,  à  la  vérité,  racontent  le 
même  fait,  mais  que  celui  de  Jean  est  différent.  Son  récit 
diverge,  en  effet,  de  celui  des  deui  autres  dans  les  circon- 

(t)  Cftaptref ,  à  «t  l«jct ,  les  rtaarqut  lit  Wtim,  Dk  trtng.  Gtschkktt, 

i,  s.  soir. 
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stances  suivantes  :  1°  Le  lieu  d'où  Jésus  opère  la  guérison 
est,  d'après  les  synoptiques,  celui  de  la  résidence  du  malade, 
Capharnaiim;  d'après  Jean,  un  lieu  différent,  Cana.  2*  Le 
temps  où  les  synoptiques  placent  cette  anecdote  est  immé- 
diatement après  le  retour  de  Jésus  de  la  montagne  où  il 
avait  prononcé  le  discours  qui  porte  ce  nom;  d'après  le 
quatrième  évangile,  c'est  en  revenant  de  la  première  pique 
et  de  la  Samarie,  où  il  avait  prêché,  que  Jésus  opéra  ce 
miracle.  3°  Le  malade  est ,  d'après  les  deux  synoptiques, 
l'esclave  ;  d'après  Jean,  le  fils  du  suppliant.  4°  C'est  au  sujet 
du  suppliant  lui-même  que  se  trouvent  les  plus  grandes  di- 
vergences :  dans  le  premier  et  le  troisième  évangile,  il  est 
un  militaire  (centenier,  éxarovrapp;);  dans  le  quatrième, 
un  seigneur  de  la  cour,  (3a<uXuco;;  d'après  les  deux  premiers, 
un  païen  (voyez  v.  10  et  seq.  dans  Matth.)j  d'après  le  der- 
nier, sans  aucun  doute  un  Juif.  D'après  les  synoptiques,  il 
est  loué  par  Jésus  comme  le  modèle  de  la  confiance  la  plus 
humble  et  la  plus  sentie,  attendu  que,  persuadé  que  Jésus 
pouvait  guérir,  même  à  distance,  il  l'empêcha  d'aller  jusqu'à 
sa  maison;  d'après  Jean,  au  contraire,  il  regardait  comme 
nécessaire  à  la  guérisonla  présence  de  Jésus  dans  sa  maison, 
et  il  fut  blâmé  à  cause  de  sa  faible  foi  qui  avait  besoin  de 
signes ,  ovijjteïa,  et  de  prodiges^  rspara  (1). 

Ces  divergences  sont  assez  considérables  pour  que,  à  un 
certain  point  de  vue,  on  insiste  sur  la  différence  du  fait  qui 
sert  de  base  au  récit  des  synoptiques  et  à  celui  de  Jean  ;  mais 
il  ne  faudrait  pas,  si  de  ce  côté  on  examine  la  chose  d'aussi 
près,  s'aveugler  sur  les  divergences  qui  existent  aussi  entre 
les  deux  synoptiques  :  ils  ne  concordent  pas  absolument, 
même  dans  la  désignation  du  patient.  D'après  Luc,  c'est  un 
serviteur  chéri  du  cenlenier,  SoO>/>ç  eVrips  ;  chez  Matthieu, 
celui-ci  le  nomme  o  tzolïç  j/.ou,  ce  qui  peut  signifier  égale* 

(4)  Voycs  lea  explications  de  Paulus,  de  Lùcke,  de  T)io1nçk  et  d'Olsbaatm 
•nr  ce  passage. 


NEUVIÈME   CHAPITRE.    §   XCYI.  413 

ment  un  61s  et  un  serviteur;  et,  comme  le  centenier,  dans 
le  verset  9  où  il  parle  de  son  esclave,  emploie  l'expression 
$oQXoç,  tandis  que  la  personne  guérie  est  de  nouveau  dé- 
signée, verset  13,  comme  d  raîç  aùroS,  il  est  probable  qu'il 
faut  prendre  ici  kcuç  dans  la  signification  de  fils.  Quant  à 
la  maladie ,  Matthieu  dit  que  cet  homme  était  un  para- 
lytique cruellement  tourmenté,  Trapa>.uTucoç  #etvô;  (3a<ravt- 
Çoacvoç  ;   Luc  non  seulement  se  toit  sur  cette  forme  de 
maladie ,  mais  encore ,  après  avoir  dit  d'une  façon  tout  à 
fait  indéterminée  :  Étant  dans  un  mauvais  état,  xoacûç  eywv, 
il  ajoute  :  Il  était  sur  le  point  de  succomber,  fi^ôàs  Tefou- 
txv  ,  ce  qui  a  paru  à  plusieurs  indiquer  une  autre  maladie 
que    la    paralysie ,     qui  ,     d'ordinaire  ,    ne    cause    pas 
rapidement  la  mort  (1).  Mais  la  différence  la  plus  con- 
sidérable, c'est  celle  qui  règne  dans  tout  le  récit,  h  savoir, 
que  tout  ce  qui  est  fait  par  le  centurion  lui-même  est  fait 
dans  Luc  par  l'intermédiaire  de  messagers.  Ainsi  d'abord, 
au  lieu  de  demander  personnellement,  comme  dans  Mat- 
thieu, la  fjuérison  à  Jésus,  il  la  demande  par  les  anciens  des 
Juifs,  77p£aéi>T£pou;  twv  iou$aut>v  ;  en  second  lieu,  ce  n'est 
pas  lui  qui  l'empêche  d'entrer  dans  sa  maison,  mais  il  charge 
quelques  amis  de  l'en  détourner.  Pour  concilier  cette  di- 
vergence, on  a  coutume  d'invoquer  la  règle  :  Quod  quis 
peraliumfacit,  etc.  (2).  Au  point  de  vue  des  interprètes 
qui  se  décident  pour  cette  explication,  il  est  impossible  de 
ne  pas  dire  que  Matthieu  o\ ait  fort  bien  su  que  toute  chose 
s'était  passée  entre  le  capitaine  et  Jésus  par  des  intermé- 
diaires, mais  que,  pour  abréger,  il  les  avait  fait  parler  direc- 
tement l'un  avecl'autre,àlafaveur  de  la  figure  de  rhétorique 
plus  haut  alléguée.  Or,  quand  on  en  est  là,  Storr  a  pleine- 
ment raison   d'objecter  que  ,    difficilement ,  un  historien 


(i)Schleiermaclier,  Ueberden  Lukas,  i,  20  ;  Paalns,  Exeg.  HanJb.,  4,  b,  S. 

S.  92.  709;  KaMer,  I  m  manuel .  S.  63. 
^2»  Augustin.,  De  consent,  evang. , 

il.  8 
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quelconque  emploierait  cette  métonymie  avec  autant  d* opi- 
niâtreté durant  tout  le  cours  d'un  récit,  d'autant  plus  que, 
d'un  côté,  cette  figure  ne  se  trahit  ici  nulle  part  d'elle- 
même,  comme  cela  arrive  quand,  par  exemple,  on  attribue 
è  un  général  ce  que  ses  soldats  font,  et  que,  d'autre  côté,  la 
circonstance  de  savoir  si  la  personne  a  agi  par  elle-même 
ou  par  des  intermédiaires  n'est  pas  sans  quelque  importance 
pour  la  connaissance  de  son  caractère  (1).  Il  faut  donc  louer 
l'esprit  de  conséquence  avec  lequel  Storr,  admettant,  en 
raison  des  différences  considérables,  que  le  récit  du  qua- 
trième évangile  se  rapporte  à  un  autre  fait  que  celui  du 
premier  et  du  troisième,  admet  également,  en  raison  aussi 
des  différences  qu'il  trouve  entre  ces  deux  derniers,  qu'ils 
ont  pour  bases  deux  faits  différents.  Si  l'on  s'étonne  que,  à 
trois  reprises  diverses,  un  cas  aussi  complètement  semblable 
de  guérison  ait  eu  lieu  dans  le  même  endroit  (car,  d'après 
Jean  aussi,  le  malade  résidait  et  guérit  à  Capharnaum), 
Storr  s'étonne,  de  son  côté,  que  l'on  voie  la  moindre  invrai- 
semblance h  supposer  que,  dans  la  ville  de  Capharnaum,  en 
des  temps  différents,  deux  capitaines  aient  eu  un  serviteur 
malade,  et  que,  une  autre  fois,  derechef,  un  seigneur  de  la 
Cour  ait  eu  un  fils  malade  ;  que  le  second  capitaine  (celui  de 
Luc),  ayant  entendu  parier  de  l'histoire  du  premier,  se  soit 
adressé  pareillement  à  Jésus  et  ait  essayé  de  surpasser  en 
humilité  l'exemple  donné  par  son  collègue;  que  de  même, 
le  premier  capitaine  (Matthieu),  ayant  connu  l'histoire  an- 
térieure du  seigneur  de  la  cour  (Jean),  ait  voulu  surpasser 
la  faible  confiance  qu'avait  montrée  ce  dernier,  et  qu'enfin 
Jésus  ait  guéri  les  trois  malades  de  la  même  façon,  à  dis- 
tance. Mais  examinons  en  soi  le  fait  tel  que  Jean  le  rapporte: 
Un  employé  supérieur  de  Capharnaum  sollicite  de  Jésus  la 
guérison  d'une  personne  qui  lui  appartient  par  les  liens  du 
sang;  Jésus,  à  dislance,  exerce  sur  elle  une  action  telle, 

(4)  Vebtr  den  Zweck  u.  *./  S.  851. 
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ne,  au  moment  où  il  prononce  la  parole  curative,  le  ma- 
de  se  trouve  guéri  dans  sa  maison;  tout  cela  forme  un 
isemble  si  particulier  de  circonstances,  qu'il  est  impossible 
en  admettre  une  triple  répétition  :  une  répétition  double 
irait  même  des  difficultés  ;  en  conséquence,  il  faut  essayer 

les  trois  récits  ne  peuvent  pas  être  ramenés  h  un  seul  fait 
rimitif. 

Or,  ici,  le  récit  du  quatrième  évangéliste,  que  Ton  re- 
arde  comme  présentant  les  différences  les  plus  générales, 
on  seulement  est  analogue,  dans  ses  traits  essentiels,  au 
kit  des  synoptiques;  mais  encore,  dans  plusieurs  particula- 
ités  dignes  de  remarque ,  l'un  ou  l'autre  des  deux  narra- 
;urs  synoptiques  concorde  plus  exactement  avec  Jean  qu'a- 
ec  l'autre  synoptique.  Ainsi,  tandis  que  la  désignation  de 
ai;,  donnée  au  malade  dans  Matthieu,  peut,  pour  le  moins, 
ussi  bien  être  mise  en  concordance  avec  la  désignation  que 
onne  Jean  uîoç,  qu'avec  celle  que  donne  Luc,  îoOftoç,  Mat- 
hieu et  Jean  ont  une  concordance  décisive  quand  ils  rep- 
ortent tous  deux  que  l'employé  de  Capharnaûm  s'adressa 
ar  lui-même  à  Jésus,  et  non,  comme  dit  Luc,  par  des  în- 
ermédiaires.  Au  contraire,  le  récit  de  Jean  s'accorde  avec 
elui  de  Luc  contre  Matthieu  dans  la  description  de  l'état 
iu  le  patient  se  trouvait  ;  ni  l'un  ni  l'autre  ne  parlent  de  la 
taralysie,  TrapaXudtç ,  dont  Matthieu  parle,  mais  ils  repré- 
enlent  le  malade  comme  voisin  de  la  mort,  Luc  disant  :  il 
illait  passer,  ri^Ole  tê^êutSv,  Jean  disant  :  il  allait  mourir, 
iatXlev  a-nro8vrfaxetv.  Le  dernier  ajoute  même  (v.  52)  que 
a  maladie  était  accompagnée  d'une  fièvre,  7cupeToç.  En  re- 
présentant comment  Jésus  opéra  la  cure  du  malade,  et 
somment  la  guérison  s'eiïectua ,  Jean  est  de  nouveau  du 
ôté  de  Matthieu  contre  Luc  ;  tandis  que  ce  dernier  ne  rap- 
porte pas  une  déclaration  expresse  de  Jésus  sur  la  guérison 
lu  serviteur,  les  deux  autres  racontent  d'un  commun  accord 
ju'il  dit  à  l'employé,  d'après  l'un  :  va,  et  qu'il  te  soit  fait 
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comme  tu  as  CTU,  feaye,  xai  a><;  èiziG-vjGCLç  y€V7ï6^TCi>  aot, 
d'après  l'autre,  va,  ton  fils  vit,  xopeuou,  6  utoç  aou  £5.  Mat- 
thieu termine  le  récit  par  ces  mots  :  et  son  serviteur  fut 
guéri  à  cette  heure  même ,  xal  taÔT)  ô  izaXç  aÙTou  èv  ttj  wpa 
ÈxEivY)  ;  Jean  finit  le  sien  en  disant  que  le  père ,  s'étant 
informé  subséquemment,  trouva  que  son  fils  avait  recouvré 
la  santé  à  l'heure  même,  èv  èxeiw  tyï  ûpa,  où  Jésus  avait 
prononcé  les  paroles  qni  viennent  d'être  rapportées  ;  et,  à 
tout  prendre,  ce  dire  de  Matthieu  concorde  plus  avec  celui 
de  Jean  qu'il  ne  concorde  avec  celui  de  Luc,  qui  raconte 
que  les  messagers,  étant  retournés,  trouvèrent  rendu  à  la 
santé  le  serviteur  malade.  Dans  un  autre  point  de  celte 
conclusion,  l'accord  de  Jean  avec  Matthieu  cesse,  pour  re- 
venir du  côté  de  Luc.  Chez  Jean  et  Luc,  en  effet,  il  est  ques- 
tion d'une  espèce  de  message  qui,  en  dernier  lieu,  part  de  la 
maison  de  l'employé  :  d'après  Luc  c'est  une  foule  d'amis  du 
capitaine  qui  détournent  Jésus  de  se  donner  la  peine  d'en- 
trer; chez  Jean  ce  sont  des  serviteurs  qui,  transportés  de 
joie,  vont  au-devant  de  leur  maître ,  et  lui  apportent  la 
nouvelle  de  la  guérison  de  son  Gis.  Certes,  quand  trois  récits 
sont  aussi  entrelacés  que  ceux-ci ,  on  ne  doit  pas  se  borner 
à  en  déclarer  deux  identiques,  et  à  admettre  la  différence 
d'un  récit  b  l'égard  des  deux  autres;  mais  il  faut,  ou  les 
tenir  tous  trois  séparés,  ou  les  confondre  en  un  seul,  comme 
Semler  l'a  fait  d'après  quelques  précédents  (1),  et  comme 
Tholuck  a  déclaré  que  cela  était  du  moins  possible;  seu- 
lement, ces  commentateurs  cherchent  à  expliquer  les  diver- 
gences des  trois  récits  de  manière  qu'aucun  des  évangéiistes 
n'ait  dit  une  fausseté.  Ainsi,  on  cherche  à  faire  du  sei- 
gneur de  la  cour ,  êaa&ucoç  (Jean) ,  un  employé  militaire 
dont  les  deux  autres  ne  font  que  désigner  avec  plus  de  pré- 
cision la  position ,  en  l'appelant  centenier9  éxaTo'vTap^oç. 

(1)  Voyei  dans  Lûcke,  1,  p.  552  ;  compare i  anssi  De  Weîtc»  Exeg.  BanJl., 
i,  S,  S.  64. 
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Quant  au  point  capital,  c'est-à-dire  la  conduite  du  suppliant, 
on  pense  que  les  différents  narrateurs  pourraient  avoir  mis 
en  saillie  différentes  phases  de  l'anecdote  :  Jean  n'en  aurait 
reproduit  que  le  commencement,  c'est-à-dire  les  reproches 
de  Jésus  sur  le  peu  de  foi  que  le  suppliant  montra  au  début, 
elles  synoptiques  n'en  auraient  reproduit  que  la  On,  c'est- 
à-dire  les  éloges  que  Jésus  donne  à  sa  foi  proroptement  ac- 
crue. J'ai  déjà  indiqué  comment  on  a  cru  concilier,  avec 
encore  plus  de  facilité,  la  différence  principale  qui  existe 
entre  les  deux  récits  des  synoptiques,  et  qui  est  relative  à 
la  demande  faite  par  le  suppliant  lui-même  ou  par  des  in- 
termédiaires. Cet  effort  pour  concilier  à  l'amiable  les  con- 
tradictions des  trois  récits  est  vain  ;  ce  qui  reste,  c'est  que 
les  synoptiques  se  sont  représenté  le  suppliant  comme  un 
centurion,  et  le  quatrième  évangéliste  comme  un  seigneur 
de  la  cour  ;  les  premiers  comme  ayant  une  foi  forte ,  le  se- 
cond comme  ayant  encore  besoin  d'être  fortifié  dans  sa  foi; 
que  Jean  et  Matthieu  ont  cru  qu'il  s'était  adressé  immédia- 
tement à  Jésus,  et  Luc,  que  par  modestie  il  avait  employé 
des  intermédiaires  (1). 

Maintenant  quel  est  celui  qui  rapporte  la  chose  avec 
exactitude,  quel  est  celui  qui  la  rapporte  d'une  manière 
erronée?  Si  d'abord  nous  prenons  les  deux  premiers  synop- 
tiques, nou  voyons  que,  à  l'exception  de  De  Wette,  il  n'y 
a  qu'une  voix  parmi  les  commentateurs  sur  la  supériorité 
du  récit  de  Luc.  Tout  d'abord  ,  on  trouve  invraisemblable 
que  le  malade  ait  été  un  paralytique  ainsi  que  le  dit  Mat- 
thieu ;  car,  cette  affection  n'étant  pas  dangereuse ,  le  mo- 
deste capitaine  se  serait  difficilement  décidé  à  réclamer 
l'assistance  de  Jésus  dès  son  entrée  dans  la  ville  (2)  ;  comme 
si  une  affection  très  douloureuse,  telle  qu'elle  est  décrite 

(1)  Frituche ,  in  Mal  th.  ,   p.  310  :  eo  egisse  tradat  ;  qnibas  dissidentibus 

Discrepat  totem  Lacas  ita  a  Matthaû  pacem  obtrndere,  boni  negu  interpréta 

narratione ,  nt  cenlnrionem  non  ipium  esse. 
veniase  ad  Jetnm  f  std  per  legatot  cnm  (9)  Scbleiennafber,  l.  c. ,  S.  92  f. 
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par  Matthieu,  ne  rendait  pas  désirable  un  secours  aussi 
prompt  que  possible,  et  comme  s'il  y  eût  eu  trop  d'exigence 
à  prier  Jésus  de  prononcer  une  parole  curative  avant  qu'il 
se  rendit  dans  son  logis.  Au  contraire ,  on  sera  tenté  de 
renverser  le  rapport  que  ces  commentateurs  établissent 
entre  Matthieu  et  Luc,  si  l'on  remarque  que  le  miracle,  et 
par  conséquent  aussi  la  maladie  de  la  personne  guérie  mira- 
culeusement, loin  de  s'amoindrir  dans  la  tradition,  ont  du 
toujours  aller  eu  grossissant;  aussi  le  paralytique  cruelle- 
ment tourmenté  a  dû  plutôt  être  transformé,  parla  pro- 
gression croissante ,  en  malade  près  de  mourir ,  pitowv 
Tc^euTav,  qu'un  malade  près  de  mourir  être  transformé,  par 
progression  décroissante,  en  une  personne  simplement  souf- 
frante. C'est  surtout  le  double  message  rapporté  par  Luc, 
qui,  d'après  Schleiermacher,  est  une  circonstance  qu'un  nar- 
rateur ne  peut  guère  imaginer.  Mais  que  dirions-nous,  si, 
justement,  cette  circonstance  se  faisait  reconnaître,  à  des 
signes  très  manifestes,  comme  due  à  l'imagination  de  l'écri- 
vain? Tandis  que,  dans  Matthieu,  Jésus  s' offrant  à  aller 
avec  le  capitaine,  celui-ci  cherche  à  l'arrêter  en  disant: 
Seigneur,  je  ne  suis  pas  digne  que  vous  entriez  sous  mon 
toit,  Kùpis,  o>>/t  &i[M  btavoç  îva  [aou  utco  tyiv  cTeynv  eicsXfaç, 
il  fait  ajouter,  d'après  Luc,  par  ses  amis  qu'il  envoie  en 
message,  ces  mots  :  c'est  pour  cela  que  moi-même  je  n'êi 
pas  ciu  convenable  de  venir  vers  vous ,  £10  où£e  tywevw 
itiiûGx  i?p;  96  èXdetv,  ce  qui  montre  clairement  par  quelle 
sorte  d'argument  ce  message  a  été  suggéré.  Si  cet  homme 
s'est,  dit-on,  déclaré  lui-même  indigne  que  Jésus  vint  sous 
son  toit  r  certainement  il  ne  se  sera  pas,  non  plus,  regardé 
comme  digue  de  venir  auprès  de  Jésus  j  progression  d'hu- 
milité ,  qui  indique  que  le  récit  de  Luc  est  un  récit  de  se- 
conde main.  La  première  suggestion  de  ce  message  parait 
au  reste  avoir  été  fournie  par  un  autre  intérêt  :  il  s'agissait 
de  motiver,  par  une  recommandation  préalable  de  ce  païen, 
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la  bonne  volonté  que  montre  Jésus  à  entrer  dans  sa  maison. 
C'est  en  eiïet  la  première  chose  que  disent  les  anciens  des 
Juifs,  Trpscrëurepot  tûv  tou&audv  ;  car,  après  avoir  raconté 
à  Jésus  la  maladie,  ils  ajoutent  :  il  est  digne  qu'on  lui 
rende  ce  service,  car  il  aime  notre  peuple,  etc.,  fr\  £& 
icnv  co  7;apé£ct  touto*  ccyaica  yàp  to  îôvoç  ^piôv  x.  t.  \.  De 
la  même  façon,  dans  les  Actes  des  apôtres  (10,  22),  les 
messagers  de  Cornélius ,  pour  décider  Pierre  à  se  rendre 
chez  lui ,  lui  exposent  que  c'est  un  homme  juste  et  craignant 
Dieu,  et  à  qui  tous  les  Juifs  rendent  bon  témoignage,  ôvfy 
iixaio;  xat  <po€ou|A£voç  tov  fleov,  (AapTupoup.evoç  ts  vm  oXou  tw* 
ftvauç  rûv  iou^atwv.  Mais  ce  qui  fait  voir  le  plus  clairement 
que  le  double  message  ne  peut  appartenir  au  fait  primitif, 
c'est  que  cela  rend  le  récit  de  Luc  complètement  décousu. 
Dans  Matthieu,  tout  s'enchaîne  bien  :  le  capitaine  se  borne 
d'abord  à  indiquer  à  Jésus  l'état  du  malade  ;  puis,  soit  qu'il 
laisse  h  Jésus  la  liberté  de  faire  ce  qu'il  voudra,  soit  que 
Jésus,  en  offrant  de  se  rendre  chez  lui,  le  prévienne,  il 
refuse,  dans  les  termes  que  l'on  connaît ,  l'honneur  que  Jé- 
sus veut  lui  faire.  Comment  au  contraire  comprendre  sa 
conduite,  si,  comme  Luc  le  rapporte,  le  capitaine  fait  d'a- 
bord dire  à  Jésus  par  les  anciens  des  Juifs  qu'il  veuille  bien 
venir  (&(&v)  et  guérir  son  serviteur,  puis ,  si ,  an  moment 
où  Jésus  arrive,  il  se  repent  de  lui  avoir  fait  cette  invitation, 
et  se  contente  de  lui  demander  une  parole  qui  fasse  le  mi- 
racle ?  On  a  prétendu  que  la  première  demande  venait  des 
anciens  et  non  du  capitaine  (1).  Mais  cet  eipédient  est  en 
contradiction  avec  les  termes  précis  de  l'évangéliste,  qui,  en 
disant  :  il  envoya...  les  anciens...  pour  lui  demander, 
ôice<?T2iXe...  xpcGêuT^pouç...  ipco-rôv  oùrov, exprime  que  la  de- 
mande provenait  du  capitaine  lui-même.  On  a ,  d'un  autre 
côté,  dit  que ,  par  le  mot  venant,  éXOùv ,  le  capitaine  avait 

(i)  Ruinai ,  in  Matth.,  p.  Ml  seq. 
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simplement  entendu  que  Jésus  voulût  bien  se  rendre  dans 
le  voisinage  de  sa  maison,  et  que,  lorsqu'il  le  vit  prêt  h  en- 
trer dans  la  maison  même ,  il  refusa  cet  honneur.  Mais  ce 
serait  mettre  sur  le  compte  d'un  homme  d'ailleurs  judi- 
cieux une  idée  trop  absurde.  On  peut  encore  moins  ,  pour 
la  même  raison,  le  supposer  aussi  mobile  dans  ses  détermi- 
nations que  le  texte  de  Luc  le  représente.  Toutes  les  diffi- 
cultés auraient  été  évitées  si  Luc  avait  attribué  à  la  première 
ambassade,  comme  Matthieu  au  capitaine  lui-même,  d'a- 
bord seulement  la  prière  directe  ou  indirecte  de  la  guéri- 
son,  et  puis ,  toujours  à  la  même  première  ambassade ,  le 
refus  modeste  de  la  peine  que  Jésus  voulait  prendre  en  s'of- 
frant  à  aller  dans  la  maison  du  malade.  Mais  l'évangélislc 
crut  devoir  motiver  la  résolution  que  manifesta  Jésus  de  s'y 
rendre ,  par  une  prière  qui  la  lui  suggérât;  et,  comme  la 
tradition  lui  avait  transmis  un  refus  d'accepter  cette  peine 
que  Jésus  voulait  prendre  lui-même ,  il  se  sentit  incapable 
d'attribuer  aux  mêmes  personnes  la  demande  et  le  refus, 
et  il  fut  obligé  d'arranger  une  seconde  ambassade.  Cela  ne 
faisait  que  masquer  la  contradiction ,  puisque  les  deux  am- 
bassades avaient  été  envoyées  par  un  seul  et  même  centu- 
rion. Peut-être  aussi,  en  écrivant  que  le  capitaine  ne  voulut 
pas  que  Jésus  prit  la  peine  d'entrer  dans  sa  maison,  Luc 
se  souvint  du  message  qui  empêcha  Jaïrus  de  donner  à  Jésus 
la  peine  d'entrer  dans  la  sienne.  Car,  de  même  que ,  d'a- 
près lui  et  d'après  Marc ,  le  messager  dit  à  Jaïrus  :  n'im- 
portunez pas  le  maître,  pj  ociîMe  tov  SiSàcxo&ov  (Luc,  8, 
49),  de  même  ici,  où,  également,  il  y  avait  eu  une  invita- 
tion préalable  de  venir  dans  la  maison ,  il  fait  dire  à  la 
seconde  ambassade  :  maître ,  n'importunes  pas,  xiîpis,  p; 
(DcuX^ou.  Mais  le  motif  d'un  pareil  contre-ordre  n'existait 
que  chez  Jaïrus,  dans  la  maison  duquel,  depuis  la  première 
invitation ,  la  situation  des  choses  avait  été  changée  par 
la  mort  de  la  ûlle -  il  n'existait  pas  chez  le  centurion, 
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dont  le  serviteur  se  trouvait  encore  dans  le  m£me  état  (1). 
Ce  qui  a  détourné  principalement  les  interprètes  moder- 
nes d'identifier  les  trois  récits,  c'est  la  crainte  de  présenter 
par  là  Jean  comme  un  écrivain  qui  n'aurait  pas  bien  saisi  la 
scène,  et  qui  même  en  aurait  omis  le  trait  essentiel  (2).  Il 
faudrait  donc,  s'ils  voulaient  à  tout  prix  tenter  une  conci- 
liation, s'attacher  h  montrer  que  le  quatrième  évangile  est 
celui  dont  le  récit  se  rapproche  le  plus  du  fait  primitif. 
C'est  cette  supposition  que  nous  allons  immédiatement  exa- 
miner, en  considérant  les  récits  en  eux-mêmes.  Si,  dans  le 
quatrième  évangile,  celui  qui  fait  la  demande  est  un  sei- 
gneur de  la  cour y  (îaff&txoç,  et  non  un  centenier,  éxocrov- 
rapyo;,  comme  dans  les  autres  évangiles,  c'est  une  particu- 
larité qui  est  indifférente,  et  dont  on  ne  peut  rien  conclure 
ai  pour  l'une  ni  pour  l'autre  partie.  Il  en  est  de  même  rela- 
tivement h  la  divergence  touchant  la  position  du  malade  à 
l'égard  de  celui  qui  fit  la  demande.  Cependant,  si,  au  sujet 
de  ce  dernier  point,  on  se  demande  laquelle  des  trois  dési- 
gnations est  lu  plus  propre  5  avoir  donné  naissance  aux  au- 
tres, on  admettra  difficilement  que  le  uioç  (filins)  de  Jean 
soit  devenu,  en  progression  décroissante,  d'abord,  d'une 
manière  indécise,  un  mïç  (puer),  pub  un  Soxîkoç  (servus); 
et  même  une  progression  inverse  et  croissante  est  ici  moins 
vraisemblable  qu'un  terme  moyen,  à  savoir  que,  du  mot  in- 
décis, izoiït;  (=  -jy:) ,  que  nous  lisons  dans  le  premier  évan- 
gile, on  fit,  dans  deux  directions,  un  esclave  comme  chez 
Luc,  un  fils  comme  chez  Jean.  La  désignation  de  l'état  où 
se  trouvait  le  patient  est,  ainsi  que  nous  l'avons  déjà  remar- 
qué, chez  Jean  comme  chez  Luc,  un  renchérissement  sur 
celle  de  Matthieu,  et  par  conséquent  elle  est  postérieure. 
La  différence  relative  à  la  localité,  au  point  de  vue  actuel  de 

(l)Comp.  DtYi'eltc,  Exeg.  Handb.,  lonté  <la  capitaine  (S.  328);  on  peut 

l,  1,  S.  83;  Neander,  qui  suit  Luc  dans  voir  dans  son  livre  ai  c'est  avsjo  snrcès. 

atte  circonstance  anssi ,  cherche  à  ren-  (2)  Tholock,  sur  ce  pattage;  Hase , 

Ire  convenable  le 'changement  de  vo-  §68,  Anm.  2. 

V". 
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la  critique  comparative,  serait,  sans  aucun  doute,  jugée  de 
la  manière  suivante  :  on  dirait  que,  dans  la  tradition  où  les 
synoptiques  puisèrent,  le  lieu  d'où  Jésus  opéra  le  miracle 
se  confondit  avec  celui  où  gisait  le  malade;  que  Cana,  moins 
connu,  fut  absorbé  par  Capharnaum  plus  célèbre,  et  que 
Jean,  qui  avait  été  témoin  oculaire,  conserva  une  notion 
plus  exacte  des  lieux.  Mais  cela  ne  parait  être  ainsi  qu'au- 
tant que  Ton  suppose  dès  l'abord  que  le  quatrième  évan- 
géliste  a  été  témoin  oculaire.   Si,  comme  on  le  doit,  on 
cherche  uniquement,  dans  la  nature  des  récits,  un  motif  de    ^ 
décision,  on  trouve  un  tout  autre  résultat.  Il  s'agit  ici  d'une    | 
guérison  à  distance,  dans  laquelle  le  miracle  parait  d'autant    I 
plus  grand,  que  l'intervalle  entre  le  guéri  et  la  guérison  est    j 
plus  considérable.  Or,  la  tradition  orale,  en  propageant  II    - 
narration,  aurc-t-elle  eu  de  la  tendance  à  diminuer  la  dis- 
tance et  par  conséquent  le  miracle?  et  faudra-fcil  voir  le  ré- 
cit original  dans  celui  de  Jean,  qui  rapporte  que  la  guérison 
fut  opérée  par  Jésus  d'un  lieu  d'où  le  seigneur  de  la  cour 
n'arrive  que  le  lendemain  auprès  de  la  personne  guérie, 
tandis  que  le  récit  transformé  par  la  tradition  sera  celui  des 
synoptiques,  qui  rapportent  que  Jésus  se  trouvait  dans  la 
même  ville  que  le  serviteur  malade?  Il  n'y  a  de  conforme  à 
l'esprit  légendaire  que  la  proposition  inverse,  et  ici  encore  le 
récit  de  Jean  porte  la  marque  d'un  récit  de  seconde  main. 
Ce  qui  a  particulièrement  le  caractère  de  la  fiction,  c'est  la 
ponctualité  avec  laquelle,  dans  le  quatrième  évangile,  l'heure 
de  la  guérison  est  déterminée.  Les  simples  paroles  de  Mat- 
thieu qui  se  trouvent  d'ordinaire  à  la  lin  des  histoires  de 
guérison  ,   il  fut  guéri  à  l'heure  même,  iaûvi  ev  t^  âpa 
ijteivY),  sont  devenues  une  question  du  père,  qui  s'informe  a 
quelle  heure  il  y  a  eu  du  mieux,  ûpa  èv  %  xo[/4ôrepov  foye, 
une  réponse  des  serviteurs  qui  disent  que  la  fièvre  Va  quitté 
la  veille  à  la  septième  heure,  on  yjièç,  wpav  éë^op-nv,  açvptev 
aùrov  ârcupsTo;,  et  enfin  la  constatation  que  le  malade  a  été 
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réellement  guéri  à  l'heure  où  Jésus  dit  :  Votre  fils  vit,  tv 
ixav^  tt;  oipa  ëv  r,  ùwev  aÙTw  a  ivjGûDç*  o  utoç  cou  £^.  Parler 
ainsi,  c'est  se  laisser  aller  à  une  exactitude  inquiète,  c'est 
se  tourmenter  avec  des  calculs  qui  paraissent  trahir  bien  plus 
l'effort  du  narrateur  qui  veut  certifier  le  miracle,  que  por- 
ter le  caractère  d'un  récit  tracé  d'après  l'événement.  En 
faisant  traiter  le  seigneur  de  la  cour,  (tacAutoç,  personnelle- 
ment avec  Jésus,  l'auteur  du  quatrième  évangile  a  conservé, 
plus  que  celui  du  troisième,  la  simplicité  primitive  du  récit. 
Cependant  il  offre,  ainsi  que  cela  a  été  remarqué,  dans  les 
esclaves  qui  vont  au-devant  de  Jésus,  quelque  chose  d'ana- 
logue a  la  seconde  ambassade  de  Luc.  Mais,  quant  à  la 
différence  principale,  c'est-à-dire  celle  qui  est  relative  au 
caractère  moral  du  suppliant,  on  pourrait,  en  employant 
notre  propre  règle,  donner  la  préférence  à  Jean  sur  les  deux 
autres  narrateurs;  car,  si  le  récit  le  plus  légendaire  est  celui 
qui  montre  une  tendance  à  grossir  ou  h  embellir,  on  pour- 
rait direque  le  suppliant  qui,  d'après  Jean,  est  passablement 
faible  de  foi,  est  devenu  un  modèle  de  foi  chez  les  synop- 
tiques. Mais  la  légende  ou  un  narrateur  qui  travaille  en 
poète  ne  tend  à  embellir  les  récits  que  dans  ce  qui  se  rap- 
porte à  son  but  principal,  lequel,  dans  les  évangiles,  est  la 
glorification  de  Jésus  ;  et,  pour  cette  raison,  on  trouvera  que 
l'embellissement  est,  à  deux  égards,  du  côté  du  quatrième 
évangile.  D'abord,  comme  il  importait  surtout  de  relever 
la  supériorité  de  Jésus  par  le  contraste  de  ceux  qui  avaient 
affaire  à  lui,  l'évangéliste  a  pu  avoir  intérêt  5  représenter  le 
suppliant  plutôt  faible  que  fort  de  foi;  cependant,  la  réponse 
qu'il  met  dans  la  bouche  de  Jésus  :  Si  vous  ne  voyez  pas  des 
signes  et  des  prodiges,  vous  ne  croirez  donc  pas?  giv  pA 
Gr,|uia  xal  T^paTa  ï&aTe,  où  p.^  irioreucYiTe?  a  pris  trop  de  ru- 
desse, car  elle  a  mis  dans  l'embarras  la  plupart  des  inter- 
prètes. En  second  lieu,  il  pouvait  paraître  messéant  que 
Jésus,  ayant  d'abord  résolu  d'entrer  dans  la  maison  du  ma- 
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lotie,  s'en  laissât  détourner  ensuite,  et  parût  ainsi  obéir  à 
une  influence  étrangère  ;  on  pouvait  croire  plus  convenable 
de  dire  que  la  guérison  à  distance  avait  été  son  dessein  pri- 
mitif, et  qu'elle  n'était  pas,  chez  lui,  l'effet  de  la  suggestion 
d'autrui;  et,  si,  comme  le  rapportait  la  tradition,  le  sup- 
pliant avait  encore  prononcé  quelques  paroles,  elles  devaient 
prendre  une  direction  opposée  à  celle  qu'elles  ont  dans 
les  synoptiques,  c'est-à-dire  inviter  Jésus  à  entrer  dans  la 
maison. 

Si  Ton  demande  maintenant  comment  cet  événement 
fut  possible  et  comment  il  s'opéra,  l'explication  naturelle 
croit  se  tirer  le  plus  facilement  du  récit  du  quatrième  évan- 
gile. Ici,  remarque-t-on,  Jésus  ne  dit  rien  qui  indique  qu'il 
veuille  procurer  la  guérison  du  malade;  il  assure  seulement 
au  père  que  la  vie  de  son  fils  est  hors  de  danger  (6  uto'ç  erou 
£îj),  et  le  père,  trouvant  que  l'amélioration  de  l'état  de  son 
fils  a  coïncidé  avec  le  temps  où  il  avait  parlé  avec  Jésus,  ne 
conclut  pas  non  plus  que  Jésus  ait  opéré  la  guérison  à  dis- 
tance. Cette  histoire  prouve  uniquement  que  Jésus,  à  l'aide 
de  connaissances  approfondies  dans  la  séméiotique,  était 
capable,  l'état  d'un  malade  lui  étant  décrit,  de  porter  an 
juste  pronostic  sur  le  cours  de  la  maladie.  Si  l'évangélisle 
n'a  pas  rapporté  cette  description,  il  ne  s'ensuit  pas  que 
Jésus  ne  se  la  soit  pas  fait  donner;  cette  preuve  de  savoir 
est  appelée  un  signe,  avip.eTov  (v.  54),  attendu  qu'elle  était 
un  indice  d'une  habileté  de  Jésus  que  Jean  n'avait  point 
encore  signalée,  à  savoir,  le  talent  de  prédire  la  guérison 
d'un  homme  dangereusement  malade  (1).  Mais,  indépen- 
damment de  cette  fausse  interprétation  du  mot  signe,  cd[uwv, 
et  de  cette  introduction,  en  contrebande,  d'un  dialogue  dont 
le  texte  ne  dit  rien,  cette  manière  de  considérer  la  chose 
place  le  caractère  et  même  le  jugement  de  Jésus  dans  le 

(1)  Paulus,  Comm.,  A,  S.  253  f.  ;  Venturini,  2  ,  S.  140  ff.  Compares  Ha»e, 
S  «8. 
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jour  le  plus  douteux.  Puisque  nous  regarderions  comme 
imprudent  le  médecin  qui,  ayant  examiné  lui-même  un  fé- 
bricitont  que  l'on  tiendrait  pour  moribond  dans  le  moment 
même,  en  garantirait  la  guérison  et  hasarderait  par  là  sa 
réputation,  avec  combien  plus  de  raison  ne  trouverions-nous 
pas  que  Jésus  aurait  agi  avec  témérité  ,  si ,  sur  une  simple 
description  venant  d'un  homme  qui  n'était  pas  médecin ,  il 
eût  assuré  que  le  malade  ne  courait  aucun  danger!  Nous 
ne  pouvons  admettre  en  lui  une  pareille  conduite,  non  sans 
doute  à  cause  d'idées  orthodoxes,  mais  parce  qu'elle  serait  en 
contradiction  avec  sa  manière  d'être  et  avec  l'impression  que 
son  caractère  laissa  parmi  les  contemporains.  Si  donc  Jésus 
n'a  fait  que  prédire  la  guérison  du  fébricilant  sans  l'effec- 
tuer, il  a  dû  en  être  assuré  d'une  manière  plus  positive  que 
par  des  conjectures  naturelles,  il  a  dû  en  avoir  connaissance 
par  voie  surnaturelle.  C'est  la  tournure  qu'un  des  plus  ré- 
cents interprètes  de  Jean  a  essayé  de  donner  &  ce  récit  ;  il 
pose  la  question  de  savoir  si  nous  avons  ici  un  miracle  de  la 
science  ou  de  la  puissance,  et,  comme  il  n'y  est  nulle  part 
question  de  l'action  immédiate  de  la  parole  de  Jésus,  comme, 
d'ailleurs,  le  quatrième  évangile  se  plaît  particulièrement  à 
relever  le  savoir  supérieur  de  Jésus,  Liicke  se  décide  à  pen- 
ser que  Jésus,  par  le  moyen  de  sa  nature  supérieure,  a 
simplement  su  que,  au  moment  où  il  parlait,  la  nature  triom- 
phait de  la  maladie  (1).  Mais,  si  notre  évangile  s'attache 
souvent  à  relever  le  savoir  supérieur  de  Jésus,  cela  ne  prouve 
rien  ici,  car  il  appelle  non  moins  souvent  l'attention  sur  sa 
puissance  supérieure.  De  plus,  quand  il  s'agit  du  savoir 
surnaturel  de  Jésus,  cela  est  d'ordinaire  clairement  indiqué 
(voy.  1,  49;  2,  25;  6,  64)  ;  et  Jean,  s'il  avait  entendu 
parler  d'une  connaissance  surnaturelle  de  la  guérison  du 
malade  déjà  effectuée,  aurait  fait  tenir  à  Jésus  un  langage 
analogue  à  celui  qu'il  tint  à  Nathanaël  :  par  exemple,  Jésus 

(1)  Lucie,  I ,  p.  550  seq. 
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aurait  dit  au  père  qu'il  voyait  son  fils  sur  son  lit  et  dans  un 
état  déjà  meilleur.  Non  seulement  il  n'est  pas  question  de 
savoir  supérieur,  mais  encore  une  action  miraculeuse  est 
indiquée  avec  une  clarté  suffisante.  En  effet,  si  Ton  rapporte 
la  guérison  soudaine  d'un  homme  près  de  mourir,  [LÙlbr* 
crcoOvvi'axeiv ,  on  veut  tout  d'abord  savoir  la  cause  qui  a 
amené  ce  changement  inattendu  ;  et,  quand  un  narrateur  qui, 
ailleurs,  rapporte  des  miracles  opérés  par  la  parole  de  celui 
dont  il  raconte  les  actes,  dit  que  ce  dernier  donna  l'assu- 
rance que  le  malade  vivait,  rien  ne  peut  empêcher  de  re- 
connaître que  ce  narrateur  a  voulu  attribuer  la  cause  da 
changement  favorable  à  la  parole  prononcée,  si  ce  n'est 
un  désir  erroné  de  diminuer  le  merveilleux  de  la  narra- 
tion (1). 

Dans  le  récit  des  synoptiques ,  on  ne  peut  pas  s'en  tirer 
avec  un  simple  pronostic,  car  le  père  y  demande  une  ac- 
tion curative  (Matth.,  v.  8),  et  Jésus  accède  à  sa  prière 
(v.  13).  Cela ,  joint  à  l'éloignement  qui  rendait  impossible 
toute  action  physique  et  psychique  de  Jésus  sur  le  malade, 
semblait  couper  court  à  l'explication  naturelle,  si  une  par- 
ticularité de  la  narration  n'avait  offert  une  ressource  inat- 
tendue :  c'est  la  comparaison  que  le  centurion  établit  entre 
lui-même  et  Jésus.  Lui ,  n'a  qu'à  prononcer  une  parole 
pour  voir  les  ordres  exécutés  par  ses  soldats  et  ses  servi- 
teurs, de  même  il  n'en  coûterait  qu'un  mot  à  Jésus  pour 
rendre  la  santé  à  son  esclave  malade.  On  a  torturé  cette 
comparaison  de  manière  à  y  trouver ,  tant  du  côté  du  cen- 
turion que  du  côté  de  Jésus,  l'intermédiaire  de  personnes 
humaines.  £n  conséquence,  d'après  ces  auteurs,  le  centu- 
rion a  voulu  seulement  représenter  h  Jésus  qu'il  n'avait 
qu'à  dire  un  mot  à  un  de  ses  apôtres  pour  que  celui-ci  l'ac- 
compagnât et  guérît  son  esclave ,  ce  qui  fut  réellement  fait 

(1)  Comparez  De  Wctte ,  sur  ce  passage. 
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issitôt  (1).  Mais,  comme  ce  serait  la  première  fois  que 
£sas  aurait  fait  opérer  des  guérisons  par  ses  apôtres,  et  la 
nie  fois  qu'il  leur  aurait  donné  directement  la  mission 
5  guérir  tel  malade  ,  comment  cette  circonstance  spéciale 
Hirrait-elle  être  tacitement  supposée  dans  le  récit  de  Luc 
•dinaircment  si  détaillé  ?  Pourquoi  cet  écrivain,  qui  n'est 
il  avare  de  développements  dans  le  reste  du  discours  des 
essogers,  épargne-t-il  une  couple  de  paroles  qui  auraient 
ut  expliqué,  si  aux  mots  dites  une  parole,  eiirè  Xoyw,  il 
-ait  ajouté  à  un  de  vos  disciples ,  ou  quelque  chose  de 
mblable  ?  Mois  c'est  surtout  à  la  fin  de  la  narration  où  le 
bultat  est  annoncé,  que  l'explication  naturelle  tombe  dans 
plus  grand  embarras,  non  seulement  par  le  silence  des 
irrateurs,  mais  encore  par  une  particularité  positive  que 
ic  raconte.  Luc,  en  effet,  termine  en  disant  que  les  amis 
i  centurion,  revenus  chez  lui,  trouvèrent  son  serviteur 
Êjà  guéri;  or,  si,  comme  le  veut  cette  explication,  Jésus 
i  guérit  en  envoyant  avec  les  messagers  un  ou  plusieurs  de 
g  apôtres,  le  malade  ne  put  commencer  à  se  rétablir  que 
a  moment  où  les  messagers  furent  entrés  dans  la  maison 
rec  les  apôtres ,  mais  ils  ne  purent  pas  le  trouver  rétabli 
b  leur  arrivée.  Paulus,  à  la  vérité,  suppose  que  les  mes- 
igers  s'arrêtèrent  encore  quelque  temps  à  écouter  les  dis- 
mm  de  Jésus,  et  qu'ainsi  les  apôtres  arrivèrent  avant  eux. 
lais  il  s'abstient  d'expliquer  comment  les  messagers  se 
int  arrêtés  avec  si  peu  de  nécessité ,  et  comment  l'évan- 
SHste  a  tu ,  non  seulement  la  mission  des  apôtres ,  mais 
icore  le  retard  des  messagers.  Maintenant,  pour  ce  qui 
Spond  du  côté  de  Jésus  aux  soldats  du  centurion,  soit  que 
on  suppose  des  démons  auteurs  de  maladie  (2) ,  ou  des 
âges  serviables  (3),  ou  simplement  la  parole  et  les  forces 

(1)  Paolus  ,  Exeg.  Handb.,  i,  b,  S.  méîies  clémentines ,  9»  21,  et  ce  que  ré- 
10  f.;  Xaturhche  Gcschichte,  S,  S.  pète  Fritwhe,  inMatth.,  313. 
85  ft.  (8)  Weuteiu,  N.  T..  I,  p.  3A9.  Com- 
f1) Cet*  ce  qu'ont  dit  jadit  ]*•  Ho-  parez  OUhausen  «tir  ce  pawge. 
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curativcs  de  Jésus  (1),  dans  lous  les  cas  il  nous  reste  une 
action  miraculeuse  à  distance. 

Un  second  exemple  d'une  guérison  à  distance  est  commun 
au  premier  et  au  second  évangile  (Matth.,  15,  22  seq. 
Marc,  7,  25  seq.).  Sur  la  frontière  de  Phénicie,  une  femme 
païenne  pria  Jésus  de  secourir  sa  fille  possédée  ;  il  objecta 
d'abord  sa  vocation  exclusive  pour  le  peuple  d'Israël,  mais, 
la  mère  persistant  à  l'implorer  humblement,  il  accorda  à  la 
force  de  sa  foi  l'accomplissement  de  son  désir,  accomplis- 
sement qui  se  manifesta  aussitôt  par  la  guérison  de  la  fille. 
Ce  récit  a  déjà  été,  pour  un  premier  point,  c'est-à-dire 
le  refus  préliminaire ,  examiné  dans  les  recherches  con- 
sacrées au  plan  messianique  de  Jésus  (2).  Il  vient  d'en 
être  question  pour  un  second  point,  c'est-à-dire  l'état  de 
possession  de  la  malade  (3);  enfin,  quant  au  troisième 
point,  c'est-à-dire  la  guérison  à  dislance  par  la  simple  pa- 
role et  par  la  volonté  de  Jésus,  il  faut  la  rapprocher  de 
l'histoire  du  serviteur  malade  ou  du  fils  malade  de  l'em- 
ployé de  Capharnaiïm. 

D'après  l'aveu  des  interprètes  mêmes  qui,  d'ordinaire, 
ne  redoutent  pas  le  merveilleux,  ce  mode  d'opérer  de  Jésus 
a  cela  de  particulièrement  difficile ,  que  Jésus  n'étant  pas 
présent,  et  l'influence  salutaire  qu'il  exerçait  sur  le  malade 
faisant  défaut,  toute  possibilité  nous  est  ôtée  de  concevoir 
celte  guérison  par  une  analogie  prise  dans  la  nature  (4). 
D'après  Oishausen,  cette  action  à  distance  a,  il  est  vrai,  ses 
analogies ,  à  savoir,  dans  le  magnétisme  animal  (5),  Je  ne 
veux  pas  contester  absolument  cette  assertion;  seulement 
j'appellerai  l'attention  sur  les  limites  qui,  autant  que  je 
sache,  circonscrivent  toujours  ce  phénomène  en  tant  que 
magnétique.  D'après  les  expériences  connues  jusqu'ici,  l'ac- 


({)  Kocster,  Immanuel,  S.  195,  Aam.  (A)  Lrnkc,  1,  p.  550;  Wcis&e,  1.  c, 

(2)  T.  1,  $i.xvit.  S.  526  f. 

(3)  T.  2 ,  S  *':  et  suivants.  (5)  Bibt.  Ccmm.,  1,  S.  264. 
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lion  à  distance  ne  peut  être  exercée  sur  la  personne  en  som- 
nambulisme que  par  le  magnétiseur  ou  par  un  autre  individu 
qui  est  en  rapport  magnétique  avec  le  somnambule  ;  par 
conséquent ,  Faction  à  distance  a  dû  toujours  être  précédée 
d'un  contact  immédiat*  et  dans  nos  récits  il  n'est  pas  dit 
que  rien  de  pareil  se  fût  passé  entre  Jésus  et  le  malade  ;  ou 
bien,  un  pareil  pouvoir,  si  tant  est  que  les  faits  soient  véri- 
tables, n'est  possédé  que  par  les  somnambules  eux-mêmes, 
ou  par  d'autres  personnes  à  système  nerveux  dérangé ,  ce 
qui  ne  peut  en  aucune  façon  s'appliquer  à  Jésus.  Une 
pareille  guérison  de  personnes  éloignées ,  telle  qu'elle  est 
attribuée  à  Jésus  dans  nos  narrations,  dépasse  de  beaucoup 
les  limites  les  plus  extrêmes  de  l'action  naturelle  du  magné- 
tisme et  d'autres  phénomènes  analogues,  et  brise  tout  fil  qui 
pourrait  y  conduire  ;  et  ces  récits,  en  tant  qu'ils  prétendent 
à  une  valeur  historique,  font  de  Jésus  un  être  surnaturel  ; 
mais ,  avant  de  nous  représenter  un  tel  être  comme  réel , 
nous  devons ,  au  point  de  vue  critique  où  nous  sommes 
placés,  prendre  la  peine  de  rechercher  préalablement  si  ces 
récits  n'ont  pas  pu  se  former,  même  sans  fondement  histo-  . 
rique.  Nous  y  sommes  d'autant  plus  autorisés,  qu'ils  con- 
tiennent des  éléments  légendaires,  ce  que  l'on  reconnaît,  au 
moins  pour  le  premier  de  ces  récits,  par  les  différentes  for- 
mes qu'il  a  reçues  dans  les  trois  évangiles.  Et  d'abord,  on 
comprend  sans  peine  que  la  guérison  merveilleuse  que  Jé- 
sus opérait  en  touchant  le  malade ,  et  dont  nous  avons  un 
exemple  chez  le  lépreux  (Malth.  8,  3),  et  chez  les  aveugles 
(Malth.  9,  29),  a  pu,  par  une  progression  croissante  qui 
se  présentait  naturellement,  devenir  une  guérison  de  per- 
sonnes présentes  à  l'aide  de  la  simple  parole,  comme  on  le 
voit  chez  les  lépreux  (Luc,  17, 14)  et  chez  d'autres  malades, 
puis  devenir  enfin  la  guérison  de  personnes  même  éloignées, 
à  l'aide  d'une  simple  parole.  L'Ancien  Testament  offrait 
d'avance  l'analogue  de  ce  genre  de  miracle.  Le  général  sy- 
ii.  9 
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rienNaaman  (2Reg.  5,  9  seq.)  se  présente  devant  la  de- 
meure du  prophète  Elisée  pour  se  faire  guérir  de  la  lèpre; 
celui-ci  ne  sortit  pas  pour  l'aller  trouver;  il  se  contenta  de 
lui  envoyer  un  messager,  et  de  lui  prescrire  de  se  baigner 
sept  fois  dans  le  Jourdain.  Cette  conduite  mécontenta  telle- 
ment le  Syrien,  que,  sans  donner  aucune  attention  k  l'in- 
jonction du  prophète,  il  voulait  s'en  retourner,  déclarant 
qu'il  avait  espéré  que  le  prophète  s'approcherait  de  lui,  et 
passerait,  en  invoquant  le  nom  de  Dieu,  la  main  sur  l'en- 
droit malade;  mais  que,  puisque  le  prophète,  sans  rien  opé- 
rer sur  lui,  l'envoyait  au  Jourdain,  il  perdait  courage  ;  que, 
s'il  ne  fallait  que  de  l'eau,  il  en  pourrait  avoir  plus  commo- 
dément chez  lui  qu'ici.  Le  traitement  régulier  (cela  se  voit 
parce  passage  de  l'Ancien  Testament)  qu'on  attendait  d'un 
prophète,  c'était  que,  présent,  il  guérit  par  un  contact  cor- 
porel, mais  on  ne  supposait  pas  également  qu'il  pût  guérir 
è  distance  et  sans  contact.  Cependant  ce  fut  de  cette  der- 
nière façon  qu'Elisée  opéra  la  cure  du  général  lépreoi  :  car, 
pas  plus  que  chez  Jean,  ch.  9 ,  l'ablution  n'eut  d'impor- 
tance pour  lé  malade  ;  la  guérison  fut  uniquement  le  résultat 
de  la  puissance  miraculeuse  du  prophète ,  qui  trouva  bon 
d'en  rattacher  l'efficacité  à  cet  acte  extérieur,  et  qui,  en  gué* 
tissant  à  distance,  montra  qu'il  était  un  prophète  doué  de 
dons  particuliers.  Or,  était-il  possible  que,  sur  ce  point 
aussi,  le  Messie  lui  cédât  quelque  chose  ?  On  voit  donc  que 
nos  récits  du  Nouveau  Testament  sont  des  contre-épreuves 
nécessaires  de  ceux  de  l'Ancien.  De  même  que,  dans  l'An- 
cien Testament ,  le  malade  ne  veut  pas  croire  à  la  possibi- 
lité de  son  rétablissement  si  le  prophète  ne  sort  pas  de  m 
maison  pour  s'approcher  de  lui,  de  même  ici,  d'après  l'ont 
des  relations  de  la  première  histoire,  celui  qui  prie  pour  le 
malade  doute  de  la  possibilité  de  la  cure ,  si  Jésus  n'entre 
pas  dans  la  maison  ;  d'après  l'autre  relation,  au  contraire, 
il  est ,  même  sans  cela,  persuadé  de  l'efficacité  de  la  force 
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curative  de  Jésus  ;  et,  les  deux  fois,  Jésus  dans  les  évangiles, 
comme  le  prophète  dans  l'Ancien  Testament,  réusiit  à  ac 
complir  ce  miracle  particulièrement  difficile  (1). 

§  XCVfl. 
GuérisoDS  pendant  les  jours  de  sabbat 

Jésus,  d'après  les  évangiles,  excita  un  grand  scandale, 
en  opérant  non  rarement  ses  miracles  de  guérison  le  jour  du 
sabbat.  Un  exemple  en  est  commun  aux  trois  synoptiques, 
deux  appartiennent  en  propre  à  Luc,  et  deux  à  Jean. 

Dans  le  récit  commun  aux  trois  premiers  évangé listes, 
deux  cas  de  profanation  prétendue  du  sabbat  sont  réunis  : 
la  récolte  d'épis  faite  par  les  apôtres  (Matth.  12,  1  et  pas- 
sages parallèles) ,  et  la  guérison  de  l'homme  qui  avait  la 
main  desséchée,  opérée  par  Jésus  (▼.  9  seq.  et  passages 
parallèles).  Après  avoir  raconté  ce  qui  s'était  passé  en  plein 
champ  au  sujet  de  la  récolte  des  épis ,  les  deux  premiers 
évangélistes  continuent,  comme  si  Jésus,  immédiatement 
après  celte  scène,  s'était  rendu  dans  la  synagogue  du  même 
lieu  qui  n'est  pas  désigné  précisément ,  et ,  à  l'occasion  de 
la  guérison  de  l'homme  à  la  main  desséchée,  y  avait  eu  de 
nouveau  une  controverse  sur  la  sanctification  du  sabbat. 
Mais,  évidemment,  ces  deux  histoires  ne  furent  rapprochées 
dans  l'origine  qu'à  cause  de  la  similitude  de  l'objet  auquel 
elles  sont  relatives;  aussi  faut-il  louer  Luc  d'avoir  rompu 
expressément  toute  connexion  chronologique  entre  les  deux, 
en  ajoutant  les  mots  dans  un  autre  sabbat ,  iv  Mçy  eaê- 
6ctT«5> (£)•  M  ne8t  Pas  besoin  de  beaucoup  s'étendre  pour 
décider  lequel  des  évangélistes  a  conservé  le  plus  fidèlement 


(!)  Weiase,  ici  comme  ailleura,  aime      ne  nom  donne  pat  nne  idée  nette  de 
faire  délirer  té  récit  non  hiatori-      cette  parabole. 

(J)  Schleiermachcr,  Ueher  tUn  L*kés, 
S.  80  f. 


qo+  éa»  miracles,  d'nne  parabole  de 
Jean*  mol  eomprite  (S.  5SS  f.)  :  mais  il 
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le  récit  primitif;  une  seule  remarque  suffit  :  si  la  question 
prêtée  par  Matthieu  aux  Pharisiens  qui  demandent  s'il  est 
permis  de  guérir  un  jour  de  sabbat ,  est  désignée  par  des 
théologiens  comme  un  morceau  d'un  dialogue  fait  à  plai- 
sir (1),  ce  reproche  peut  être  ,  à  aussi  juste  titre ,  adressé 
à  la  même  question  que  les  deux  évangélistes  intermédiaires 
prêtent  à  Jésus,  et  de  plus  on  peut  les  accuser  d'avoir  ima- 
giné les  détails  dramatiques  de  la  description  tant  louée  (2) 
où  ils  représentent  Jésus  faisant  avancer  le  malade  au  milieu 
de  l'enceinte,  et  promenant  ensuite  autour  de  lui  un  re- 
gard réprobateur. 

L'affection  du  malade  était ,  d'après  les  récits  concor- 
dants, une  main  sèche,  ^elp  fopà,  ou  desséchée,  e^pa^- 
ptiv7).  Quelque  indécise  que  soit  cette  désignation,  cepen- 
dant l'explication  naturelle  se  met  trop  à  l'aise  quand  elle 
entend  par  ces  mots,  ou,  avec  Paulus,  une  main  seulement 
endommagée  parla  chaleur  (3),  ou  même,  d'après  l'expres- 
sion de  Venturini ,  une  main  démise  (4).  Si ,  pour  préciser 
la  signification  du  terme  employé  dans  le  Nouveau  Testa- 
ment, nous  nous  reportons,  comme  cela  doit  être,  à  l'An- 
cien, nous  trouvons  (1.  Reg.  13,  4)  qu'une  main  qui,  dans 
l'acte  de  l'extension,  sedessèche,  èÇvjpàvÔvi  (wm),  est  repré- 
sentée comme  incapable  d'être  ramenée  auprès  du  corps,  de 
sorte  qu'il  faut  entendre  ici  une  paralysie ,  une  rigidité  de 
la  main,  et  en  même  temps  une  dessiccation  et  un  amai- 
grissement du  membre ,  comme  on  le  voit  en  comparant 
l'expression  se  sécher,  ÇupaivecOai,  appliquée  à  un  ëpilep- 
tique  (Marc,  9,  18)  (5).  Ceux  qui  prétendent  que  Jésus 
traita  cette  affection  et  d'autres  par  des  moyens  naturels , 
trouvent  un  argument  très  spécieux  dans  le  récit  que  nous 
examinons  ici.  On  ne  défendait,  disent-ils ,  le  jour  du  sab- 


(i)  Schneckenburger,  VeUr  den  Vr-  (3)  Exeg.  Handb.,  2,  S.  48  ff. 

tprung  u.  s./.,  S.  50.  (4)  Naturliche  Geschichte,  2,  S.  A2I. 

(2)  Schleiermaclicr,  I.  r.  (5)  Wiotr,  BibU  Reahv.,  4,  S.  796. 
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bat ,  qu'un  traitement  qui  exigeait  une  occcupation  quel- 
conque; par  conséquent  les  Pharisiens,  s'ils  pensaient, 
comme  cela  est  dit  ici ,  que  Jésus  transgressa  les  lois  du 
sabbat  par  une  cure,  ont  dû  savoir  qu'il  guérissait  habituel- 
lement, non  par  de  simples  paroles,  mais  par  des  médi- 
caments et  des  opérations  chirurgicales  (1).  Cependant  il 
faut  remarquer,  comme  Paulus  lui-même  le  dit  ailleurs, 
que,  le  jour  du  sabbat,  la  guérison,  même  par  une  conjura- 
tion d'ailleurs  licite,  était  défendue  (2);  il  faut  remarquer 
encore  que,  entre  les  écoles  de  Hillel  et  de  Schammai ,  on 
controversait  la  question  de  savoir  s'il  était  permis ,  même 
de  consoler  seulement  les  malades  le  jour  du  sabbat  (3)  ; 
il  faut  enfin  remarquer  que,  d'après  l'observation  même  de 
Paulus ,  les  anciens  rabbins  étaient,  sur  le  point  du  sabbat, 
plus  rigoureux  que  ceux  de  qui  proviennent  les  écrits  que 
nous  possédons  sur  cet  objet  (&).  Tout  cela  conduit  à  pen- 
ser que  les  guérisons  de  Jésus ,  procurées  même  sans  l'in- 
tervention de  moyens  naturels,  ont  pu  être  placées  par  des 
Pharisiens  chicaueurs  dans  la  catégorie  des  infractions  au 
sabbat.  Quant  à  l'objection  principale  que  l'on  fait  contre 
l'explication  rationaliste ,  à  savoir  que  les  évangiles  ne  par- 
lent pas  de  moyens  naturels,  Paulus  croit  y  répondre  dans 
ce  cas  particulier  en  disant  que,  à  la  vérité ,  aucun  de  ces 
moyens  ne  fut  employé  dans  la  synagogue  ;  que  Jésus  se  fit 
montrer  la  main  pour  voir  comment  les  remèdes  prescrits 
jusqu'alors  par  lui  (les  rationalistes  en  imaginent  donc) 
avaient  agi  ;  qu'il  trouva,  examen  fait,  le  membre  déjà  rendu 
à  l'état  de  santé  ;  et  que  le  mot  dont  se  servent  tous  les  évan- 
gélistes,  âiroxaTeoraÔT) ,  signiGe  une  guérison  opérée  anté- 
rieurement, et  non  une  guérison  qui  s'opéra  à  l'instant 
même.  Mais  ici  l'aoriste  ne  peut  que  signifier  :  la  main  fut 

(1)  Panloi,  î.  c,  S.  49 ,  54;  Kœster,  (S)  Schabbat,  f.  12, 1,  d»ns  Sehertt- 
Tmmmnmel,  S.  185  f.                                      gen,  1,  p.  123. 

(2)  L.  c,  S.  85,  ex  Tract.  Schabbat.  (&)  Dans  le  passage  cité  en  dernier 

lien. 
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guérie  (au  moment  même),  à  savoir  par  la  parole  de  Jéro 
que  les  évaugélistes  rapportent ,  et  uon  par  des  moyen* 
naturels  que  les  commentateurs  sont  les  seuls  à  imagi- 
ner (1). 

La  main  sèche ,  j^elp  fopà,  appartient  donc  aux  parai  jsies, 
sur  lesquelles  le  contact  d'un  homme  doué  de  vertus  ma- 
gnétiques (ce  dont  au  reste  il  n'est  rien  dit) ,  et  peut-être 
même  une  simple  exaltation  de  foi  chez  le  malade,  sont  ca- 
pables d'agir  d'unQ  façon  salutaire ,  comme  nous  l'avons 
déjà  remarqué.  Ainsi  on  pourrait  ici  essayer  d'arranger  une 
explication  naturelle  d'une  espèce  plus  raffinée  ;  cependant 
il  faut  se  demander  si  l'analogie  de  la  narration  déjà  citée 
de  l'Ancien  Testament  (1  Reg.  13,1  seq.)  ne  rend  pas  plus 
vraisemblable  l'origine  mythique  de  l'anecdote  évangélique. 
Lorsqu'un  prophète  de  Juda  menaça  Jéroboam ,  qui  sacri- 
fiait aux  idoles,  d'anéantir  son  autel  et  son  culte,  et  lorsque 
le  roi ,  étendant  la  main,  ordonna  de  saisir  le  prophète  de 
malheur,  cette  main  se  dessécha  soudainement,  de  sorte  que 
le  prince  impie  ne  put  plus  la  retirer,  et  l'autel  s'écroula. 
Mais,  sur  la  demande  du  roi ,  le  prophète  pria  Jehovah  de 
rendre  à  la  main  son  état  primitif;  le  roi  put  la  ramener 
vers  lui,  elle  fut  comme  elle  était  auparavant  (2).  Paulus 
aussi  tient  compte  de  cette  narration,  mais  seulement  pour 
y  appliquer  son  mode  d'explication  naturelle ,  en  remar- 
quant que  la  colère  de  Jéroboam  avait  pu  facilement  pro- 
duire, dans  la  main  étendue  avec  vivacité,  une  impuissance 

(1)  Frit  riche,  in  Matth.,  p.  hVJ  \  in  Marc,,  ».  79;  De  Wetfe ,  E**get. 
U*ndk.t  4,  4,  g.  445. 

(2)  1  Reg.  48, 4,  lxx  :  Et  roilà  que  Mattb.,  42,  10  :  El  il  *'y  trou?»  un 
m  raaiu  se  défricha...  K«l  lêov  iÇripdvQo  homme  qui  avait  une  rnaiu  tèche.  K«l 
^  K"P  aifey...                                               IJoù  àvOpuirof  ft  t*v  X**P*  &•*  (*& 

(Marc,  iÇvjpotppi'iw). 
0  :  Et  il  ramené  la  mai*  du  roj  rere  43  :  Alora  il  dit  à  cet  homme  :  m  Éwa- 

tuiv  et  elle  fut  comme  elle  était  anpara>  des  votre  main.  »  H  retendit,  et  elle  de- 
vant. Ko)  intiypttyt  rq*  ycrp«  tov  vint  aunsi  taine  que  l'autre.  T«'r«  Xtytt 
0««iM»C  «ofc<  atrtiv ,  xol  fyruTç  xa6è;  tu  Mfdnto'  fxrt  ttov  fij»  J(««f>*  eew  •  xei 
to  npixtooi/.  ÎÇi'tiivi*  x%\  amQ«aT«iro$v)  vywiç  •;  * 
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spasmodique  et  momentanée  des  muscles.  Mais  qui  ne  voit 
que  nous  avons  ici  une  légende  destinée  h  glorifier  les  pro- 
phètes prédicateurs  du  mouothéisme,  et  à  stigmatiser  le 
culte  juif  des  idoles  dans  la  personne  de  son  auteur,  Jéro- 
boam ?  L'homme  de  Dieu  prédit  à  l'autel  de  l'idole  une 
raine  prompte  et  miraculeuse  ;  le  roi  idolâtre  étend  une 
main  coupable  contre  l'homme  de  Pieu  ;  la  main  s'engour- 
dit ;  l'autel  s'écroule  dans  la  poussière,  et  l'intercession  du 
prophète  est  seule  capable  de  rendre  au  roi  la  santé.  Qui 
peut,  ici  où  l'on  a  sous  les  yeux  un  mythe  évident,  discu- 
ter sur  la  manière  miraculeuse  ou  naturelle  dont  les  choses 
se  sont  passées  ?  Il  est  dès  lors  loisible  de  conjecturer  que 
l'imitation  du  récit  de  l'Ancien  Testament  s'est  étendue  à 
notre  récit  évangélique,  avec  cette  différence  toutefois,  que, 
conformément  à  l'esprit  du  christianisme ,  le  dessèchement 
de  la  main  n'y  apparaît  pas  comme  un  miracle  vengeur, 
mais  y  est  représenté  comme  une  maladie  naturelle  dont  la 
goérîson  seulement,  et  non  la  production  ,  est  attribuée  à 
Jésus.  De  même  encore,  tandis  que  l'extension  de  la  main 
figure  dans  l'Ancien  Testament  comme  la  cause  criminelle 
de  la  maladie  et  comme  une  punition  permanente ,  et  que, 
par  conséquent ,  l'adduction  est  présentée  comme  le  signe 
de  la  guérison,  dans  l'évangile  la  main  qui,  jusque-là,  avait 
été  dans  un  état  d'adduction  morbide,  peut  être  de  nouveau 
étendue  après  la  guérison  accomplie.  A  cette  époque,  dans 
l'Orient,  on  attribuait  aux  favoris  des  dieux  le  pouvoir  d'o- 
pérer de  pareilles  guérisons;  nous  le  voyons  dans  un  récit 
déjà  cité ,  qù  l'histoire  rapporte  que  Vespasien  ,  outre  la 
guérison  d'un  aveugle ,  opéra  aussi  la  guérison  d'une  main 
malade  (1), 

Au  reste,  ce  n'est  pas  pour  le  miracle  en  lui-même  que 
les  évangéliates  rapportent  cette  histoire  :  l'objet  principal, 
c'est  que  la  cure  a  été  faite  un  jour  de  sabbat  ;  et  tout  le 

(ft)Tacit.,  RUfr.,  4,81, 
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trait  de  l'anecdote  est  dans  les  mots  par  lesquels  Jésus  jus- 
tifie contre  les  Pharisiens  l'exercice  de  sa  puissance  cura- 
tive  pendant  le  sabbat.  Chez  Luc  et  chez  Marc,  il  répond 
en  demandant  ce  qui  convient  le  mieux  pour  un  jour  de 
sabbat,  de  faire  du  bien  ou  du  mal,  de  conserver  ou  de  dé- 
truire une  vie.  Chez  Matthieu,  outre  une  portion  de  ce  dis- 
cours, il  allègue  le  dicton  sur  la  brebis  qui  tombe  dans  une 
fosse  et  que  l'on  en  retire  un  jour  de  sabbat.  Luc,  qui  n'a 
pas  ici  cet  apophthegme ,  le  met  dans  la  bouche  de  Jésus 
à  l'occasion  de  la  guérison  d'un  hydropique,  ù&punxoç 
(14,  5),  avec  cette  différence  qu'au  lieu  d'une  brebis,  rpo- 
&xtov,  il  s'agit  d'un  âne  ou  d'un  bœuf,  ovoç  $  (îo3; ,  et  d'un 
puits  au  lieu  d'un  fossé  ;  récit  qui ,  du  reste,  frappe  par  sa 
ressemblance  avec  celui  que  nous  examinons.  Jésus  dinc 
chez  un  chef  des  Pharisiens  où  on  l'observe  comme  on  l'ob- 
servait dans  la  synagogue  d'après  les  deux  évangélistes 
intermédiaires  (  ici  :  îcav  rcapaT7)pou[/.evoi ,  là  :  raper^pouv). 
Un  hydropique  est  présent,  comme  l'était  plus  haut  un 
homme  à  la  main  desséchée.  De  même  que,  dans  l'histoire 
de  la  main  malade,  les  Pharisiens,  d'après  Matthieu ,  de* 
mandent  à  Jésus  s'il  est  permis  de  guérir  un  jour  de  sab- 
bat, ei  eÇecri  Toi;  caêêact  Ôepowreueiv,  Jésus,  d'après  Marc  et 
Luc,  leur  demande  s'il  est  permis  de  sauver  une  vie  un  jour 
de  sabbat,  etc.,  de  même,  dans  l'histoire  de  l'hydropique, 
Jésus  leur  propose  la  question  de  savoir  s  il  est  permis  de 
guérir  un  jour  de  sabbat,  et  eçeort  T<j>  aaêêaT<o  depocrceueiv  ; 
sur  quoi,  dans  l'une  comme  dans  l'autre  histoire,  les  Pha- 
risiens interrogés  gardent  le  silence  (dans  l'histoire  de  la 
main,  Marc  :  oî  £è  eaicoftcov  ;  dans  l'histoire  de  l'hydropique, 
Luc  :  ot  8i  viGÙyaGav).  Enfin  le  dicton  sur  l'animal  tombé 
dans  le  puits  sert  d'épilogue  à  la  guérison ,  comme  chez 
Matthieu  il  avait  servi  de  prologue»  Luc  a  encore  un  troi- 
sième récit  très  semblable  qui  lui  est  propre  (13, 10  seq.)  : 
Jésus  enseigne,  comme  dans  la  première  histoire ,  un  jour 
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de  sabbat,  au  milieu  d'une  synagogue;  il  s'y  trouve  une 
femme  qui ,  depuis  dix-huit  ans ,  par  l'effet  d'un  esprit  de 
maladie,  roeopia  ejrou<ya  âaôeveia;,  était  tellement  courbée 
qu'elle  ne  pouvait  plus  se  redresser.  Jésus  l'appela  à  lui , 
lai  annonça  qu'elle  serait  délivrée  de  son  mal,  et  lui  im- 
posa les  mains;  aussitôt  elle  se  redressa  et  loua  Dieu.  Mais 
le  président  de  la  synagogue  enjoint  avec  colère  au  peuple 
de  se  faire  guérir  les  jours  de  la  semaine ,  et  non  le  jour 
du  sabbat,  sur  quoi  Jésus  lui  répond  en  lui  demandant  h  son 
tour,  si  chacun  9  un  jour  de  sabbat,  ne  détache  pas  de  la 
crèche  son  bœuf  ou  son  âne,  et  ne  le  conduit  pas  à  l'a- 
breuvoir. 

Ces  trois  histoires  ont  une  ressemblance  toute  spéciale. 
Si  les  personnes  guéries  et  les  maladies  différent,  la  position 
dans  laquelle  Jésus  opère  la  guérison  et  l'application  mo- 
rale qu'il  en  Tait  sont  identiques,  même  dans  la  forme.  Il  est 
donc  naturel  de  demander  si  nous  avons  ici  trois  histoires 
différentes  ou  seulement  des  variations  différentes  d'une 
seule  et  même  histoire,  ou  enfin,  si  du  moins  nous  pouvons 
admettre  que  trois  événements  qui,  dans  l'origine,  n'étaient 
pas  aussi  semblables,  ont  été  assimilés  l'un  à  l'autre  dans  la 
tradition.  Sans  doute,  avec  la  manière  de  voir  que  Jésus 
avait  sur  la  célébration  du  sabbat  en  opposition  à  celle  des 
Pharisiens,  avec  la  disposition  où  il  était  d'employer  à  la 
guérison  des  maladies  la  force  particulière  qu'il  possédait, 
le  cas  qui  fait  la  base  de  nos  trois  récits  put  se  représenter 
plus  d'une  fois;  sans  doute  encore  Jésus  put  trouver  bon 
de  répéter  la  sentence  frappante  relative  aux  soins  que  les 
animaux  domestiques  exigent  le  jour  du  sabbat,  et  de  la  ré- 
péter avec  les  modifications  que  nous  avons  remarquées  dans 
les  trois  histoires  :  cela  n'est  pas  contestable.  Toutefois, 
comme  tout  roule  ici,  non  sur  une  guérison  particulière, 
mais  sur  le  jour  ou  elle  fut  opérée,  et  sur  l'attaque  et  la 
justification  dont  elle  fut  l'objet,  on  ne  peut  nier  non  plus 
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la  possibilité  de  modifications  que  la  tradition  aurait  fait  su- 
bir à  ces  circonstances  accessoires,  et  la  création  de  cadres 
différents  propres  à  recevoir  l'apophthegme  immortel  et 
vraiment  populaire  sur  l'animal  domestique  qu'il  faut  sauver 
ou  panser,  même  un  jour  de  sabbat.  Une  circonstance  vient 
h  l'appui  de  cette  dernière  hypothèse,  c'est  que  le  premier 
des  trois  récits  semblables,  celui  de  la  main  sèche,  est  seul 
commun  aux  synoptiques,  tandis  que  Luc  est  Tunique  garant 
des  deux  autres.  Et,  à  leur  tour,  ces  deux  autres,  qui  ne 
sont  séparés  que  par  un  court  intervalle,  ont  une  similitude 
tellement  frappante,  que  Schleiermacher  juge  que,  si  le 
second  de  ces  deux  récits  provenait  originairement  du  même 
auteur  que  le  premier,  cet  auteur  se  serait  nécessairement 
abstenu  de  le  reproduire,  et  s'en  serait  référé  au  premier; 
que,  puisqu'il  n'en  est  pas  ainsi,  il  faut  admettre  que  Luc  a 
puisé ,  à  deux  sources  écrites  différentes ,  les  deux  récits 
qu'il  a  consignés  dans  son  évangile  (1).  Mais,  dans  ce  cas, 
combien  n'est-il  pas  possible  que  l'objet  de  la  célèbre  gué- 
rison  dans  un  jour  de  sabbat  ait  été  désigné  h  l'une  des  au- 
torités de  Luc  comme  étant  une  femme  courbée,  et  à  l'autre 
un  homme  hydropique  !  On  pourrait  sans  doute  concevoir 
que  ces  deux  malades,  de  même  que  l'homme  à  la  main  des- 
séchée, aient  été  tous  réellement  guéris  par  Jésus,  et  que 
la  légende  n'ait  manifesté  sa  force  assimiiatrice  qu'en  trans- 
portant toutes  ces  guérisons  dans  un  jour  de  sabbat»  C'est 
le  dernier  point  de  vue  auquel  il  nous  faut  examiner  ces 
guérisons;  et,  à  cet  égard,  nous  demanderons  si  toutes,  ou 
seulement  quelques  unes,  et  dans  ce  cas  laquelle,  peqvent 
être  conçues  comme  vraies  historiquement.  IN  ou*  avons  déjà 
vu,  au  sujet  de  la  main  desséchée,  qu'une  guérison  magné- 
tique et  psychologique  de  cet  élut  uVst  pas  inconcevable; 
mais  nous  avons  également  trouvé  possible  que  tout  ce  récit 
eût  une  origine  mythique,  et  eût  été  formé  sur  le  modèle 

(I)  Vêbtr  dên  Lmkas,  S.  106. 
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d'une  histoire  de  l'Ancien  Testament.  La  guerison  de  la 
femme  courbée  admet  également  une  conception  historique  ; 
et  pour  celle-ci  nous  n'avons  pas9  comme  nous  avions  pour 
l'autre,  un  motif  de  chercher  une  origine  mythique;  mais 
la  durée  de  la  maladie  (dix-huit  ans)  est  une  condition  qui 
bit  difficulté.  Quant  à  la  guérison  de  l'hydropique,  elle  offre 
des  obstacles  a  peine  surmontables.  Ici,  en  effet,  il  ne  s'agit 
pas  seulement,  comme  dans  les  deux  autres  cas,  d'une  dis- 
position morbide,  mais  il  s'agit  (si  la  maladie  est  décrite 
avec  exactitude)  d'une  matière  morbide,  d'un  liquide  amassé 
mus  la  peau,  dont  on  ne  peut  concevoir  la  disparition  su-  t 
bite  que  par  une  opération  chirurgicale  (i),  ou  par  un  mi- 
racle, dans  le  sens  rigoureux  de  ce  mot.  Or,  nous  excluons 
tout  d'abord  cette  dernière  explication;  mois  la  première 
est  contraire  au  mode  de  procéder  que  suivait  ordinaire*- 
ment  Jésus.  Nous  ne  pouvons  donc  considérer  ce  récit  tel 
qu'il  se  comporte  comme  un  récit  fidèlement  historique, 
mais  nous  devons  y  voir  une  élaboration  libre  du  thème  des 
guérisons  pendant  le  jour  du  sabbat. 

Des  deux  guérisons  opérées  le  jour  du  sabbat,  que  le 
quatrième  évangile  rapporte,  nous  avons  déjà  considéré  l'une 
avec  les  guérisons  d'aveugles;  la  seconde  (5, 1  seq.),  ad- 
missible parmi  les  guérisons  des  paralytiques,  a  pu,  attendu 
que  le  malade  n'y  a  pas  reçu  cette  qualification,  être  ré- 
servée pour  ce  chapitre.  Sous  les  galeries  de  l'étang  de 
Bétbesda,  à  Jérusalem,  Jésus  trouva  un  homme  malade 
depuis  trente-huit  ans  :  c'était  un  paralytique,  comme  on 
le  voit  par  la  suite  du  récit*  Jésus,  d'un  seul  mot,  le  mit 
en  état  de  se  lever  et  de  remporter  son  lit  ;  mais,  comme 
c'était  un  jour  de  sabbat,  il  s'attira  l'inimitié  des  chefs  juiTs. 
Depuis  Woolston  (2),  plusieurs  ont  cru  se  tirer  de  cette 
histoire,  en  disant  que  Jésus  avait  ici,  non  pos  guéri  un 

(1)  Compares  l'explication  naturelle  (2)  Dise,%  S. 

de  Paolos,  Exeg.  Handb>t  2,  S.  S&l  f. 
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véritable  malade,  mais  démasqué  un  malade  simulé  (1).  Le 
seul  motif  que  Ton  puisse  alléguer  avec  quelque  apparence 
en  faveur  de  cette  explication,  c'est  que  l'homme  guéri  dé- 
signa Jésus  à  ses  ennemis  comme  étant  celui  qui  lui  avait 
commandé  de  porter  son  lit  un  jour  de  sabbat  (v.  15,  com- 
parez v.  11  seq.)9  circonstance  qu'on  ne  prétend  explicable 
qu'autant  que  Jésus  l'aurait  blessé  en  quelque  chose.  Mais 
l'homme  guéri  fit  cette  déclaration,  ou  à  bonne  intention, 
comme  l'aveugle  de  naissance  (Joh.,9,  11.   25),  ou  du 
moins  dans  l'intention  innocente  de  détourner  de  soi  la  faute 
,  de  la  transgression  du  sabbat,  et  d'en  rejeter  le  blâme  sur 
un  plus  fort  que  lui  (2).  Quant  à  la  réalité  de  la  maladie,  et 
même  à  sa  longue  durée,  toujours  est-il  que  l'évangélistey 
a  cru,  puisqu'ir  désigne  cet  homme  comme  étant  malade 
depuis  trente-huit  ans,  Tpiafcovra  xal  ôxtw  êrn  eycov  èv  *rt 
aaGeveia  (v.  5).  Aussi  Paulus,  qui  d'abord  avait  proposé  une 
explication  forcée  d'après  laquelle  les  trente-huit  ans  se 
rapportaient  à  l'âge  de  l'homme  et  non  à  la  durée  de  la 
maladie,  a  été  obligé  récemment  de  renoncer  à  la  défen- 
dre (3\  En  considérant  la  maladie  comme  feinte,  on  ne 
comprendrait  pas  non  plus  les  paroles  que  Jésus,  rencon- 
trant cet  homme  plus  tard,   lui  adressa  :  Vous  voyez  que 
vous  avez  été  guéri ,  ne  péchez  plus,  de  peur  qu'il  ne  vous 
arrive  quelque  chose  de  pire,  ï£e  ùyiYiç  ysyovaç*  (jhqxsti  à|iap- 
Tave  tva  [/.yj  ^eïpov  ti  coi  ysv7)Tat  (v.  14).  Paulus  lui-même  se 
voit  contraint  par  ces  paroles  de  supposer  chez  cet  homme 
une  incommodité  réelle,  mais  peu  importante,  c'est-à-dire 
d'avouer  que  l'opinion  qu'il  s'est  faite  de  cette  anecdote  est 
insuffisante  ;  il  nous  reste  donc  ici  un  miracle  qui  n'est  pas 
un  des  moindres. 

Quant  à  la  créance  historique  que  mérite  le  récit,  on 

(1)  Paulus,  Comm.,  h,  S.  263  ff.  L.  (3)  Comparez  si  Fié  de  Jésus,  i,  a, 
J.,  1,  a,  S.  298  ff.                                      S.  298,  a?ee  aoo  Comm.,  à ,  S.  290. 

(2)  Voyei  Lùcke  et  Tholnck  ,  aur  ce 
paswge. 
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peut  avant  tout  trouver  singulier  qu'un  établissement  de 
bienfaisance  aussi  considérable  que  Béthesda,  d'après  la 
description  de  Jean,  ne  soit  mentionné  ni  par  Josèphe,  ni 
parles  rabbins  (1);  d'autant  plus  que  l'opinion  populaire 
rattachait  à  cet  étang  une  vertu  curative  miraculeuse  (2). 
Mais  cela  ne  décide  pas  encore  la  question.  La  description 
de  l'étang  renferme,  il  est  vrai,  une  croyance  populaire  à 
une  fable,  et  cette  croyance  semble  approuvée  par  le  nar- 
rateur; car,  lors  même  que  le  verset  h  serait  interpolé,  ce 
qui  n'est  nullement  décidé  (3),  la  supposition  de  la  même 
croyance  est  renfermée  implicitement  dans  l'expression  : 
dès  que  Veau  en  a  été  agitée,  ôtocv  rapay  67  to  ($wp  (v .  7) .  Mais 
celte  croyance  fabuleuse  rapportée  par  l'évangéliste  ne 
prouve  rien  contre  la  vérité  du  récit,  puisqu'un  témoin 
oculaire,  un  apôtre  de  Jésus  peut  l'avoir  partagée.  II  n'en 
est  pas  de  même  du  reste;  un  homme  paralysé  depuis  trente- 
huit  ans,  de  telle  façon  que,  incapable  de  marcher,  il  était 
contraint  de  rester  couché  sur  un  lit,  est  rétabli  complète- 
ment et  instantanément  par  la  parole  d'un  homme  qui, 
ainsi  que  cela  est  expressément  remarqué,  lui  était  tout  à 
fait  inconnu.  Cela  dépasse  d'une  manière  embarrassante 
tous  les  autres  récits  analogues  de  guérisons  ;  les  maladies 
qui  avaient  duré  le  plus  longtemps  sont,  chez  les  synopti- 
ques, une  perte  de  douze  ans,  et  la  courbure  du  corps  qui 
avait  persisté  dix-huit  ans,  et  dont  il  vient  d'être  question. 
A  la  vérité,  dès  que  l'on  reconnaît  comme  curable,  de  la 
manière  indiquée  dans  les  évangiles,  une  affection  de  ce 
genre,  quoique  d'une  durée  plus  courte,  il  peut  paraître 
arbitraire  de  rejeter  une  autre  histoire,  semblable  du  reste, 
uniquement  pour  une  différence  en  plus  relative  à  la  durée 


(i)  Les  premiers  qui  eu  parlent  sont      conque  de  la  localité  pour  celui  de  notre 
des  érrirains  chrétiens  (Eusèbe  et  Je-       passage. 

rùme ,  qui  après  la  destruction  de  Jéru-  (2)  Bretschneider,  Probaù*,  S.  69. 

talem  ont  pu  prendre  un  étang  quel-  (3)  Voycx  De  Wette,  snr  ce  pas- 

sage. 


142  DEUXIÈME    SECTION» 

du  mal.  Mois  à  ce  motif  négatif  contre  la  vraisemblance  bii 
torique  du  récit  se  joint  un  motif  positif  qui  fait  sôupçoftuc 
que  c'est  une  fiction.  Cette  particularité  de  la  durée  plu 
longue  de  la  maladie,  particularité  qui  suscite  nos  doute? 
est  justement  caractéristique  de  la  manière  par  laquelle  I 
quatrième  évangile  se  distingue  des  autres,  et  dont  non 
avons  vu  et  verrons  encore  des  exemples.  Là  où  les  synoj 
tiques  ont  simplement  des  aveugles,  le  quatrième  évangé 
liste  a  un  aveugle  de  naissance.  Au  lieu  de  faire  ressuscite 
par  Jésus  des  personnes  qui  viennent  d'expirer,  il  lui  fa 
ressusciter  un  mort  qui  est  depuis  quatre  jours  dans  le  ton 
beau.  Ici  encore,  au  lieu  d'avoir  simplement  un  paralytique 
il  a  un  paralytique  de  trente-huit  ans,  progression  croit 
santé  dans  le  merveilleux,  qui,  lui  étant  aussi  habituel! 
qu'elle  l'est,  et  étant  aussi  dépourvue  de  confirmation  de  I 
part  des  synoptiques,  doit  exciter  le  soupçon  d'être  un 
fiction.  Quant  è  l'autre  particularité  de  ce  récit,  è  savo 
que,  parmi  la  multitude  de  malades  qui  se  trouvaient  sot 
les  galeries  de  Béthesda,  Jésus  choisit  celui-là  seul  pour 
guérir,  elle  n'aurait  jamais  dû  faire  difficulté  (1)  ;  car 
guérison  de  celui  qui  était  malade  depuis  le  plus  de  tem| 
était  non  seulement  particulièrement  propre  à  glorifier 
puissance  miraculeuse  du  Messie,  mais  encore  elle  suffi» 
pour  atteindre  ce  but.  Cependant,  d'un  autre  côté,  e! 
prête  à  une  conjecture  qui  attaque  le  caractère  historiqi 
du  récit.  Sur  un  grand  théâtre  où  sont  exposées  toutes  I 
misères  humaines  s'avance  Jésus,  médecin  sublime  qui  gai 
rit  les  maux  par  des  miracles,  et  il  choisit  celui  qui  est  < 
proie  à  l'aiïection  la  plus  opiniâtre  pour  donner,  en  le  réti 
blissant,  la  preuve  la  plus  éclataftte  de  sa  puissance  curt 
tive;  célébrité,  publicité,  authenticité,  toutes  conditions  q 
se  retrouvent  ici  non  moins  que  dans  l'histoire  de  l'aveug 
de  naissance,  comme  nous  l'avons  déjà  vu,  et  dont  le  qui 

(4)  Hait  y  roit  tine  difficulté,  L.  J.,  $  92. 
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trième  évangéliste,  à  la  diiïérence  des  autres,  se  complaît 
tant  à  entourer  les  guérisohs  miraculeuses  de  Jésus.  Si  l'on 
cédait  à  ce  soupçon  relatif  au  récit  qui  nous  occupe,  on  ad- 
mettrait que  Tévangéliste  eut  une  connaissance,  à  la  vérité 
passablement  indécise,  de  pareilles  cures  de  Jésus,  et  en 
particulier  de  celle  du  paralytique  (Matth.,  9,  2  seq.  et 
passages  parallèles);  car  la  parole  qui  guérit  et  l'effet  de  la 
guérison  sont  rapportés  chez  Jean  presque  dans  les  mêmes 
termes  que  chez  Marc  dans  l'autre  histoire  (1).  Remarquons 
une  similitude  de  plus  avec  le  récit  des  synoptiques  :  la  gué- 
rison y  parait  en  même  temps  un  acte  de  rémission  des  pé- 
chés, et  cette  rémission  a  laissé  une  trace  dans  le  récit  de 
Jean  ;  car,  de  même  que,  chez  les  synoptiques,  Jésus  tran- 
quillise le  malade  avant  la  guérison,  en  lui  disant  :  Que  vas 
péchés  vous  soient  remis,  iyiwTOLi  coi  ai  âpapriat,  de  même 
chef  Jean,  il  l'avertit  après  la  guérison  en  lui  disant  :  Ne 
pèches  plus,  etc.,  pfxm  àpwtpTccvc  xtX.  Quant  au  jour  du 
sabbat  où  fut  placée  cette  histoire  de  guérison  parée  de  tant 
d'ornements,  une  circonstance  put  en  suggérer  l'idée;  car 
Jésus  y  ordonnait  au  malade  de  remporter  son  lit,  et  cette 
injonction  put  paraître  l'occasion  la  plus  propre  h  susciter 
le  reproche  que  ses  ennemis  lui  adressèrent  d'avoir  profané 
le  sabbat  (2). 

(I)  Marc.,  2,  9  :  (Lequel  est  le  plot  Joh.  5,  8  :  Levez-vous,  prenei  votre 

aise  4c dire...}  Le* et- root,  prenez  vo-       lit  et  allet-vous*en.  sfyctpat,  Spo*  tW 
trt  lit  et  marches?  (Ti  ivxiv  ivxoim»-       spa$6*«TGV  »ov  t  xotî  iripurdrii. 
?cpe»,  tlntTi...)  tjtipt ,  2plv    aov  *©* 
ipiiCfertM,  %m\  ntptnartt. 

10  :  Levez-vous ,  prenez  votre  lit  et 
▼en  e»  allez  dans  votre  maison,  af  vttpf, 

r*     t  «V*  xpâfôaTê*»  0ov  xa)  Znayt  tlç 
êtwh  ♦•** 
il  :  Il  se  leva  dans  le  moment,  prit  9  :  An  même  instant  cet  homme  fut 

son  fit,  et  sortit  à  la  voe  de  tout  le  guéri,  et,  prenant  son  lit,  il  s'en  alla. 
monde.  Kad  -fotf&*  tvOiajç,  %<x\  apaç  x\v  Kal  tvOiw;  Ijtftxo  vjû;  ô  <x»9p«#Ko;,  xxî 
ipa&£«rr«v  i$vjlé«  ivavfïov  «avr«»v.  %pt  to*  xpac££aTov  avro v,  xa)  nipu  «srtt- 

{!)  Compares  l'opinion  de  Weitse ,  1,  S.  128  ff.;  elle  est  analogue. 


144.  DEUXIÈME    SECTION. 

§  XCYIII. 
Résurrections  de  morts. 

Les  évangélistes  racontent  trois  résurrections  de  morts; 
l'une  est  commune  aux  trois  synoptiques,  une  autre  est 
propre  à  Luc,  et  la  troisième  Test  à  Jean. 

La  résurrection  commune  aux  trois  synoptiques  est  celle 
qui  fut  opérée  par  Jésus  sur  une  jeune  fille  et  qui  est  réunie 
dans  les  trois  récits  à  l'histoire  de  la  femme  affectée  d'une 
perte  (Matth.,  9,  18  seq.  23.-26;  Marc,  5,  22  seq.; 
Luc,  8,  41  seq.).  Dans  la  désignation  plus  précise  de  la 
jeune  fille  et  de  son  père,  il  y  a  des  divergences  entre  les 
synoptiques  :  Matthieu,  sans  dire  le  nom  du  père,  le  dési- 
gne d'une  manière  indécise  comme  un  des  chefs,  apywv  eïç; 
les  deux  autres,  comme  le  chef  de  la  synagogue,  et  l'appel- 
lent J  air  us,  iàapoç  ;  ils  ajoutent  que  la  fille  était  âgée  de 
douze  ans;  Luc  dit  même  qu'elle  était  l'unique  enfant  de 
son  père,  double  circonstance  dont  Matthieu  ne  parle  pas.  Il 
est  une  autre  divergence  plus  considérable  :  c'est  que,  d'a- 
près Matthieu,  le  père  annonce  tout  d'abord  que  sa  fille  est 
morte,  et  en  sollicite  la  résurrection;  au  contraire,  d'après 
les  deux  autres,  il  l'avait  quittée  encore  vivante,  mais  à 
l'agonie  pour  aller  chercher  Jésus  et  empêcher  par  cette 
intervention  la  mort  de  son  enfant;  et  ce  n'est  que  lorsque 
Jésus  est  en  route  avec  lui,  que  des  gens  sortent  de  sa  mai- 
son et  lui  annoncent  que,  dans  l'intervalle,  la  jeune  fille  a 
succombé,  et  que,  désormais,  tout  effort  de  Jésus  est  inutile. 
Les  circonstances  de  la  résurrection  sont  aussi  décrites  dif- 
féremment. Matthieu  ne  paraît  pas  savoir  que  Jésus  n'eût 
pris  pour  témoins  avec  lui  (ce  que  rapportent  les  deux 
autres)  que  ses  apôtres  les  plus  intimes,  Pierre  et  les  deui 
fils  de  Zébédée.  Quelques  théologiens,  Storr,  par  exemple, 
ont  trouvé  ces  divergences  assez  considérables  pour  admet- 
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tre  deux  cas  différents,  où  Jésus  ressuscita  avec  des  circon- 
stances analogues,  la  première  fois  la  fille  d'un  chef  tem- 
porel (Matthieu),  la  seconde  fois  la  fille  d'un  chef  de 
synagogue,  Jaïrus  (Marc  et  Luc)  (1).  Storr  admet  en  outre 
(et  cela  est  nécessaire  au  point  de  vue  où  il  s'est  placé)  que 
Jésus  non  seulement  ressuscita  deux  fois  une  jeune  fille,  mais 
encore  que,  les  deux  fois,  il  guérit  immédiatement  aupara- 
yant  une  femme  affectée  d'nne  perte;  or  cela  est  une  coïn- 
cidence qui  ne  devient  pas  plus  vraisemblable  par  la  vague 
remarque  de  Storr,  qui  dit  que  des  choses  très  semblables 
peuvent  se  produire  dans  des  temps  différents.  Il  faut  donc 
accorder  que  les  évangélistes  ne  racontent  qu'un  seul  et 
même  fait;  mais  il  faudrait  en  même  temps  renoncer  à  la 
faiblesse  de  vouloir  faire  concorder  pleinement  entre  eux 
leurs  récits  ;  car,  ni  l'expression  de  Matthieu  ap-ri  m*ei/m*i, 
ne  peut  signifier,  comme  Kuinœl  le  veut  (2),  elle  est  près  de 
mourir;  ni  les  expressions  de  Marc  et  de  Luc  è<r/ar<*;  i/u  et 
cnréOvrjCxe  ne  peuvent  s'entendre  de  la  mort  déjà  accomplie, 
d'autant  plus  que,  chez  ces  deux  évangélistes,  la  nouvelle 
de  la  mort  est  apportée  postérieurement  au  père  comme 
quelque  chose  de  nouveau  (3). 

Si  donc  la  critique  moderne  a  concédé  avec  raison  qu'  i 
y  avait  ici  une  divergence  entre  les  récits,  elle  n'en  trouve 
pas  moins,  d'une  voix  unanime,  que  la  narration  la  plus 
exacte  est  du  côté  des  évangélistes  intermédiaires,  soit  que, 
épargnant  Matthieu,  on  qualifie  son  récit  d'abrégé  qui  peut 
être  l'œuvre  d'un  témoin  oculaire  (4),  soit  que  l'on  consi- 
dère cette  infériorité  dans  l'exactitude  comme  un  signe  que 


(I)  Utbêr  tUa  Zweck  det  Evang.  und  filUra  jam  expirasse;  ergo  (auctore  Mi  N 

itr  Bru/m  Joh„  S.  851  ff,  thseo  ?  )  ooudam  mortua  trait,  coin  pater 

(S)  Comm.  in  Matth.,  p.  263.  Voyez  ad  Jesum  accederet. 

SiWargoroentation  :  Verba  (nota  bene)  (3)  Comparez ,  sur  ces  fausses  tenta- 

ttkawijfpri  frtAevrv)9fv non  postant  tires  de  conciliation,  ScbleiermacLi  er  , 

fadas  nddi  :  Jam  mortua  est  :  nam,  auc-  Utber  den  Lu/tas,  S.  1 32  »  et  Fritxsct  « , 

tav«  («ai*  ha**)  Lnca,  patri  adliuc  cnm  su  Matth,  t  p.  347  Ma;- 
ChHfto  roUoqoenti    nantiabat    serras  (4)  Olshausen ,  I  f  g.  316, 

11.  10 
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le  premier  évangile  n'a  pas  une  origine  apostolique  (1). 
Sans  doute  Marc  et  Luc  donnent  le  nom  du  suppliant,  ce 
que  ne  fait  pas  Matthieu,  et  ils  désignent  sa  position  sociale 
plus  exactement  que  lui.  Mais  cette  précision  plus  grande 
peut  aussi  bien  s'expliquer  à  leur  désavantage  que  s'expli- 
quer, comme  on  l'explique  d'ordinaire,  à  leur  avantage; 
car,  nous  l'avons  déjà  remarqué,  ces  désignations  de  per- 
sonnes sont,  non  rarement,  une  addition  de  la  légende  pos- 
térieure :  c'est  ainsi  que  la  femme  affectée  d'une  perle  n'a 
reçu  que  dans  la  tradition  d'un  Jean  Malala  le  nom  de  Vé- 
ronique (2),  que  la  femme  cananéenne  ne  s'appelle  Justa 
que  dans  les  Clémentines  (3),  et  que  les  deux  cruci6és 
avec  Jésus  ne  sont  appelés  Gestas  et  Demas  que  dans  l'É- 
vangile de  Nicodème  (4).  Quand  Luc  dit  que  la  fille  est 
enfant  unique ,  (jLovoyevYjç,  cela  ne  sert  qu'à  rendre  la  scène 
plus  touchante,  et  il  put  prendre,  et  Marc  après  lui,  les 
douze  ans  à  l'histoire  de  la  femme  affectée  d'une  perte.  La 
divergence  entre  Matthieu,  qui  rapporte  que  la  jeune  fille 
était  déjà  morte,  et  entre  les  deux  autres,  qui  rapportent 
que  le  père  annonça  seulement  sa  mort  prochaine,  aurait  été 
l'objet  d'un  examen  bien  superficiel,  si,  d'après  la  règle 
même  que  j'ai  posée,  on  croyait  pouvoir  l'expliquer  au  dé- 
savantage de  Matthieu,  sous  prétexte  que  chez  lui  le  miracle 
est  grossi.  Les  deux  autres  aussi  parlent  de  la  mort  de  la 
jeune  fille,  seulement  ils  en  parlent  plus  tard;  et,  si  Mat- 
thieu la  place  quelques  instants  plus  tôt,  cela  ne  peut  pas 
s'appeler  un  grossissement  du  miracle.  Au  contraire,  on  doit 
dire  que,  chez  les  deux  autres,  la  puissance  miraculeuse  de 
Jésus  est  grossie,  sinon  objectivement,  c'est-à-dire  en  fait, 
au  moins  subjectivement,  c'est-à-dire  dans  l'esprit  du  lec- 
teur, par  le  contraste  et  l'imprévu  qui  caractérisent  les 

(i)  Schleiennacbcr,  I.  e.,  S.  131  ff.:  (8)  BonûL,  î  ,19. 

Sehali ,  Vêber  dat  Abendnu  ,  S.  316  f.  (&)  Cap.  10. 

(2)  Voyez  Fabricias,  Cod.  apoc,  I\\ 
J.,  2iP.  A49*eq. 
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récits  des  deux  évangélistes  intermédiaires.  Là  où  Jésus  est 
tout  d'abord  prié  d'opérer  une  résurrection,  il  ne  fait  pas 
plus  qu'on  ne  lui  demande;  ici,  au  contraire,  où,  sollicité 
d'opérer  seulement  une  guérison  de  maladie,  il  accomplit 
une  résurrection,  il  fait  plus  que  les  personnes  intéressées  ne 
sollicitent  et  n'entendent.  Là  où  la  puissance  de  ressusciter 
les  morts  est  supposée  en  Jésus  par  le  père,  ce  qu'a  d'ex* 
traordinaire  un  pareil  pouvoir  n'est  pas  autant  mis  en  relief 
qu'ici  où  le  père  ne  lui  suppose  d'abord  que  le  pouvoir  de 
guérir  la  malade,  et  est  détourné,  la  mort  étant  survenue, 
de  conserver  aucune  espérance.  Quant  à  la  description  de 
l'arrivée  etde  la  conduite  de  Jésus  dans  la  maison  mortuaire, 
Matthieu  est,  malgré  sa  brièveté,  plus  clair  du  moins  que 
les  autres  avec  leurs  relations  prolixes.  D'après  Matthieu, 
Jésus,  arrivé  dans  la  maison,  et  voyant  les  joueurs  de  flûte 
et  une  troupe  de  gens  assemblés  pour  le  convoi,  les  ren- 
voie sur  le  motif  qu'il  n'y  aura  pas  de  mort  dans  la  maison; 
cela  est  parfaitement  intelligible.  Mais  il  est  difficile  de 
trouver  un  motif  qui  explique  pourquoi  il  aurait,  ainsi  que 
le  disent  Marc  et  Luc,  exclu  tous  ses  apôtres,  excepté  Pierre 
et  les  deux  Gis  de  Zébédée,  de  l'acte  qu'il  allait  accomplir. 
Dire  qu'un  plus  grand  nombre  de  spectateurs  aurait  mis, 
physiquement  ou  psychologiquement,  un  obstacle  à  la  ré* 
surrection,  c'est  énoncer  implicitement  qu'elle  fut  un  acte 
naturel.  Le  miracle  admis,  on  ne  pourrait  trouver  le  motif 
de  cette  exclusion  que  dans  la  moindre  capacité  des  apôtres 
exclus,  infériorité  qui  aurait  bien  plutôt  eu  besoin  d'être 
relevée  par  le  spectacle  d'un  pareil  miracle.  De  plus,  si 
l'on  fait  attention  qu'en  opposition  à  la  finale  de  Matthieu, 
qui  dit  que  le  bruit  de  cet  événement  se  répandit  dans  tout 
le  pays,  les  deux  autres  synoptiques  font  recommander  par 
Jésus  le  silence  le  plus  rigoureux  à  ceux  qui  en  furent  té- 
moins» il  semblera  naturel  d'admettre  que  Marc  et  Luc  ont 
considéré  cette  résurrection  comme  un  mystère  auquel, 
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outre  les  proches,  n'avaient  été  admis  que  les  apôtres  le 
plus  intimes.  Schulz  a  fait  valoir  que,  tandis  que  Matthie 
rapporte  que  Jésus  prit  simplement  la  jeune  fille  par  I 
main,  Marc  et  Luc  nous  ont  conservé  les  paroles  qu'il  pr< 
nonça  en  cette  occasion,  et  que  Marc  même  les  a  citées  dai 
la  langue  originale.  Mais  cette  particularité  est  sans  aucu 
poids,  ou,  si  elle  en  a,  c'est  contre  l'opinion  que  ce  théoli 
gien  soutient.  Que  Jésus,  s'il  prononça  quelques  paroles  c 
ressuscitant  une  jeune  611e,  se  soit  servi  à  peu  près  d< 
mots,  ma  fille,  levez-vous,  -h  irai;,  eyeipou,  c'est  ce  qu'aura 
pu  imaginer  le  narrateur  même  le  plus  éloigné  du  fait;  e 
si  l'on  regarde  dans  Marc  ces  mots  syriaques,  TaXiBà  xoup 
comme  le  signe  d'une  source  particulièrement  originale 
laquelle  l'évangéliste  aurait  puisé,  on  oublie  qu'il  est  bi< 
plus  simple  de  supposer  que,  du  texte  grec  qui  lui  a  ser 
d'autorité,  il  les  a,  comme  le  reste,  transportés  dans  se 
évangile,  aGu  de  reproduire,  ainsi  qu'il  l'a  déjà  Tait  pour 
mot  syriaque  e<pf<x6à,  la  mystérieuse  parole  de  vie  qui,  n 
pétée  dans  une  langue  inconnue ,  devait  frapper  d'auto; 
plus  l'imagination.  Nous  nous  abstiendrons  donc  voloi 
tiers  de  décider  avec  la  sagacité  de  Schleiermacher, 
l'auteur  du  récit  de  Luc  a  été  un  dés  trois  apôtres  adroi 
ou  si  celui  qui  le  raconta  le  premier,  le  consigna  aussi  p 
écrit  (1). 

Supposant  que  la  chose  est  réellement  arrivée,  l'explic 
tion  naturelle  procède  ici  avec  une  confiance  toute  partiel 
Hère;  car  elle  croit  avoir  en  sa  faveur  la  propre  déclaratk 
de  Jésus,  quand  elle  soutient  que  la  jeune  fille  n'était  p 
réellement  morte,  mais  qu'elle  était  dans  un  état  de  défaî 
lance  semblable  au  sommeil.  Et,  non  seulement  des  con 
mentateurs  décidément  rationalistes  comme  Paulus,  ou  d 
demi-rationalistes  comme  Schleiermacher,  mais  encore  A 
théologiens  décidément  surnaturalistes  comme  OIshaoM 

(i)t.e.ff.!S9. 
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,  en  raison  de  la  déclaration  de  Jésus  dont  il  s'agit, 
devoir  songer  à  une  résurrection  (1).  Le  commenta- 
mmé  en  dernier  lieu  attache  une  importance  parti- 
à  l'opposition  qui  se  trouve  dans  le  discours  de  Jésus, 
e  que,  puisqu'aux  mots  elle  n'est  pas  morte,  oùx 
,  sont  joints  les  mots,  mais  elle  dort,  aktà  xo6tu$u, 
niers  ne  peuvent  pas  être  entendus  simplement  dans 
:  elle  n'est  pas  morte,  puisque  j'ai  le  dessein  de  la  ré- 
r  ce  qui  est  fort  singulier,  puisque,  si  cette  addition  in- 
ue  la  jeune  fille  n'est  pas  morte,  c'est  seulement  parce 
usa  le  pouvoir  de  la  ressusciter.  On  invoque  en  outre 
Jésus  dit  touchant  Lazare  (Joh.,  11,  14),  passage 
ipressions  Lazare  est  mort,  Aofrcpoç  cwrfôave,  forment 
sent  In  contre-partie  des  expressions  que  nous  exa- 

en  ce  moment  :  l'enfant  nest  pas  mort,  owt  âiriOavt 
su».  Mais,  précédemment  aussi,  Jésus  avait  dit  de 

:  cette  maladie  n'est  pas  mortelle,  aum  V)  aaôeveta 

ffpoc  Ôavarov  (v.  ft),  et  Lazare  notre  ami  dort,  Ai- 
ptXoç  ïifMov  xexoipiTat  (v.  11).  Il  nie  donc  aussi,  dans 
)ge  de  Jean,  la  mort  de  Lazare;  il  soutient  comme 

c'est  un  simple  sommeil,  et  cependant  il  parlait, 
cas  de  Lazare,  d'un  véritable  mort.  En  conséquence, 
tie  a  certainement  raison  quand  il  paraphrase  ainsi 
>les  de  Jésus  dans  le  passage  que  nous  examinons  : 
vrdez  pas  la  jeune  fille  comme  morte,  mais  croyez 
dort,  car  elle  va  bientôt  revenir  à  la  vie.  D'ailleurs, 
plus  loin,  Matthieu  (11)5)  fait  dire  à  Jésus  les  morts 
tient,  vexpoi  cyeipovrai,  cet  évangéliste,  n'ayant  en- 
sque-là  raconté  aucune  résurrection ,  parait  avoir 
ï  celle-là  même  (2). 

îlot ,  Exeget.  Handb.,  1 ,  b ,  la  jeune  fille  elle-même ,  il  troure  rrai- 

1  f.  ;  Scbleiermacher,  1.  c,  semblable  la  sa p position  d'une  mort  ap- 

labansen ,  1,  S.  321  f.  Neander  parente.  L.  J.  Cbr. ,  S.  345  ;  comp.  338. 
as  se  prononce  pas  complète*  (S)  Comp.  De  Wette,  Exeg.  Handb.% 

tre  cette  explication  des  pa-  1, 1,  S.  95;  Wetssc,  Dis  tv.Gcsckkkte, 

féau  ;  mais ,  quant  à  l'état  de  i,  S.  503, 
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Mais,  indépendamment  de  la  fausse  interprétation  des 
paroles  de  Jésus,  l'explication  naturelle  a  encore  plusieurs 
autres  difficultés.  Sans  doute  on  ne  contestera  pas  que  dans 
plusieurs  maladies  il  ne  puisse  survenir  des  états  qui  simu- 
lent la  mort  ;  on  ne  contestera  pas  non  plus  que,  à  cause  de 
l'imperfection  de  la  médecine  parmi  les  Juifs  d'alors,  une 
syncope  ait  pu  être  prise  facilement  pour  une  mort  véri- 
table. Mais  alors,  d'où  Jésus  a-t-il  su  qu'il  n'y  avait  qu'une 
mort  apparente  chez  cette  jeune  fille?  Quand  bien  même  le 
père  lui  aurait  rapporté,  avec  toute  exactitude,  la  marche 
de  la  maladie,  quand  bien  même  il  aurait  eu  une  connais- 
sance préalable  de  l'état  où  se  trouvait  la  jeune  fille,  ainsi 
que  le  suppose  l'explication  naturelle,  toujours  est-il  que 
Ton  est  en  droit  de  demander  comment  il  put  assez  compter 
sur  ces  vagues  indications  pour  déclarer,  précisément  d'a- 
près l'interprétation  que  les  rationalistes  donnent  à  ses  pa- 
roles, que  l'enfant  n'était  pas  mort,  contradictoirement  à 
l'assertion  des  témoins  oculaires,  et  sans  avoir  vu  encore  la 
malade.  C'eût  été  une  témérité,  c'eut  été  même  une  folie,  si 
Jésus  n'avait  pas  eu,  par  voie  surnaturelle,  une  connaissance 
assurée  du  véritable  état  des  choses  (1);  mais  alors  on  quitte 
le  point  de  vue  de  l'explication  naturelle.  Paulus  va  plus  loin; 
le  membre  de  phrase  :  Jésus  prit  la  main,  èapa-niGe  rij;  j^eipoç 
aÙTTjç,  et  le  membre  de  phrase  :  l'enfant  ressuscita,  ^epO^To 
xopaaiov,  qui  sont  sans  doute  réunis  chez  Matthieu  fort  étroite- 
ment, le  sont  encore  davantage  par  les  mots  aussitôt,  ilMvx,, 
et  sur-le-champ,  7?apayp7j[/.a,  dans  les  deux  autres  évangé- 
listes;  eh  bien,  cela  n'empêche  pas  Paulus  d'intercaler, 
entre  ces  deux  membres  de  phrase,  un  traitement  médical 
qui  dura  quelque  temps;  et  Venturini  n'hésite  pas  h  nom- 
mer un  à  un  les  remèdes  qui  furent  employés  (2).  Olshau- 
sen,  pour  combattre  de  pareilles  atteintes  portées  arbitrai- 

(i)  Compara  lfmndtrt  L.  h  Ckr.,  (S)  Nttùrlich*  Guchithêê,  1,  S.Î11. 

S.  341. 
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;ment  au  texte,  soutient  fermement,  et  avec  raison,  que, 
ins  l'opinion  des  narrateurs,  la  parole  vivifiante  de  Jésus, 
:,nous  pouvons  ajouter,  le  contact  de  sa  main  munie  d'une 
rce  divine,  furent  les  intermédiaires  de  la  résurrection  de 

jeune  fille. 

Dans  l'histoire  de  résurrection  qui  est  propre  à  Luc 
7,11  seq.),  l'explication  naturelle  manque  du  point  d'appui 
le  lui  avait  fourni  celle  que  nous  venons  d'examiner,  et  où 
»s  expressions  mises  dans  la  bouche  de  Jésus  semblaient 
ier  la  réalité  de  la  mort.  Cependant,  les  interprètes  ratio- 
alistes  prennent  courage,  et  ils  mettent  leur  espoir  prin- 
palement  dans  le  discours  que  Jésus  (v.  14)  adresse  au 
une  homme  couché  dans  le  cercueil.  Or,  disent-ils,  on  ne 
sut  pas  adresser  la  parole  à  un  mort;  on  ne  peut  Cadres* 
:r  qu'à  un  être  que  l'on  sait  ou  que  l'on  suppose  en  état 
'entendre  (1).  Mais  cette  règle  prouverait  aussi  que  les 
iorts  que  Jésus  ressuscitera  à  la  fin  des  jours  ne  sont  que 
es  morts  en  apparence,  parce  que,  autrement,  ils  ne  pour* 
lient  entendre  sa  voix,  comme  il  est  dit  expressément  qu'ils 
entendront  (Joh.,  5,  28, comparez  1.  Thess.,  4,  16);  elle 
rouverait  donc  trop.  Sans  doute  celui  à  qui  l'on  parle  doit 
tre  supposé  entendre  et  vivre  dans  un  certain  sens,  mais 
sns  ce  sens  seulement,  que  la  voix  de  celui  qui  ressuscite 
!  mort  puisse  pénétrer  même  dans  des  oreilles  privées  de 
te.  Nous  accorderons  encore  qu'il  est  possible  que,  les  Juifs 
yant  la  mauvaise  coutume  d'enterrer  les  morts  peu  d'heures 
près  leur  décès,  un  individu  qui  n'était  que  dans  un  état 
e  mort  apparente  ait  été  porté  au  tombeau  (2);  mais  tout 
5  que  l'on  imagine  ultérieurement  pour  montrer  que  cette 
ossibilité  a  été  dans  ce  cas  particulier  une  réalité,  est  un 
ssu  de  fictions.  On  veut  expliquer  comment  Jésus,  même 
nu  avoir  le  dessein  de  faire  en  cette  circonstance  un  mi- 

(1)  Panh»,  Exéget.  Hamdè.,  i,  b,  .  (1)  Paolui,  l.  e.f  S.  )33.  Coaprts 
.  716 ,  Aain.  umd  719  f.  D*  Welle ,  Bx*g.  Handh.t  \ ,  «,  S.  AT- 
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racle,  se  mêla  au  convoi  funéraire,  commeqt  il  put  conce- 
voir le  soupçon  que  la  personne  qu'on  allait  enterrer  n'était 
peut-être  pas  réellement  morte  ;  et,  pour  cela,  on  imagine 
d'abord  que  les  deux  troupes,  c'est-à-dire  le  convoi  et  les 
compagnons  de  Jésus,  se  rencontrèrent  sous  la  porte  de  la 
ville,  et  que,  se  fermant  réciproquement  le  chemin,  elles 
s'arrêtèrent  un  moment.  Mais  c'est  justement  contredire  le  j| 
texte,  qui  dit  que  les  porteurs  ne  s'arrêtèrent  que  lorsque 
Jésus  saisit  le  cercueil.  Touché  des  circonstances  de  cette 
mort,  circonstances  dont  il  se  fit  faire  le  récit  pendant  la 
suspension  de  la  marche,  Jésus  s'approcha  de  la  mère,  et, 
sans  songer  à  uue  résurrection  qu'il  dût  accomplir,  il  lui 
adressa ,  simplement  pour  la  consoler,  les  mots  :  Ne  pleures 
pas,  [ATj  xknU  (1).  Mais  ne  serait-ce  pas  un  froid  et  téméraire 
consolateur,  qui,  à  une  mère  conduisant  son  fils  unique  à  la 
sépulture,  irait  défendre  de  pleurer,  sans  offrir  ni  un  secours 
réel  en  rendant  la  vie  au  défunt,  ni  un  secours  moral  en 
cherchant  des  motifs  de  consolation  ?  Or,  Jésus  ne  donne 
aucun  motif  de  ce  genre.  Si  donc  il  ne  s'est  pas  montré  ici 
complètement  dépourvu  de  sensibilité,  il  faut  qu'il  ait  songé 
à  rendre  la  vie  au  mort,  et  il  s'y  prépare  en  effet,  puisqu'il 
saisit  le  cercueil  et  arrête  les  porteurs.  Avant  la  parole 
qui  rappelle  le  mort  à  l'existence,  l'explication  naturelle 
intercale  une  circonstance,  à  savoir,  que  Jésus  remarqua 
sur  le  jeune  homme  un  signe  de  vie  quelconque,  et  ce  fut, 
ou  immédiatement  après  cette  remarque,  ou  après  l'appli- 
cation préalable  de  médicaments  (2),  qu'il  prononça  les 
paroles  qui  lui  servirent  à  réveiller  complètement  le  mort. 
Mais  oublions  que  ces  circonstances  intermédiaires  n'exis- 
tent pas  dans  le  texte;  oublions  que  les  fortes  paroles  :  Levez- 
vous,  jeune  homme,  je  vous  le  commande,  veocvirae,  aol  \iyta, 
iytpÔTnn,  ressemblent  plus  à  l'ordre  impérieux  d'un  homme 

(i)  Cett  et  q««  dit  taui  Bt* ,  L.  (S)  Yentvrim,  2 ,  S.  291. 

J.,187. 
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ui  lait  un  miracle  qu'à  l'ciïort  d'un  médecin  qui  essaie  de 
ippeler  à  lai  un  homme  en  syncope.  Comment  Jésus,  s'il 
i?ait  en  lui-même  qu'il  avait  trouvé  le  jeune  homme  en- 
>re  vivant,  et  non  qu'il  l'avait  rappelé  du  sein  de  la  mort, 
miment  put-il  recevoir,  en  bonne  conscience,  les  louanges 
ue9  d'après  le  récit,  la  foule  témoin  de  ce  miracle  lui  pro- 
igua  comme  à  un  grand  prophète?  D'après  Paulus,  il  ne 
at  lui-même  comment  il  devait  considérer  le  résultat*  Mais 
utement,  s'il  n'était  pas  convaincu  qu'il  pût  se  l'attribuer 

lui-même,  c'était  pour  lui  un  devoir  de  refuser  tous  les 
loges  qu'il  lui  attira,  et,  s'il  ne  les  écarta  pas,  cela  jette 
ar  lui  un  jour  douteux  où  il  ne  se  trouve  jamais,  d'après 
histoire  évangélique,  pourvu  qu'on  l'entende  sans  idée 
réconçue.  Nous  devons  donc  reconnaître  encore  ici  que 
'évangéliste  veut  nous  raconter  une  résurrection  miracu- 
suse,  et  que,  d'après  lui  aussi,  Jésus  considéra  son  œuvre 
omme  un  miracle  (1). 

Moins,  dans  la  troisième  histoire  de  résurrection  qui  est 
ropre  a  l'évangile  de  Jean  (chap.  il),  et  où  Lazare  est, 
ion  un  homme  mort  récemment  ou  que  l'on  porte  au  tom- 
eau,  mais  un  mort  enterré  depuis  plusieurs  jours,  moins, 
is-je,  il  semble  que  l'on  puisse  songer  h  une  explication 
iatorelle,  plus  les  rationalistes  ont  employé  d'artiBces  et  de 
éveloppements  pour  lever  les  difficultés.  Remarquons  que, 

côté  de  l'interprétation  des  rationalistes  rigoureusement 
onséquents,  qui,  conservant  le  récit  évangélique  comme 
baolument  historique,  ont  la  prétention  d'en  expliquer  na- 
arellement  toutes  les  parties,  il  s'est  formé  une  autre  expli- 
ation  qui  exclut  certaines  particularités  du  récit,  et  admet 
[u'elles  n'y  ont  été  ajoutées  qu'après  l'événement,  ce  qui 
st  déjà  faire  un  pas  vers  l'explication  mythique. 

L'explication  naturelle  s'appuie  sur  les  mêmes  prémisses 
|oe  dans  le  récit  précédent,  à  savoir,  qu'un  homme  déposé 

(I)  Cooparti  Scbltteraicher,  U  c,  S.  105  f. 
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depuis  quatre  jours  dans  un  tombeau  a  pu  être  rappelé  à  la 
vie,  et  que  la  chose,  possible  en  soi,  l'est  encore  davantage  en 
raison  de  la  coutume  juive  ;  possibilité  que  nous  ne  conteste- 
rons pas  ici  dans  le  sens  absolu.  Cela  posé,  elle  commence  (1) 
en  faisant  une  supposition  que  nous  ne  devrions  peut-être 
pas  laisser  passer,  c'est  que  Jésus  s'informa  exactement  des 
conditions  de  la  maladie  auprès  du  messager  que  les  sœurs 
du  malade  lui  envoyèrent,  et  que  la  réponse  qu'il  fit  à  ce 
messager  :  Cette  maladie  n'est  pas  mortelle,  etc. ,  aum  -h 
àcôeveta  oùx  êtti  xpo;  Ôàva-rov  y.rk.  (v.  ft),  n'est  qu'une  con- 
clusion tirée  par  lui  des  renseignements  qu'on  lui  donna, 
et  n'exprime  que  la  conviction  qu'ils  lui  inspirèrent,  que  la 
maladie  n'était  pas  mortelle.  Il  est  une  particularité  de  la 
conduite  subséquente  de  Jésus,  qui  s'accorderait  très  bien 
avec  cette  manière  d'apprécier  l'état  d'un  ami,  c'est  qu'après 
le  message  reçu,  il  demeura  encore  deux  jours  dans  la  Pérée 
(v.  6).  En  effet,  d'après  la  supposition  faite  par  l'explica- 
tion naturelle,  il  put  juger  que  sa  présence  à  Béthanie  n'était 
pas  d'une  nécessité  urgente.  Mais  comment  se  fait-il  que, 
ces  deux  jours  étant  écoulés,  non  seulement  il  se  résolve  à 
y  aller  (v.  8),  mais  encore  qu'il  conçoive  une  tout  autre 
idée  de  l'état  de  Lazare,  et  que  même  il  ait  la  nouvelle  po- 
sitive de  sa  mort,  qu'il  annonce  aux  apôtres,  d'abord  d'une 
manière  figurée  (v.  il),  puis  ouvertement  (v.  14).  Ici  l'ex- 
plication naturelle  éprouve  une  notable  solution  de  conti- 
nuité, qu'elle  ne  rend  que  plus  frappante  en  imaginant  un 
second  messager  (2),  qui  apporte,  au  bout  des  deux  jours  à 
Jésus,  la  nouvelle  de  la  mort  de  Lazare,  survenue  pendant 
l'intervalle.  Le  rédacteur  de  l'Évangile  n'a  pas  du  moins  eu 
connaissance  d'un  second 'message,  autrement  il  en  aurait 
fait  mention;  car  le  silence  qu'il  garde  sur  ce  message  donne 

(1)  Paulus,  Comm.,  h,  S.  535  .  ff.  L.  paraît  supposer,  outre  le  message  men- 
J.,  1,  b,  S.  55  ff.  tionoé    dans    l'évangile  ,    trois  amtrm 

(2)  Dans  la  traduction  da  texte  qui  messages  (p.  46). 
accompagne  sa  Vit  de  Jésus,  Paolus 
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à  tout  le  récit  une  antre  apparence,  h  savoir  que  Jésus  a  eu, 
d'une  manière  miraculeuse,  connaissance  de  la  mort  de  La- 
zare. Jésus,  lorsqu'il  fut  décidé  à  se  rendre  h  Bétfaanie,  dit 
aux  apôtres  qu'il  voulait  réveiller  Lazare  endormi  (xexoipi- 
tzi...  ££u7tvi<tg>...  v.  11).  L'explication  naturelle  se  rend 
compte  de  cette  circonstance,  en  supposant  que  Jésus  con- 
clut des  renseignements  fournis  par  le  messager  qui  lui 
annonça  la  mort  de  Lazare,  que  ce  dernier  n'était  que  dans 
un  état  léthargique.  Mais  ici,  pas  plus  que  plus  haut,  nous 
ne  pouvons  attribuer  à  Jésus  une  témérité  assez  peu  sage 
pour  qu'il  ait  donné,  avant  d'avoir  vu  le  prétendu  mort, 
l'assurance  positive  qu'il  vivait  encore  (1).  Au  point  de  vue 
de  l'explication  naturelle,  les  paroles  que  Jésus  prononce 
en  cette  occasion  font  une  nouvelle  difficulté;  il  dit,  en 
effet,  à  ses  apôtres  (v.  15),  qu'il  se  réjouit  à  cause  d'eux  de 
ne  s'être  pas  trouvé  à  Béthanie  avant  et  pendant  la  mort 
de  Lazare,  afin  qu'ils  croient,  ïva  irumucr/iTe.  L'explication 
que  Paulus  donne  de  ces  paroles,  c'est  que  Jésus  aurait 
craint  que  la  mort  de  Lazare,  survenue  en  sa  présence, 
n'eût  ébranlé  leur  foi  en  lui.  Elle  a  d'abord  contre  elle  la 
remarque  de  Gabier.  Le  verbe  m<rreuci>  ne  peut  pas  avoir,  sans 
autre  explication,  la  signification  négative  de  :  Ne  pas  per- 
dre la  foi,  que  Ton  rendrait  bien  plutôt  par  une  phrase  telle 
que  celle-ci  :  Afin  que  voire  foi  ne  vous  abandonne  pas,  iva 
(jlt)  èxkiiirq  -h  irfanç  ù[/*>v  (voy.  Luc,  22,  32)  (2).  En  second 
lieu,  on  ne  montrera  nulle  part  que  les  apôtres  se  soient 
fait  une  idée  de  Jésus  comme  Messie,  telle  que  la  mort 
d'un  homme  ou  même  d'un  ami  eût  été  incompatible  avec 
sa  présence. 

À  partir  de  l'arrivée  de  Jésus  à  Béthanie,  le  récit  évan- 
gélique  devient  un  peu  plus  favorable  à  l'explication  natu- 

(1)  Compare*  G.  Ch.  Flatt,  Un  mot  (2)  Gabiers  Journal  fur  atuerlesene 

pour  1m  défense  du  miracle  de  lu  rieur»      tMeol.  Lùerutur,  8,  S,  S.  264  Amb« 
rteêiou  de  Lozère ,  dans  SuskimTs  Ma- 
fezm,  IV»  Stick,  S.  98  tl. 
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relie.  A  la  vérité,  quand  Marthe  lui  dit  (v.  21  seq.)  que, 
s'il  avait  été  présent ,  son  frère  ne  serait  pas  mort  ;  quand 
elle  ajoute  :  Mais  je  sais  que ,  même  à  présent ,  tout  ce 
que  vous  demanderez  à  Dieu,  Dieu  vous  l'accordera,  iXkx 
xal  vuv  oï£a,  oti  oca  av  cdr/ir/j  tov  0£ov,  5waet  aoi  ô  0eoç, 
ces  expressions  paraissent  renfermer,  d'une  manière  non  mé- 
connaissable, l'espérance  de  voir  le  défunt  rappelé  à  la  vie 
par  la  puissance  de  Jésus.  Mais  ,  Jésus  lui  donnant  l'assu- 
rance que  son  frère  ressuscitera^  ova^ceTai  6  ctôsX^oç  gou, 
elle  répond  découragée  :  Oui,  au  dernier  jour  (v.  24).  Cette 
réponse  prête  des  secours  à  une  explication  qui ,  dès  lors, 
suppose  rétroactivement  à  l'expression  précédente  de  Mar- 
the (v.  22)  un  sens  mal  précisé,  à  savoir  que,  même  en- 
core aujourd'hui,  et  bien  qu'il  n'ait  pas  conservé  la  vie  à  son 
frère ,  elle  a  cependant  foi  en  Jésus ,  comme  étant  celui  à 
qui  Dieu  accorde  toutes  ses  demandes,  c'est-à-dire  comme 
étant  le  favori  de  la  divinité,  le  Messie.  Mais  Marthe  ne  dit 
pas  :  Je  crois ,  iciore'ju,  elle  dit  :  Je  sais,  oï&x,  et  la  tour- 
nure :  Je  sais  que  telle  ou  telle  chose  se  fera  pourvu  que 
tu  le  veuilles,  est  une  forme  ordinaire  mais  indirecte  de  la 
prière,  d'autant  moins  méconnaissable  ici,  que  l'objet  de  la 
demande  est  clairement  manifesté  par  l'opposition  qui  avait 
précédé.  Il  est  donc  clair  que  Marthe  veut  dire  :  Tu  n'as  pas 
empêché,  il  est  vrai,  la  mort  de  mon  frère;  mais  il  n'est 
pas  trop  tard,  même  maintenant,  et,  sur  ta  demande,  Dieu 
le  rendra  à  toi  et  à  nous.  Sans  doute  il  faut  admettre  que 
Marthe  change  de  sentiment ,  puisque  l'espérance  qu'elle 
avait  à  peine  exprimée,  est  déjà  éteinte  dans  sa  réponse 
(v.  24).  Mais  cela  ne  doit  pas  beaucoup  nous  surprendre 
chez  une  femme  qui,  ici  et  ailleurs,  se  montre  très  mobile; 
et,  dans  ce  cas  particulier,  on  s'en  rend  suffisamment  compte 
par  la  forme  de  l'assurance  qu'avait  donnée  Jésus.  En  effet, 
à  sa  demande  indirecte  Marthe  avait  espéré  un  assentiment 
précis  ;  mais ,  Jésus  ayant  répondu  d'une  manière  tout  à 
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fait  générale,  et  avec  une  expression  par  laquelle  ou  avait 
coutume  de  caractériser  la  résurrection  à  la  Gn  des  temps 
(cwaGTvfcfiTat),  elle  réplique,  moitié  piquée,  moitié  découra- 
gée, qu'elle  sait  que  Lazare  ressuscitera  au  dernier  jour  (1). 
L'explication  naturelle  fait  justement  tourner  h  son  profit 
cette  expression  de  Jésus  si  générale ,  et  les  expressions 
encore  plus  indécises  (v.  25)  :  Je  suis  la  résurrection,  etc. 
tfto  eiai  i  âvacraaiç  x.tX.,  et  elle  dit  que  Jésus  était  encore 
loin  de  songer  à  un  résultat  extraordinaire  ;  en  conséquence, 
il  ne  donne  à  Marthe  que  des  consolations  générales ,  pro- 
mettant que  lui ,  le  Messie,  procurera  une  résurrection  fu- 
ture et  une  vie  bienheureuse  à  ceux  qui  auront  cru  en  lui. 
Mais  plus  haut  Jésus  avait  parlé  (v.  11)  avec  assurance  à 
ses  apôtres  d'un  réveil  de  Lazare,  il  faudrait  donc  qu'il  eût 
changé  de  sentiment  pendant  cet  intervalle;  or,  on  ne 
trouve  aucun  motif  à  un  changement.  De  plus,  quand  Jésus, 
sur  le  point  de  procéder  5  la  résurrection  de  Lazare,  dit  à 
Marthe  (v.  40)  :  Ne  vous  ai- je  pas  dit  que,  si  vous  croyez, 
vous  verrez  la  gloire  de  Dieu?  où*  eïrco'v  coi,  on  éàv  m- 
erre'JOTQç,  cfyei  tyjv  £c£av  «roi?  Bsou,  il  fait  évidemment  allusion  au 
verset  23,  dans  lequel  il  entend,  par  conséquent,  avoir  pré- 
dit la  résurrection  qu'il  va  opérer.  S'il  ne  la  caractérise  pas 
d'une  manière  plus  précise ,  et  s'il  cache  de  nouveau  la 
promesse  h  peine  donnée  relativement  au  frère,  iSikyoç, 
en  des  promesses  générales  pour  celui  qui  croit,  xkttc^v 
(v.  25  seq.),  il  le  Tait  à  dessein,  afin  d'éprouver  la  foi  de 
Marthe  et  d'agrandir  son  horizon  (2). 

A  ce  moment,  Marie  sort  avec  un  cortège,  et  ses  pleurs 
touchent  Jésus  au  point  de  lui  arracher  des  larmes.  C'est 
une  circonstance  que  l'explication  naturelle  invoque  avec 
une  confiance  particulière  ;  elle  demande  si  Jésus,  dans  le 
cas  où  il  aurait  été  sûr  de  la  résurrection  de  son  ami ,  ne  se 

(I)  Flâtt,  1.  c,  S. 401  f.;  De  Wette,  (3)  Flatt,  I.  c.  ;  Lucie,  TUolock  tt 

sur  et  pauage  ;  Ifeànder ,  S.  SM  f.  De  VVette ,  sur  et  ptusag*. 


158  DEUXIÈME   SECTION. 

serait  pas  approché  avec  la  joie  la  plus  vive  de  ce  tombeau, 
duquel  il  avait  la  conscience  de  pouvoir  à  l'instant  même  le 
retirer  vivant.  En  conséquence,  elle  entend  les  mots,tï  fré- 
missait, èveêpia-rfcaTO  (v.  33),  frémissant,  èf/.êpi[A(ojA£voç 
(v.  38) ,  d'un  eiïort  violent  pour  comprimer  la  douleur  que 
lui  avait  causée  la  mort  de  son  ami,  douleur  qui  se  fit  jour 
par  des  larmes,  sÂaxpucev.  Mais  l'étymologie  d'après  la- 
quelle ce  mot  signifie  fremere  in  aliquem  ou  in  se,  et  l'a- 
nalogie de  l'usage  dans  le  Nouveau  Testament  où  il  n'a 
jamais  que  la  signification  de  faire  des  reproches  à  quelqu'un 
(Matth.,9,  30.  Marc,  1,  43;  14,  5),  montrent  que  £(j£pi- 
(xa<r6ai  exprime  un  mouvement  de  colère ,  non  de  douleur; 
et,  dans  ce  cas  particulier  ou  il  est  joint,  non  au  datif  d'une 
autre  personne,  mais  au  mot  tô  irveupiaTi  et  év  ég>srcj>,  il  de- 
vrait être  entendu  d'un  mécontentement  muet  et  retenu. 
Celte  signification  conviendrait  très  bien  au  verset  38,  où 
ce  mot  est  répété  ;  car ,  les  Juifs  ayant  dit  auparavant  :  cet 
homme  qui  a  ouvert  les  yeux  d'un  aveugle  ne  pouvait-il 
pas  faire  que  Ijazare  ne  mourût  pas?  oùx  T^uvaro  oStoç, 
6  avoi£a<;  toÙç  ô^Ôo&jxoùç  tou>  vjtfkoZ,  7rovyjffat  îva  xal  outoç  (xt, 
cbtoôav?) ,  cette  remarque  appartient  en  tout  cas  à  des  gens 
qui  se  scandalisent ,  puisque  l'acte  antérieur  de  Jésus  les 
empêchait  de  comprendre  sa  conduite  actuelle,  et,  à  soo 
tour,  sa  conduite  actuelle,  de  comprendre  cet  acte  antérieur. 
La  première  fois  que  è^êpipacOai  (v.  33)  est  employé ,  les 
larmes  que  chacun  versait  peuvent  paraître  avoir  excité  en 
Jésus  plutôt  un  sentiment  de  tristesse  que  de  mécontente- 
ment; mais  il  est  possible  aussi  qu'il  ait  fortement  désap- 
prouvé le  peu  de  foi,  o^iyorKma,  qui  se  manifestait.  Si  Jésus 
lui-même  fondit  en  larmes,  cela  prouve  seulement  que  son 
mécontentement  sur  la  génération  incrédule  qui  l'entourait 
devint  de  la  tristesse  en  s'adoucissant,  mais  non  que  la  tris- 
tesse ait  été,  dès  le  commencement,  le  sentiment  qui  le  rem- 
plissait. Enfin,  quand  les  Juifs  (v.  36),  apercevant  les  larmes 
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de  Jésus,  disent  entre  eux  :  Voyez  combien  il  l'aimait ,  tâe, 
tc&;  £(pt"Xet  aùirov,  cela  paraît  être  plutôt  contre  que  pour  ceux 
qui  considèrent  l'émotion  de  Jésus  comme  de  la  douleur 
occasionnée  par  la  mort  de  son  ami,  et  comme  un  sentiment 
de  sympathie  avec  la  douleur  de  ses  sœurs;  car,  de  même 
que  le  caractère  de  la  narration  de  Jean  fait,  en  général,  at- 
tendre une  opposition  entre  le  sens  véritable  de  la  conduite 
de  Jésus,  et  la  manière  dont  les  spectateurs  la  comprennent, 
de  même ,  en  particulier,  les  Juifs,  oL  iou&xîoi,  sont  tou- 
jours, dans  cet  évangile,  ceux  qui  entendent  mal,  ou  inter- 
prètent mal  les  paroles  et  les  actions  de  Jésus.  On  invoque 
encore  le  caractère  ordinairement  si  doux  de  Jésus ,  à  qui 
ne  conviendrait  pas  la  dureté  qu'il  aurait  montrée  s'il  était 
choqué  des  larmes  si  naturelles  de  Marie  et  des  autres  (1). 
Mais  le  Christ  de  Jean  n'est  nullement  étranger  à  une  pa- 
reille manière  de  penser.  Celui  qui,  au  seigneur  de  cour, 
pac&ucoç,  le  suppliant  innocemment  de  venir  dans  sa  maison 
guérir  son  61s,  adresse  la  leçon  sévère  :  Si  vous  ne  voyez 
des  signes  et  des  miracles,  vous  ne  croyez  point,  éàv  pui 
GTjjxeia  xaî  TÉpaTa  t&QTe,  où  p)  TCi<7reu<77)Te  (4,  48)  ;  celui  qui, 
voyant  les  apôtres  blessés  de  la  dure  allocution  du  sixième 
chapitre,  les  prévient  par  des  paroles  aussi  incisives  :  Cela 
vous  scandalise-t'il  ?  toSto  6;xà;  <7*av£a}.i'£ei  ;  et  vous,  ne  vour 
'  lez-vouspoint  aussi  vous  en  aller?  u.yj  xai  Weîç  6éXers  uirayeiv 
(6,  61.  67)  j  celui  qui  repousse  l'observation  de  sa  propre 
mère  se  plaignant  du  manque  de  vin ,  lors  de  la  noce  de 
Cana,  par  ces  mots  si  âpres  :  Femme,  qu'y  a-t-il  de  com- 
mun entre  vous  et  moi?  ti  ipol  y.al  coi ,  yuvat  (2,  ft)  j  celui 
qui  éprouvait  ainsi  le  plus  vif  mécontentement  dans  toutes 
les  circonstances  où  les  hommes ,  ne  comprenant  pas  ses 
actions  et  ses  pensées  supérieures,  se  montraient  pusilla- 
nimes ou  importuns;  celui-là,  dis-je,  avait  une  raison  toute 
particulière  de  ressentir  un  pareil  mécontentement.  Ainsi , 

(i)Lwke,3,S,*W. 
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comme ,  d'après  celte  interprétation  du  passage,  il  n'est 
nullement  question  d'une  douleur  de  Jésus  causée  par  la 
mort  de  Lazare,  l'explication  naturelle  perd  l'appui  qu'elle 
croyait  trouver  dans  cette  particularité.  D'ailleurs,  dans 
l'autre  explication  du  verbe  s;/.êpi;za<i8ai,  l'émotion  momen- 
tanée qu'il  éprouva  par  sympathie  avec  ceux  qui  pleuraient, 
peut  très  bien  se  concilier  avec  la  prévision  qu'il  avait  de  la 
résurrection  de  Lazare  (1).  Et  comment  les  paroles  des 
Juifs,  qui  lui  reprochaient  de  n'avoir  pas  fait  pour  Lazare 
ce  qu'il  avait  fait  pour  un  aveugle ,  auraient-elles  été  pro- 
pres, ainsi  que  le  soutiennent  les  interprètes  rationalistes, 
à  exciter  en  Jésus  l'espérance  que  Dieu ,  en  ce  moment , 
ferait  peut-être  pour  lui  quelque  chose  de  signalé  ?  Les  Juifs 
exprimaient ,  non  l'espérance  qu'il  pouvait  ressusciter  le 
mort,  mais  la  conjecture  que,  peut-être,  il  aurait  été  en 
état  de  conserver  la  vie  du  malade.  Marthe,  en  disant  que, 
maintenant  encore ,  le  père  lui  accordera  ce  qu'il  deman- 
dera, avait  donc  été  déjà  au  delà  du  dire  de  ces  Juifs;  de 
sorte  que ,  si  de  pareilles  espérances  avaient  été  excitées 
pour  la  première  fois ,  en  Jésus,  par  quelque  chose  d'exté- 
rieur, elles  auraient  dû  l'être  dès  auparavant,  et,  par  consé- 
quent, avant  ces  larmes  de  Jésus  dont  on  s'appuie  pour 
prétendre  qu'un  pareil  espoir  ne  s'était  pas  encore  éveillé 
en  lui. 

Lorsque  Jésus  ordonne  qu'on  ôte  la  pierre  du  sépulcre, 
Marthe  dit  :  Seigneur,  il  sent  déjà,  car  il  y  a  quatre  jours 
qu'il  est  là}  Ktipie,  7$7)  o&i>  TSTapraîb;  yap  £<rrt  (v.  39).  Ces 
expressions  ne  prouvent  pas  que  la  putréfaction  eût  déjà 
réellement  commencé,  et  qu'un  retour  naturel  à  la  vie  fût 
impossible  ;  c'est  ce  que  des  interprètes  surnaturalistes  ont 
accordé  de  leur  côté  (2),  car  elles  peuvent  être  une  simple 
conséquence  de  l'intervalle  de  quatre  jours  qui  s'était  déjà 

(i)  Fbtt,  1.  c,  S.  104  f.;  Liicke,  (2)  FUtt,  S.  108;  OUhanica,  2, 

I.  c.  S.  269  (2*'  Autfage). 
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écoule.  Mais  Jésus,  écartant  l'observation  de  Marthe,  in- 
siste pour  qu'on  ouvre  le  tombeau  (v.  40),  et  il  dit  que, 
pourvu  qu'elle  croie,  elle  verra  la  gloire  de  Dieu,  ttjv 
&5%v  tou  0£O'j  ;  comment  aurait-il  pu  prononcer  ces  paroles, 
s'il  ne  s'était  pas  senti,  de  la  manière  la  plus  précise,  la  puis- 
sance de  ressusciter  Lazare?  D'après  Paulus,  ces  paroles 
signifient  seulement,  en  général ,  que  celui  qui  est  plein 
de  confiance  obtient,  d'une  façon  quelconque,  une  mani- 
festation glorieuse  de  la  divinité.  Mais,  quelle  manifestation 
glorieuse  de  la  divinité  y  avait-il  à  obtenir,  en  ouvrant  le 
tombeau  d'un  homme  enseveli  depuis  quatre  jours,  si  ce 
n'est  sa  résurrection?  Et,  quand  Marthe  assure  que  la  pu- 
tréfaction a  déjà  dû  s'emparer  de  son  frère,  quel  sens  les 
paroles  de  Jésus,  dans  leur  opposition  avec  celles  de  Marthe, 
peuvent-elles  avoir,  si  ce  n'est  qu'il  s'agit  ici  de  préserver 
Lazare  de  la  putréfaction?  Mais,  pour  apprendre  avec  toute 
certitude  ce  que  les  mots  :  gloire  de  Dieu,  d6l%  toS  ©coOf, 
signifient  dans  notre  passage,  ou  n'a  qu'à  se  reporter  au 
verset  ft,  où  Jésus  avait  dit  que  la  maladie  de  Lazare  n'était 
pas  mortelle,  irpoç  ôavaTov,  mais  était  survenue  pour  la 
gloire  de  Dieu,  teèp  *rifc  S6lrt<;  toS  0eoS.  Ici,  l'opposition 
que  renferment  les  mots  :  non  mortelle,  prouvent  invinci- 
blement que  les  mots  5o;a  to*j  0eoS  indiquent  la  glorification 
de  Dieu  par  la  vie  de  Lazare,  et,  puisqu'il  était  déjà  mort, 
par  sa  résurrection;  espérance  que  Jésus  ne  pouvait  se 
hasarder  à  faire  naître,  justement  dans  le  moment  le  plus 
décisif,  sans  avoir  une  certitude  supérieure  qu'elle  serait 
accomplie  (1).  Aussitôt  après  l'ouverture  du  tombeau,  et 
avant  d'avoir  crié  au  mort  :  Sortez  dehors,  £eSpo  £';<*>,  il  re- 
mercie son  père  d'avoir  exaucé  sa  prière.  Au  point  de  vue 
de  Implication  naturelle,  cela  est  présenté  comme  la  preuve 
la  plus  manifeste,  non  pas  qu'il  a  rappelé  Lazare  à  la  vie 
par  cette  parole,  mais  que,  en  jetant  le  regard  dans  le  tora- 

1)  flitt,  S.  97  r. 

ii.  il 
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beau,  il  Ta  aperçu  déjà  ranimé.  On  ne  devrait  pas,  en  vé- 
rité, attendre  un  pareil  argument  de  théologiens  qui  con- 
naissent l'évangile  de  Jean.  Combien  ne  lui  est-il  pas  familier 
(par  exemple,  dans  l'expression  :  le  fils  de  l'homme  fut  glo- 
rifié^ i Jo^aorÔvi  à  utoç  toO  av6pw7rou)  de  représenter  comme  déji 
accompli  ce  qui  se  commence  seulement,  et  ce  qui  va  se 
faire  !  Combien,  dans  ce  cas  particulier,  n'était-il  pas  conve- 
nable de  relever  la  certitude  que  Jésus  avait  d'êlre  exaucé, 
en  indiquant  comme  déjà  réalisé  l'accomplissement  de  sa 
prière!  D'ailleurs,  de  quelles  fictions  n'a-t-on  pas  besoin  pour 
expliquer  ultérieurement,  soit  comment  Jésus  s'aperçut  que 
Lazare  était  revenu  à  la  vie,  soil  comment  ce  dernier  avait 
pu  y  revenir?  Entre  l'enlèvement  de  la  pierre  et  la  prière  de 
remerctment  adressée  par  Jésus ,  dit  Paulus,  est  l'intervalle 
décisif  où  s'opère  le  résultat  surprenant;  il  faut  qu'alors 
Jésus,  encore  éloigné  de  quelques  pas,  se  soit  aperçu  que 
Lazare  vivait.  A  quel  signe?  demanderons-nous.  D'où  lui 
venait  un  coup  d'œil  si  prompt  et  si  sur?  et  pourquoi  à  lui, 
cl  à  nul  autre?  On  conjecture  qu'il  reconnut  par  des  mou- 
vements le  retour  à  la  vie  ;  mais  avec  quelle  facilité  ne  pou- 
vait-il pas  se  tromper,  puisque  le  mort  gisait  dans  une 
grotte  obscure!  Quelle  précipitation  que  de  déclarer,  sans 
un  examen  plus  attentif,  avec  tant  de  rapidité  et  de  préci- 
sion, la  conviction  où  il  était  de  la  vie  de  Lazare  !  Ou,  si  les 
mouvements  du  prétendu  mort  étaient  forts  et  non  mécon- 
naissables, comment  pouvaient-ils  échapper  aux  assistants? 
Enfin,  comment  Jésus  pouvait-il  signaler,  dans  sa  prière, 
l'événement  qui  allait  s'accomplir,  comme  une  manifesta- 
tion de  sa  mission  divine,  s'il  avait  la  conscience  d'avoir, 
non  opéré,  mais  seulement  aperçu  la  résurrection  de  Lazare? 
Pour  prouver  la  possibilité  naturelle  du  retour  de  la  vie 
chez  Lazare,  déjà  enterré,  les  rationalistes  invoquent  le  peu 
de  connaissance  que  nous  avons  des  circonstances  de  sa 
mort  supposée,  la  promptitude  de  l'enterrement  chez  les 
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3  lu  fraîcheur  de  la  grotte,  la  forte  odeur  des  aro- 
enfin  le  courant  d'air  chaud  qui,  au  moment  où 
fut  enlevée,  entra  et  vint  le  ranimer.  Mais  tous 
;  ne  s'élèvent  pas  au-dessus  du  plus  bas  degré  de 
ité,  lequel  est  égal  h  la  plus  haute  invraisemblance, 
id  impossible  de  concevoir  la  certitude  avec  laquelle 
ionça  d'avance  le  résultat  (1). 
nonces  précises  de  ce  qui  va  se  faire,  formant  le 
obstacle  à  une  explication  naturelle  de  ce  para- 
nt été  par  conséquent  l'objet  de  la  critique  des 
les,  et  ils  ont  essayé  de  se  délivrer  de  l'embarras 
eur  causaient,  en  supposant  qu'elles  ne  provien- 
ne Jésus  lui-même,  mais  qu'elles  ont  pu  être  ajou- 
Tévangéliste  d'après  l'événement.  Paulus  même  a 
tre  autres  l'expression  je  le  réveillerai,  éÇuicvfe» 
11),  beaucoup  trop  précise,  et  il  s'est  hasardé  à 
er  que  le  narrateur  avait  omis,  après  l'événement, 
'tre  atténuant  dont  Jésus  s'était  servi  (2).  Gabier 
ppé  cette  supposition;  non  seulement  il  partage 
ure  de  Paulus,  mais  encore  il  est  disposé  à  mettre 
;nt  sur  le  compte  de  l'évangéliste  les  mots  pour  la 
Dieu,  6-èp  r?;;  Jolftç  toC  0eou  (v.  4).  De  même, 
,  ou  il  est  dit  :  Je  me  réjouis  à  cause  de  vous,  de  ce 
m'y  suis  pas  trouvé,  afin  que  vous  croyiez,  xaiPto 
tva  irurreuaviTe,  oti  oioc  f^Lw  «cet,  il  suppose  que 
es  l'événement,  a  renforcé  quelque  peu  les  exprès- 
Jésus.  Enfin,  même  pour  les  paroles  de  Marthe 
Je  sais  que,  même  à  présent,  tout  ce  que  vous  de- 
5  à  Dieu,  Dieu  vous  l'accordera,  il  accepte  la  pen- 
y  a  là  une  addition  du  fait  de  l'évangéliste  (3).  De 

l  point,  comparez  particu-  (3)  L.  c,  S.  272  (t.  Nesnder  aussi  ne 

itt  et  Lûcke.  se  montre  pas  éloigné  d'nne    pareille 

ce  qu'il  dit  dans  son  Com-  conjecture  au  sujet  du  Tenet  &  (S.  349). 

,  5.  537  ;  dans  sa  Fie  de  Tandis  que  ces  expressions  paraissaient 

p.  57,  et  2,  b,  p.  46,  il  ne  à  Gabier  appartenir,  non  à  Jésus,  mais 

çt  de  cette  supposition.  à  Jean,  elles  ont  para  à  DieHenbach , 
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cette  façon»  l'explication  naturelle  s'est  reconnue  impuis- 
sante à  se  tirer,  par  ses  propres  ressources,  des  difficultés 
que  présente  le  récit  de  Jean  ;  car,  si,  pour  s'y  établir,  elle 
est  obligée  d'effacer  plusieurs  passages,  justement  les  plus 
caractéristiques,  elle  avoue  implicitement  que  le  récit,  toi 
qu'il  nous  est  donné,  n'est  pas  susceptible  d'être  interprété 
naturellement.  A  la  vérité,  les  passages  dont  on  constate,  en 
les  écartant,  l'incompatibilité  avec  l'explication  rationaliste, 
ont  été  choisis  avec  beaucoup  de  parcimonie;  mais  les  dé- 
tails dans  lesquels  nous  sommes  entrés  montrent  que,  si  l'on 
voulait  mettre  sur  le  compte  de  l'évangéliste  toutes  les  par- 
ticularités de  ce  paragraphe  qui  répugnent  à  l'opinion  des 
rationalistes,  il  ne  resterait,  pour  ainsi  dire,  rien  de  tout  ce 
qu'il  renferme,  qui  ne  dut  être  considéré  comme  une  fiction 
postérieure.  Ainsi,  ce  que  nous  avons  fait  nous-même  pour 
les  deux  récits  de  résurrection  examinés  auparavant,  a  été 
implicitement  fait  pour  la  dernière  et  la  plus  remarquable 
histoire  de  cette  espèce,  par  les  différents  essais  d'explica- 
tion qui  se  sont  succédé,  à  savoir  qu'il  ne  reste  plus  que  l'al- 
ternative, ou  d'admettre  comme  surnaturel  l'événement,  ou, 
si  comme  tel  on  le  trouve  incroyable,  de  nier  le  caractère 
historique  de  la  narration. 

Dans  ce  dilemme,  pour  nous  décider  relativement  aui 
trois  récits  de  résurrection,  nous  devons  revenir  sur  le  ca- 
ractère particulier  de  cette  espèce  de  miracle.  Nous  avons 
jusqu'ici  suivi  une  échelle  ascendante  dans  le  merveilleux  : 
d'abord,  des  guérisons  de  personnes  dont  l'esprit  était  ma- 
lade, puis  des  guérisons  de  toute  espèce  d'affections  corpo- 
relles chez  des  gens  où  cependant  le  désordre  de  l'organisme 
n'allait  pas  jusqu'à  la  disparition  de  l'esprit  et  de  la  vie. 
Maintenant  nous  avons  la  résurrection  de  corps  que  la  vie 


dan»  Btrthotdt's  krii.  Journal,  5,  S.  7  évangile  comme  rédige  par  cet  apôtre . 
ffM  ne  pat  appartenir  même  à  Jean  ;  et,  il  a  admis  que  ces  passages  étaient  de* 
attendu  qnll  regarde  le  reste   de  cet       interpolation». 
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éfinitivement  quittés.  Cette  progression  du  merveilleux 
en  même  temps  une  gradation  de  choses  qui  ne  peuvent 
concevoir.  En  effet,  nous  avons  été  en  état»  jusqu'à  un 
tain  point,  de  nous  représenter  comment  une  affection 
cbîque,  dans  laquelle  il  n'y  avait,  parmi  les  organes  cor- 
els,  de  compromis  que  le  système  nerveux  attaché  spé- 
lement  à  l'âme,  a  pu  être  guérie,  soit  par  voie  spirituelle 
par  la  seule  action  de  la  parole,  du  regard,  de  l'impres- 
d  de  Jésus,  soit  par  une  influence  magnétique  exercée 
•  les  nerfs  malades;  la  guérison  même  de  paralysies,  de 
les  sanguines,  ne  nous  a  paru,  de  la  même  façon,  ni 
oncevable  en  soi,  ni  sans  exemple.  Nous  avons  conçu 
is  de  doutes  dès  les  cas  de  guérisons  d'aveugles;  dans 
les  de  lépreux,  d'hydropiques,  nous  avons  été  obligés 
ixclure  au  moins  la  soudaineté.  Les  histoires  de  guéri- 
îs  à  distance  nous  ont  semblé  devoir  être  complètement 
etées.  Et  pourtant,  dans  tout  cela,  il  y  avait  quelque 
Dse  à  quoi  la  puissance  miraculeuse  de  Jésus  pouvait 
Uacher;  il  y  avait  du  moins  encore,  dans  les  individus, 
e  conscience  à  frapper  par  une  impression,  un  système 
rveux  à  exciter.  Pour  des  morts,  il  en  est  autrement  : 
mort,  de  qui  la  vie  et  le  sentiment  ont  disparu,  a  perdu 
dernier  point  d'appui  auquel  l'action  de  celui  qui  fait 
s  miracles  puisse  se  rattacher;  il  ne  l'aperçoit  plus,  il 
reçoit  plus  de  lui  aucune  impression,  puisqu'il  faut 
taie  que  la  faculté  de  recevoir  des  impressions  lui  soit 
partie  de  nouveau.  Mais  la  départir,  ou  ressusciter  au 
opre,  appartient  è  une  puissance  créatrice,  et  nous  devons 
nfesser  notre  incapacité  à  la  concevoir  exercée  par  un 
mme. 

Le  fait  est  que,  dans  la  limite  même  de  nos  trois  résur- 
ctions,  on  découvre  une  progression  non  méconnaissable, 
/oolston  a  déjà  remarqué,  avec  raison,  qu'on  dirait  que 
lacune  de  ces  trois  narrations  a  eu  la  prétention  &'«M&&- 
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rir  sur  la  précédente  par  quelque  particularité  miraculeuse 
qui  y  manque  (1).  La  fille  de  Jaïrus  est  ressuscitée  par  Jésus 
sur  le  lit  même  où  elle  venait  de  décéder;  le  jeune  homme 
de  Nain  était  déjà  dans  le  cercueil,  et  on  le  transportait  au 
cimetière;  enfin  Lazare  gisait  depuis  quatre  jours  dans  la 
grotte  funéraire.  Tandis  que,  dans  la  première  de  ces  his- 
toires, un  mot  seul  indiquait  que  la  jeune  fille  était  déjà  tom-  k 
bée  entre  les  mains  des  puissances  souterraines,  cette  indica-  v 
tion  a  pris,  dans  la  seconde  histoire,  une  forme  qui  appelle 
davantage  l'attention,  puisqu'il  est  dit  que  le  jeune  homme  i 
avait  déjà  été  porté  hors  de  la  ville  ;  mais  celui  qui  a  été  re-  - 
présenté  de  la  manière  la  plus  décisive  comme  appartenant  i 
déjà  au  monde  souterrain,  c'est  Lazare  enfermé  depuis  long- 
temps dans  la  tombe;  de  sorte  que,  si  la  réalité  de  la  mort 
pouvait  être  contestée  dans  le  premier  cas,  le  doute,  déjà 
plus  difficile  dans  le  second,  devient  à  peu  près  impossible 
dans  le  troisième  (2).  Avec  cette  gradation  crott  également 
la  difficulté  de  concevoir  les  trois  événements,  si  tant  est 
qu'une  chose  inconcevable  en  soi  puisse  le  devenir  plus  ou 
moins,  suivant  les  différentes  modifications  qu'elle  subit. 
Une  résurrection,  dans  le  cas  où  elle  serait  possible  en  gé- 
néral, devrait  être  plus  possible  chez  un  individu  qui  vient 
de  mourir  et  qui  est  encore  chaud,  que  chez  un  individu 
refroidi  que  l'on  porte  à  sa  dernière  demeure;  et  de 
nouveau,  elle  devrait  l'être  plus  chez  ce  dernier  que  chez  un 
mort  en  qui  un  commencement  de  putréfaction  est  supposé 
en  raison  d'un  séjour  de  quatre  jours  dans  le  tombeau,  et 
duquel  il  n'est  pas  du  moins  nié  que  la  putréfaction  n'eût 
pas  déjà  commencé  en  effet. 

Indépendamment  du  merveilleux ,  parmi  les  histoires 
examinées,  celle  qui  suit  est  toujours,  d'une  part,  plus  in- 
vraisemblable en  soi,  d'autre  part  plus  dépourvue  de  té- 

(I)  Dise.,  5.  (*)  DreUchaeidrr,  Probmt.,  S.  «A. 
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loignages  extrinsèques,  que  celle  qui  précède.  Quant  au 
rentier  point,  il  est  une  cause  d'invraisemblance  intrin- 
ïque,  qui,  attachée,  il  est  vrai,  à  toutes,  et  par  conséquent 
jssi  à  la  première,  se  manifeste  pourtant  dans  la  seconde 
une  manière  spéciale.  Dans  celle-ci,  l'évangéliste  assigne 
)ur  motif  de  la  résurrection  du  jeune  homme  de  Nain  la 
impassion  que  Jésus  eut  de  sa  mère  (v.  13)  ;  cela ,  d'après 
Ishansen,  n'exclut  pris  un  rapport  de  cet  acte  au  ressuscité 
ii-même  ;  car,  remarque-t-il,  l'homme,  étant  un  être  doué 
i  conscience,  ne  peut  jamais  être  traité  simplement  comme 
oyen,  et  il  l'aurait  élé  dans  ce  cas ,  si  Ton  voulait  consi- 
h-cr  la  joie  de  la  mère  comme  le  seul  but  que  Jésus  se  fût 
oposé  en  ressuscitant  le  jeune  homme  (1).  Par  là,  Ols- 
luscn,  d'une  manière  dont  nous  lui  de\ons  de  la  recon- 
iissance,  a,  non  pas  fait  disparaître,  mais  mis  en  lumière 
difficulté  de  cette  résurrection  et  de  toute  autre  ;  car,  dire 
ic  ce  qui,  en  soi,  ou  d'après  des  idées  épurées,  n'est  pas 
•nnis  ou  n'est  pas  convenable,  ne  peut  pas  avoir  été  attri- 
ié  à  Jésus  par  les  évangélistes,  c'est  une  conclusion  tout 
Tait  illicite.  I!  faudrait  nu  contraire,  !a  pureté  du  caractère 

Jésus  étant  supposée,  conclure  que  les  récits  des  évan- 
les  sont  inexacts,  du  moment  qu'ils  lui  attribuent  quelque 
ose  qui  n'est  pas  permis.  Or,  que  Jésus,  dans  ces  résur- 
clions,  ait  [iris  en  considération  si  ce  miracle  tournerait  à 
»o  ou  non  pour  les  personnes  à  ressusciter,  en  raison  de 
tat  moral  dans  lequel  ils  étaient  morts,  c'est  ce  dont  nous 

trouvons  de  traces  nulle  part;  qu'à  la  résurrection  cor- 
relle  ait  dû  se  joindre  et  se  soit  jointe  en  effet ,  comme 

pense  Olshausen,  la  résurection  spirituelle,  c'est  ce  qui 
»st  dit  en  aucun  endroit;  ces  individus  ressuscites,  sans 

excepter  même  Lazare,  rentrent  dans  l'ombre  après  leur 
iurrection.  Aussi  Woolston  a-t-il  pu  demander  pour- 
oi  Jésus,  au  lieu  d'arracher  à  la  mnrl  ces  personnages  in- 

1)  i    S.270f. 


\ 
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signifiants,  n'avait  pas  fait  sortir  du  tombeau  un  Jean-Bap- 
tiste ou  tout  autre  homme  utile  au  genre  humain.  Si  Toi 
disait  qu'il  avait  reconnu  que  c'était  la  volonté  de  la  Provi- 
dence, que  des  hommes  tels  que  Jean-Baptiste,  ayant  une 
fois  payé  le  tribut  à  la  nature,  restassent  dans  le  sein  de  la 
mort,  il  aurait  dû,  ce  semble,  penser  de  même  au  sujet  de 
tous  les  trépassés;  et,  en  définitive,  il  n'y  aura  pas  d'autre 
réponse  à  faire  que  celle-ci  :  Comme  on  savait  notoirement, 
au  sujet  des  hommes  célèbres,  que  le  vide  laissé  par  leur 
mort  n'avait  jamais  été  rempli  par  leur  retour  h  la  vie,  la 
légende  ne  pouvait  pas  rattacher  à  de  pareils  noms  les  résur- 
rections qu'elle  avait  envie  de  raconter,  et  elle  était  obligée 
de  choisir  des  sujets  inconnus  qui  échappaieut  au  contrôle 
de  l'histoire.  \ 

Tandis  que  cette  difficulté ,  commune  aux  trois  narra-  ; 
tions,  apparaît  d'une  manière  plus  manifeste  dans  la  seconde  ; 
à  cause  seulement  d'une  expression  fortuite ,  la  troisième  < 
est  pleine  de  difficultés  toutes  spéciales ,  puisque  ni  la  con- 
duite entière  de  Jésus,  ni  en  partie  celle  des  autres  per- 
sonnes ne  sont  bien  concevables.  Jésus  reçoit  la  nouvelle 
de  la  maladie  de  Lazare,  et  la  prière  implicite  que  les  sœurs 
du  malade  lui  adressent  pour  qu'il  vienne  à  Béthanie;  néan- 
moins il  reste  encore  deux  jours  au  lieu  où  il  se  trouvait,  et 
il  ne  part  pour  la  Judée  qu'après  qu'il  est  sûr  de  la  mort  de 
Lazare.  Pourquoi  cela  ?  J'ai  montré  plus  haut  qu'il  ne  prit 
pas  ce  parti ,  parce  que ,  peut-être ,  il  jugeait  la  maladie 
dépourvue  de  danger;  loin  de  là,  il  prévoyait  la  mort  de 
Lazare.  Ce  n'était  pas,  non  plus ,  de  l'indifférence  pour  ce 
dernier,  l'évangéliste  le  remarque  expressément  (v.  5). 
Qu'était-ce  donc  ?  Liicke  conjecture  que ,  peut-être ,  dans 
ce  moment  même ,  Jésus  était  occupé  à  un  ministère  qui 
produisait  d'heureux  fruits  dans  la  Pérée,  occupation  qu'il 
ne  voulut  pas  interrompre  sur-le-champ  pour  Lazare ,  re- 
gardant comme  un  devoir  de  subordonner  à  sa  vocation 
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■périeare  de  prédicateur  sa  vocation  inférieure  d'opérateur 
fe  cures  merveilleuses  et  d'ami  secourable  (1).  Mais,  outre 
|ue,  ici,  il  pouvait  très  bien  faire  l'une  de  ces  deui  choses 
A  ne  pas  omettre  l'autre ,  par  exemple ,  laisser  quelques 
ins  de  ses  apôtres  pour  continuer  son  ministère  dans  la  Pé- 
-éet  ou  guérir  Lazare,  soit  par  un  apôtre,  soit  à  distance  par 
a  puissance  de  sa  volonté ,  le  fait  est  que  notre  évangélistc 
e  tait  absolument  sur  une  cause  pareille  du  retard  de  Jé- 
us.  L'explication  de  Lûcke,  qui ,  dans  tous  les  cas,  reste- 
ait  une  conjecture,  ne  pourrait  être  écoutée  qu'autant  que 
'évangéliste  ne  donnerait  pas  une  autre  raison  de  l'inter- 
aile  de  temps  que  Jésus  laissa  s'écouler  ;  or,  cette  raison , 
linsi  que  Olshausen  le  fait  remarquer,  se  trouve  explicite- 
nent  dans  la  déclaration  de  Jésus  qui  dit  (v.  15)  être  satis- 
ait  de  ne  s'être  pas  trouvé  présent  à  la  mort  de  Lazare, 
>arce  que  la  résurrection  du  défunt  sera  plus  puissante  pour 
ortifier  la  foi  des  apôtres  que  ne  l'aurait  été  la  guérison 
lu  malade.  Jésus  avait  doue  laissé  à  dessein  mourir  Lazare, 
>our  obtenir  d'autant  plus  de  foi  par  une  résurrection  mi- 
nculeusc.  Tholuck  et  Olshausen  l'entendent  de  même  au 
ond,  seulement  ils  se  renferment  trop  dans  le  point  de  vue 
no  rai,  disant  que  Jésus,  en  maître  qui  travaille  à  réformer 
es  disciples,  voulut  perfectionner  l'état  de  l'âme  chez  la 
araille  de  Béthanie  et  chez  ses  apôtres  (2).  Enûn  des  ex- 
iressions  telles  que  celle-ci  :  Afin  que  le  Fils  de  Dieu 
oit  glorifié ,  îva  SoloLab*  6  ulo$  tou  0eoG  (v.  4),  indiquent 
rien  plutôt  un  but  messianique,  c'est-à-dire  la  propagation 
t  la  consolidation  de  la  foi  en  Jésus,  comme  Fils  de  Dieu, 
u  milieu  de  ce  cercle  très  étroit,  il  est  vrai ,  de  personnes. 
amais,  s'écrie  ici  Lùcke,  jamais  le  Sauveur,  le  plus  noble 
mi  des  hommes ,  n'a  agi  avec  autant  d'arbitraire  et  de 


(I)  Comm.,  2,  S.  376  ;  de  même  Ncau-  (2)  Tholuck ,  S.  202  ;  OUhausen ,  2 , 

er,S.3&9.  S.  260. 
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caprice  (1),  ctDcWette,  de  son  côté,  fait  remarquer  que 
Jésus  n'a  pas  l'habitude  de  préméditer  ses  miracles  et  de 
les  grossir  (2).  Mais  quand  le  premier  en  conclut  qu'une 
cause  quelconque  extérieure,  par  exemple  une  autre  occu- 
pation de  son  ministère,  dut  retenir  Jésus,  cette  conclusion 
est ,  on  vient  de  le  voir,  en  contradiction  patente  avec  le 
récit  ;  et  De  Welte  aussi  la  trouve  insuffisante,  sans  montrer 
une  autre  explication;  de  sorte  que,  si  ces  deux  théologiens 
soutiennent,  avec  raison,  que  le  véritable  Jésus  n'a  pas  pu 
agir  ainsi,  mais  seulement  nient  h  tort  que  le  rédacteur  du 
quatrième  évangile  fasse  agir  ainsi  Jésus ,  il  ne  reste  rien 
autre  chose  que  de  conclure  avec  l'auteur  des  Probabilia  (3) 
que  cette  incompatibilité  entre  le  Christ  de  Jean  et  le  Christ 
véritable  tel  qu'on  peut  se  le  représenter,  prouve  le  carac- 
tère non  historique  de  la  narration  de  Jean. 

La  conduite  qui  est  attribuée  aux  apôtres  (v.  12,  seq.) 
doit  aussi  exciter  la  surprise.  S'il  était  vrai  que  Jésus 
leur  eût  r  présenté  déjà,  du  moins  dans  la  personne  des 
trois  principaux  d'entre  eux  présents  au  miracle,  la  mort  de 
la  fil  le  de  Jaïrus  comme  un  simple  sommeil,  comment  pu- 
rent-ils, quand  il  leur  dit  de  Lazare  :  //  dort,  je  le  ré- 
veillerai, x6xoi[/.Y)Tat ,  è&ji7vt<7c«>  oOtov,  songer  à  un  sommeil 
naturel  ?  Quand  un  malade  dort  d'un  sommeil  salutaire,  on 
ne  le  réveille  pas,  et  les  apôtres  durent  aussitôt  comprendre 
que  le  sommeil  de  Lazare  était  comme  le  sommeil  de  la 
fille  de  Jaïrus.  Quand,  au  lieu  de  cela,  les  apôtres  enteudent 
d'une  façon  aussi  superficielle  ce  qui  a  un  sens  plus  pro- 
fond, il  faut  simplement  y  reconnaître  la  manière  favorite 
du  quatrième  évangéliste ,  que  nous  avons  déjà  appris  à 
apprécier  par  une  série  d'exemples.  Dès  qu'il  sut  d'une 
manière  quelconque  par  la  tradition ,  que  Jésus ,  dans  son 
langage,  désignait  la  mort  comme  un  simple  sommeil,  son 

(1  ï  IJ.  «c  (3)  S.  59  f.  79. 

(2)  Andachtsbuch,  i.  S.  J92  f.  E*eg. 
Ifandh.,  1,3,  S.  134. 
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imagination,  disposée  è  de  pareilles  antithèses,  créa  aussi- 
tôt une  méprise  correspondante  h  ce  langage  figuré  (1). 

Ce  que  les  Juifs  disent ,  verset  37,  est  difficilement  con- 
:evable ,  du  moment  que  l'on  suppose  la  vérité  des  résur- 
rections synoptiques.  Les  Juif*  invoquent  la  guérison  de 
'aveugle  de  naissance  (Joh.  9),  et  font  l'argument ,  que 
(relui  qui  a  rendu  la  vue  à  un  homme ,  aurait  bien  été  en 
état  de  prévenir  la  mort  de  Lazare.  Comment  tomberaient- 
ils  sur  cet  exemple  hétérogène  et  insuffisant,  s'ils  en  avaient, 
dans  les  deui  résurrections,  de  plus  analogues  et  de  pro- 
pres à  donner  une  espérance,  même  dans  le  cas  d'une  mort 
déjà  certaine?  Les  résurrections  galiléennesdes  synoptiques 
avaient  précédé  cette  résurrection  opérée  en  Judée  et  ra- 
contée par  Jean  ;  cela  est  certain ,  puisque ,  après  celte 
dernière,  Jésus  ne  retourna  pas  en  Galilée.  De  plus ,  ces 
miracles  ne  pouvaient  être  restés  ignorés  dans  la  capitale  (2), 
car,  de  l'un  et  de  l'autre  il  est  dit  dans  les  synoptiques,  que 
le  bruit  s'en  répandit  dans  toute  cette  contrée ,  dans  toute 
la  Judée  et  dans  tous  les  pays  environnants,  ei;  okry  -rr.v 
yv*  êxeivr.v,  èv  o^r,  rrt  lou^aiaxal  ev  TraGYj  ttj  Trepiytopu.  Ainsi 
ces  miracles  auraient  été  plus  voisins  de  la  connaissance  de 
Juifs  réels;  or,  comme,  suivant  le  quatrième  évangile,  les 
Juifs  invoquèrent  un  miracle  plus  éloigné  de  leur  connais- 
sance, il  est  vraisemblable  qu'il  n'a  rien  su  de  ceux  que  les 
synoptiques  ont  rapportés;  et  ce  qui  prouve  que  cette 
allusion  appartient  à  lui  et  non  à  des  Juifs  \éritables,  c'est 
qu'il  la  rapporte  justement  à  la  guérison  qu'il  venait  de 
raconter  immédiatement  auparavant. 


(£\  Coanp.  De  Wette,  Exeg.  Hmndb.%  nne  exagération  non  historique.  A  cette 

S,  S.  135.  objection,  on  répond  qu'il  ne  fallait  au 

(2)  Ce  qne  sourient  TVcander,  L.  J.  quatrième  évangéliste ,  pour  former  un 

Chr.  ,  S.  354.  H  objecte  que   le  qua-  pareil  récit,  qne  saroir,  en  général,  que 

trième  érangéliste  a  dû  .  dans  tons  les  Jésus  avait  ressuscité  des  morts,  et  il 

as ,  a roir  connaissance  de  réf Directions  n'arait  aucun  besoin  de  connaître  des 

ipéréc*  par  Jésnt ,  quand  bien  même  le  récits   particuliers  auxqneh  il  pût   se 

récit  qne  nous  examinons  ici  en  serait  référer  dans  ce  cas-ci. 
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Une  difficulté  non  moins  grande  gît  dans  la  prière  qui  est 
mise  dans  la  bouche  de  Jésus,  verset  41  et  suivants.  Après 
qu'il  a  remercié  son  père  de  l'avoir  exaucé,  il  ajoute  que, 
pour  lui,  il  sait  bien  que  son  père  l'exauce  en  tout  temps, 
et  qu'il  ne  prononce  cette  action  de  grâces  particulière  que 
dans  l'intérêt  du  peuple,  aGn  de  lui  inspirer  de  la  foi  en  sa 
mission  divine.  Ainsi,  d'abord  sa  prière  se  rapporte  à  Dieu, 
puis  il  ne  la  considère  plus  que  comme  faite  à  l'intention  du 
peuple;  et  ce  n'est  pas  seulement,  comme  Lûcke  le  veut, 
que  Jésus,  qui,  s'il  ne  se  fût  agi  que  de  lui,  aurait  prié  eo 
silence,  ait  prié  à  haute  voix  pour  l'amour  du  peuple  (car, 
quand  on  est  sûr  d'être  exaucé,  il  n'y  a  aucune  raison  pour 
prier  intérieurement),  mais  c'est  qu'il  n'a  pas  besoin  de  re- 
mercier son  père  d'une  faveur  isolée,  comme  s'il  en  était 
surpris,  attendu  que,  certain  d'avance  d'être  écouté,  le  sou- 
hait et  le  remercîment  se  confondent  en  lui;  en  d'autres 
termes,  le  rapport  qu'il  entretient  avec  son  père  ne  consiste 
pas  dans  des  actes  isolés  :  prier,  être  exaucé,  remercier, 
mais  consiste  dans  un  échange  permanent  et  incessant  de 
ces  fonctions  réciproques,  de  sorte  qu'un  tel  état  de  choses 
ne  permettrait  pas  la  manifestation  isolée  d'actions  de  grâces. 
Donc  si,  en  raison  des  besoins  du  peuple  et  de  sa  sympathie 
avec  le  peuple,  Jésus  avait  fait  une  manifestation  isolée  de 
ce  genre,  il  faudrait  donc,  pour  qu'il  y  eût  quelque  vérité 
dans  l'explication  que  je  viens  d'exposer,  que  l'âme  de  Jésus 
eût  été  entièrement  envahie  par  la  sympathie,  que  de  l'état 
du  peuple  il  eût  fait  son  état  propre,  et  qu'ainsi,  dans  ce 
moment,  il  eût  prié  de  son  propre  mouvement  et  pour  lui- 
même  (1).  Mais  ici,  h  peine  a-t-il  commencé  à  prier,  qu'il 
se  met  à  réfléchir  qu'il  ne  prie  pas  pour  son  propre  besoin. 
Sa  prière  lui  est  donc  dictée,  non  par  un  sentiment  sincère, 

(1)  Cet  argument  s'adresse  aussi  à  Dé      primé  de  la  sorte,  admet  cependant  qu'il 
Wette,  qui,  tout  en  reconnaissant  qu'il      a  été  animé  de  pareils  sentiments, 
ne  convient  pas  que  Jésns  se  soit  ex- 
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mais  par  un  froid  accommodement  à  la  situation  des  autres, 
et  l'on  doit  trouver  cela  non  seulement  difficile  à  concevoir, 
maïs  même  choquant.  En  tout  cas,  celui  qui,  de  cette  façon, 
ne  prie  que  pour  l'édification  des  autres,  n'ira  pas  leur  dire 
qu'il  prie,  non  de  son  propre  point  de  vue,  mais  du  leur, 
parce  qu'une  prière  faite  à  haute  voix  ne  peut  faire  d'im- 
pression sur  les  auditeurs  qu'autant  qu'ils  supposent  que 
celui  qui  prie  y  est  de  toute  son  âme.  Comment  alors  Jésus 
put-il  rendre  inefficace  par  une  pareille  addition  la  prière 
qu'il  venait  de  commencer  ?  S'il  était  pressé  de  confesser 
devant  Dieu  le  véritable  état  des  choses,  il  pouvait  le  faire 
en  silence  ;  mais  une  prière  prononcée  à  haute  voix  et  telle 
que  nous  la  lisons  maintenant,  n'aurait  pu  être  destinée 
qu'aux  chrétiens  des  âges  postérieurs,  qu'aux  lecteurs  de 
l'évangile.  En  effet,  si  l'on  conçoit  que  des  actions  de 
grâces  étaient  nécessaires  pour  éveiller  la  foi  dans  la  foule 
des  assistants,  on  conçoit  aussi  que  la  foi  développée,  telle 
que  le  quatrième  évangile  la  suppose,  pût  se  choquer  d'une 
pareille  prière,  parce  qu'elle  semblait  provenir  d'un  rapport 
trop  subordonué  et  surtout  trop  peu  constant  entre  le  père 
et  le  fils.  En  conséquence,  cette  prière,  qui  était  nécessaire 
pour  les  auditeurs,  dut  être  annulée  de  nouveau  pour  les 
lecteurs  d'un  temps  postérieur,  ou  être  réduite  à  la  valeur 
d'un  simple  accommodement;  mais  ce  n'est  pas  Jésus,  c'est 
an  chrétien  vivant  plus  tard  qui  a  pu  avoir  une  pareille  con- 
sidération. Cela  a  déjà  été  senti  par  un  critique,  qui  a  voulu 
rejeter  du  texte  le  quarante-deuxième  verset,  comme  étant 
une  interpolation  postérieure  (1).  Comme  ce  jugement 
est  dépourvu  de  toute  raison  extrinsèque,  il  faudrait,  si  ces 
paroles  ne  peuvent  pas  être  de  Jésus ,  admettre  ce  que 
Lûcke  n'était  pas  toute  fait  éloigné  d'admettre  autrefois  (2), 

(1)  Dieffenbach,  Sur  quelques  inter-       de  Jean,  dans  :  BertholtU's  ftrit.  Journal, 
pointions  'vraisemblables  dans  F  évangile       5,  S.  8  f. 

(J)  Comm.  z.  Joh.>  !«<•  Anfl.  2,  S.  310. 
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que  l'évahgéliste  ne  les  a  prêtées  à  Jésus  que  pour  expli- 
quer celles  qui  précèdent  dans  le  verset  41.  Le  fait  est  que 
nous  avons  ici  des  paroles  qui  sont  seulement  prêtées  è  Jésus 
pah  l'évangéliste;  mais,  si  le  verset  42  est  de  cette  nature, 
qui  hous  garantit  qu'il  est  le  seul?  Dans  un  évangile  où 
nous  avons  déjà  reconnu  que  tant  de  discours  sont  simple- 
ment prêtés  è  Jésus,  dans  un  chapitre  qui,  de  toutes  parts, 
a  des  impossibilités  historiques,  la  difficulté  que  suscite  un 
seul  verset  est  un  signe,  non  qu'il  n'appartient  pas  au  reste 
du  contexte,  mais  que  le  tout  ensemble  n'appartient  pas  à 
la  classe  des  compositions  historiques  (1). 

Quant  au  degré  de  valeur  entre  les  raisons  extrinsèques 
qui  garantissent  isolément  la  créance  de  chacune  des  trois 
narrations,  Woolston  a  déjà  observé  avec  justesse  qu'il  est 
étonnant  que  trois  évangélistes  fassent  mention  de  la  résur- 
rection de  la  fille  de  Jairus,  où  le  miraculeux  est  moins  ma- 
nifeste, tandis  que  les  deux  autres  résurrections  ne  se  trou- 
vent chucune  que  dans  un  évangile  (2);  et,  comme  on  conçoit 
encore  moins,  pour  la  résurrection  de  Lazare,  comment  elle 
peut  manquer  dans  les  autres,  qu'on  ne  le  conçoit  pour  la 
résurrection  du  jeune  homme  de  Nain,  on  trouve  ici  une 
échelle  complète  de  progression. 

On  remarque  que  la  résurrection  du  jeune  homme  de 
Nain  n'est  racontée  que  par  le  rédacteur  de  l'évangile  de 
Luc;  on  remarque,  en  particulier,  que  Matthieu  et  Marc 
devraient  l'avoir  h  côté  ou  en  place  de  la  résurrection  de  la 
jeune  fille,  et  cela  fait  difficulté  à  plus  d'un  égard  (3).  D'a- 
bord, en  général,  on  devrait  croire,  attendu  que,  d'après 
les  récits  évangéliques,  peu  de  résurrections  ont  été  opérées, 
et  qu'elles  sont  éminemment  des  preuves  d'une  mission 
divine,  on  devrait  croire,  dis-je,  que  les  évangélistes  n'au- 


(1)  C'est  ce  que  dit  aussi  l'auteur  de»  (3)  Comparez  Sdilcicraucber,  VeVer 

Pwbalilia,  S.  61.  de*  Lukas,  S.  103  f. 

^J)  Dise.,  5. 
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raient  pas  été  ftchés  d'en  recueillit-  une  seconde  a  côté  de  \à 
première.  Matthieu  a  pensé  qu'il  volait  la  peine  de  raconter 
trois  exemples  de  guérisons  d'aveugles;  cependant  ces  gué- 
risons  ont  bien  moins  d'import  nce;  il  aurait  pu  se  conten- 
ter d'une  seule,  et.  au  lieu  des  autres,  consigner  dans  son 
évangile  l'une  ou  l'outre  des  deux  résurrections  restantes. 
Supposé  encore  que  les  deux  premiers  évangélistes  eussent 
voulu,  par  un  motif  que  nous  ne  pouvons  plus  reconnaître, 
ne  donner  qu'une  histoire  de  résurrection,  ils  auraient  dû, 
ce  semble,  choisir  celle  du  jeune  homme  de  Nain,  si  tant 
est  qu'ils  la  sussent,  de  préférence  à  celle  de  la  fille  de  Jaïrus, 
parce  que  la  première  est,  ainsi  que  cela  a  été  expliqué  plus 
haut,  une  résurrection  plus  décidée  et  plus  frappante.  Si 
néanmoins  ils  ne  rapportent  que  celle  de  la  jeune  fille,  il 
faut  croire  que  Matthieu,  du  moins,  n'a  rien  su  de  l'autre; 
pour  Marc,  il  l'avait  vraisemblablement  sous  les  yeux  dans 
l'évangile  de  Luc.  Mais  déjà,  au  verset  7  ou  verset  20  du 
chapitre  3,  il  avait  quitté  Luc,  6,  12  (17),  pour  passer  à 
Matthieu,  12,  15;  et  ce  n'est  qu'au  verset  35  (21  seq.)  du 
chapitre  4,  qu'il  revient  à  Luc,  8,22  (16  seq.)  (1);  mais, 
dès  lors,  la  résurrection  du  jeune  homme  de  Nain,  qui  se 
trouve  dans  Luc,  7, 11  et  suivants,  était  dépassée.  Mainte- 
nant une  seconde  question  s'élève  :  Comment  la  résurrec- 
tion du  jeune  homme,  si  elle  a  été  réellement  effectuée, 
peut-elle  être  demeurée  inconnue  au  rédacteur  du  premier 
évangile?  Cette  question,  indépendamment  même  de  l'ori- 
gine supposée  apostolique  de  cet  évangile,  n'a  pas  de  moin- 
dres difficultés  que  la  précédente.  Bon  nombre  de  disciples, 
aa&r-ai  îxovol,  avaient  été,  outre  le  peuple,  témoins  de  cette 
résurrection.  Nain,  d'après  la  détermination  que  donne 
l'historien  Josèphe  de  la  situation  de  cette  localité  par  rap- 
port au  mont  Thabor,  ne  peut  pas  avoir  été  éloignée  du 
théâtre  ordinaire  où,  en  Galilée,  s'exerçait  le  ministère  de 

(1)  Saunier,  Veber  du  Qtullen  dés  Markus,  S.  66  if. 
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Jésus (1);  enfin  ,  le  bruit  de  cet  événement,  comme  cela 
est  naturel ,  se  répandit  au  loin  (v.  17).  Schleiermacher 
pense  que  les  rédacteurs  des  premières  esquisses  de  la  vie 
de  Jésus,  étrangers  au  cercle  apostolique,  s'abstinrent  gé- 
néralement de  demander  des  renseignements  aux  apôtres 
très  occupés;  qu'ils  s'adressèrent  aux  amis  de  Jésus  du 
second  ordre,  et  que,  en  conséquence,  ils  se  tournèrent  de 
préférence  vers  les  lieux  où  ils  espéraient  la  plus  ample 
moisson,  Capharnaûm,  Jérusalem;  mais  que  ce  qui  s'était 
passé  ailleurs  que  dans  ces  deux  villes,  comme  la  résurrec- 
tion dont  il  s'agit  ici ,  ne  put  pas  aussi  facilement  tomber 
dans  le  domaine  commun.  D'une  part,  cette  hypothèse 
abandonne  trop  au  goût  particulier  de  quelques  individus  la 
propagation  de  la  connaissance  des  actes  principaux  de  Jé- 
sus ,  en  l'attribuant  aux  recherches  de  quelques  amateurs, 
de  quelques  collecteurs  d'anecdotes  qui  allèrent  glaner, 
comme  le  fit  plus  tard  Papias  ;  d'autre  part ,  on  s'imagine 
faussement  (et  ces  deux  idées  se  tiennent)  que  les  histoires 
dont  il  s'agit  se  déposèrent,  comme  des  corps  lourds  obéis- 
sant à  la  pesanteur,  dans  les  lieux  qui  en  avaient  été  les 
témoins,  qu'elles  y  restèrent  comme  des  trésors  sans  usage 
qu'on  ne  montrait  qu'à  ceux  qui  venaient  s'en  enquérir 
sur  place;  il  n'en  est  rien,  elles  s'envolent,  pleines  de  vie, 
loin  de  l'endroit  dans  lequel  elles  se  sont  passées  ou  se  sont 
formées  ;  elles  se  dispersent  de  toutes  parts,  et  il  n'est  pas 
rare  qu'elles  rompent  complètement  le  lien  qui  les  attache 
au  lieu  de  leur  origine.  Nous  en  voyons  tous  les  jours  des 
exemples  dans  d'innombrables  histoires,  vraies  ou  fausses, 
qui  sont  représentées  comme  s'étant  passées  dans  les  con- 
trées les  plus  diverses.  Du  moment  qu'une  pareille  histoire 
s'est  formée,  elle  devient  la  substance,  la  localité  prétendue 
n'est  plus  que  l'accident;  et  ce  n'est  nullement,  comme  le 
veut  Schleiermacher,  la  localité  qui  est  la  substance  à  la- 

(1)  Comparez  Winer,   Bill,  Realw.,  d.  A. 
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quelle  l'histoire  serait  attachée  comme  accident.  Si  donc 
on  ne  peut  bien  concevoir  comment  un  événement  de  cette 
espèce,  s'il  s'était  réellement  accompli ,  aurait  pu  rester  en 
dehors  de  la  tradition  générale,  et,  de  la  sorte,  être  inconnu 
au  rédacteur  du  premier  évangile ,  l'ignorance  où  il  en  est 
suggère  des  soupçons  contre  la  réalité  historique  de  cet 
événement. 

C'est  avec  un  bien  autre  poids  que  ce  motif  de  douter 
retombe  sur  la  narration  du  quatrième  évangile  relative  à  la 
résurrection  de  Lazare.  Si  les  rédacteurs  ou  collecteurs  des 
trois  premiers  évangiles  l'eussent  connue,  ils  n'auraient  pas 
pu,  pour  plus  d'une  raison,  s'abstenir  de  la  recueillir  dans 
leurs  écrits.  D'abord,  elle  est,  parmi  toutes  les  résurrec- 
tions opérées  par  Jésus,  et  môme  parmi  le  reste  de  ses  mi- 
racles, sinon  le  Tait  le  plus  miraculeux,  du  moins  celui  où 
le  merveilleux  se  déploie  de  la  manière  la  plus  évidente  et  la 
plus  saisissante,  et  celui  qui,  en  conséquence,  si  l'on  par- 
vient à  convaincre  quelqu'un  de  sa  réalité  historique,  est 
la  plus  propre  à  démontrer  la  mission  divine  de  Jésus  (1). 
Ainsi,  les  évangélistes,  quand  môme  ils  auraient  déjà  ra- 
conté une  ou  deux  histoires  de  résurrection,  ne  pouvaient 
pas  trouver  superflu  d'y  ajouter  celle-ci.  En  second  lieu , 
elle  eut,  d'après  l'évangile  de  Jean ,  une  influence  décisive 
sur  la  marche  de  la  destinée  de  Jésus,  car,  d'après  11, 
47  soq.,  l'augmentation  du  concours  de  ceux  qui  se  pres- 
saient autour  de  Jésus,  et  la  grande  sensation  que  causait 
la  résurrection  de  Lazare,  décidèrent  le  Sanhédrin  à  celte 
délibération  où  l'avis  sanguinaire  de  Caïphc  fut  donné  et 
accueilli.  Cette  double  importance,  dogmatique  et  histori- 
que, de  l'événement,  devait  obliger  les  synoptiques  à  le  ra- 
conter, s'ils  le  connaissaient.  Cependant  les  théologiens  ont 
imaginé  toutes  sortes  de  motifs  pour  expliquer  comment  il  a 
été  possible  que  les  évangélistes ,  bien  qu'ils  connussent  la 

(1)  Qu'on  se  rappelle  l'expression  connue  de  Spiuoza. 

II.  12 
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chose,  n'en  aient  rien  dit.  Les  uns  ont  pensé  que,  au  temps 
de  la  rédaction  des  trois  premiers  évangiles,  l'histoire  élait 
encore  dans  toutes  les  bouches,  et  que,  par  conséquent,  il 
était  inutile  de  la  consigner  par  écrit  (1)  ;  d'autres,  par  une 
conjecture  inverse ,  ont  dit  qu'on  voulut  prévenir  la  publi- 
cité de  cette  aventure,  afin  de  ne  faire  courir  aucun  péril  a 
Lazare  encore  vivant  (qui,  d'après  Jean,  12,  10,  fut  pour- 
suivi par  les  chefs  de  la  hiérarchie  juive  à  cause  du  miracle 
opéré  sur  lui),  ou  à  sa  famille;  crainte  qui  n'existait  pas 
plus  tard  ,  au  temps  où  Jean  écrivit  son  évangile  (2).  Or, 
ces  deux  motifs  s'annulent  réciproquement  de  la  manière 
la  plus  complète;  aussi  chacun  d'eux  en  soi  est-il  digne  à 
peine  d'une  réfutation  sérieuse.  Cependant,  comme  de  pa- 
reils expédients  sont  employés  plus  souvent  encore  qu'on 
ne  pourrait  le  croire ,  il  ne  faut  pas  regretter  quelques  re- 
marques consacrées  à  les  combattre.  L'assertion  de  ceux 
qui  prétendent  que  la  résurrection  de  Lazare ,  étant  géné- 
ralement connue  dans  le  cercle  des  synoptiques,  n'a  pas 
été,  pour  cette  raison,  consignée  par  eux  dans  leurs  évan- 
giles, prouve  trop;  car,  si  cette  raison  était  valable,  ce 
seraient  justement  les  points  capitaux  de  la  vie  de  Jésus, 
son  baptême  dans  le  Jourdain,  sa  mort  et  sa  résurrection, 
que  les  synoptiques  auraient  dû  omettre.  Mais  un  écrit  qui, 
comme  nos  évangiles,  se  forme  au  sein  d'une  société  reli- 
gieuse, sert,  non  pas  seulement  à  faire  connaître  ce  qui  est 
inconnu ,  mais  encore  à  conserver  ce  qui  est  déjà  connu. 
Quant  à  la  seconde  explication,  d'autres  ont  déjà  remarqué 
que  la  publicité  de  l'histoire  de  la  résurrection  de  Lazare 
dans  des  contrées  extra-palestines  pour  lesquelles  Marc  et 
Luc  écrivaient,  ne  put  pas  lui  nuire,  et  que  le  rédacteur 
du  premier  évangile ,  au  cas  où  il  aurait  écrit  dans  et  pour 


(i)  Wliitby,  annot.  sur  ce  passage.         tous  forme  de  coujecture,  cette  manière 
(S)  C'est  ce  que  disent  Grotius,  Her-      de  Yoir,  S,  S.  S56  f.  Ànnaerk. 
der.  OUhausea  admet  aussi ,  au  moins 
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la  Palestine  ,  se  serait  difficilement  décidé  h  taire  une 
œuvre  où  la  gloire  du  Christ  s'était  si  particulièrement  ma- 
nifestée, et  à  la  taire  par  considération  pour  Lazare,  qui, 
sans  aucun  doute  devenu  chrétien,  ne  pouvait  pas,  dans 
le  cas  invraisemblable  où  il  aurait  vécu  encore  au  temps 
de  la  rédaction  du  premier  évangile,  se  refuser,  non  plus 
que  sa  famille,  h  souffrir  pour  le  nom  de  Jésus.  Le  temps 
le  plus  dangereux  pour  Lazare  fut,  d'nprès  Jean,  12,  10, 
celui  qui  suivit  immédiatement  sa  résurrection ,  et  un  récit 
publié  aussi  tard  n'était  guère  en  état  d'augmenter  ou  de 
renouveler  ce  danger;  enfin,   dans  la  contrée  de  Béthanie 
et  de  Jérusalem,  d'où  venait  le  danger  qui  menaçait  Lazare, 
la  résurrection  devait  être  si  connue  et  si  présente  au  sou- 
venir, qu'il  n'y  avait  rien  h  risquer  en  la  consignant  par 
écrit  (1). 

il  reste  établi  que  les  synoptiques  n'ont  pas  connu  la 
résurrection  de  Lazare,  puisqu'ils  n'en  ont  rien  dit.  Ici 
donc  se  reproduit  encore  la  seconde  question  de  savoir 
comment  il  a  été  possible  qu'ils  l'aient  ignorée.  Hase  dit 
que  le  motif  de  cette  omission  est  caché  dans  les  conditions 
communes  qui  font  que  les  synoptiques  se  taisent  en  géné- 
ral sur  tous  les  événements  antécédents  dont  la  Judée  fut 
le  théâtre.  Cette  réponse  mystérieuse  ne  décide  pas,  à  ne 
considérer  du  moins  que  l'expression,  s'il  faut  se  prononcer 
contre  le  quatrième  évangile  ou  contre  les  autres.  L'indé- 
cision qui  règne  dans  la  réponse  de  Hase  a  été  tranchée  par 
la  plus  récente  critique  de  l'évangile  de  Matthieu,  laquelle, 


(1)  Voye*  ces  arguments  dispersés  voulait  la  traiter  et  la  reproduire  avec 

dam  Pau  lus  et  Lucke,  sur  ce  chapitre;  une  délicatesse  et  une  vivacité  de  sen- 

dans  Gabier,  Mémoire  cité,  p.  238  seq.;  tiroent  dont  il  ne  se  crut  pas  capable, 

et  dans  Hase,  L.  J.,  $119.  Un  nouveau  Ainsi  cet  homme  modeste  a  mieux  aimé 

motif  pour  expliquer  pourquoi  Matthieu  ne  pas  toucher  à  cette  histoire  que  de 

se  tait  sur  la  résurrection  de  Lazare,  a  lui  faire  perdre .  en  la  racontant,  quel* 

été  imaginé  par  Heydeureirh  {Veber dit  que  chose  de  ce  qu'elle  a  de  louchant  , 

UnzuLrtsigkeit  der  mythischen  Aujfas  •  de  fort  et  d'élevé.  C'eût  été  là  une  bien 

sung  ,  2"*  Stùck,  S.  42).  L'évangeliste,  vaine  modestie. 
dit  ce  théologien  ,  l'a  omise  parce  qu'il 
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déterminant ,  à  sa  façon  ,  quelles  étaient  ces  conditions 
communes,  a  déclaré  que,  en  ignorant  une  histoire  qui  de- 
vait être  connue  d'un  apôtre,  les  synoptiques  montrent 
tous  qu'ils  n'ont  pas  appartenu  au  cercle  apostolique  (1). 
Mais,  bien  que  l'on  renonce  à  l'origine  apostolique  du  pre- 
mier évangile,  cela  ne  rend  nullement  explicable  pour- 
quoi lui  et  les  autres  n'ont  pas  connu  la  résurrection  de  La- 
zare ;  car,  cet  événement  étant  très  remarquable ,  s'élant 
passé  au  centre  de  la  contrée  juive,  y  ayant  fait  une  grande 
sensation  et  ayant  eu  les  apôtres  pour  témoins  oculaires,  on 
ne  conçoit  pas  comment  il  ne  serait  pas  entré  dans  la  tra- 
diliou  générale,  et  de  là  dans  les  évangiles  synoptiques.  On 
a  prétendu  que  ces  évangiles  avaient,  pour  fondement,  des 
traditions  galilécnnes,  c'est-à-dire  des  narrations  orales  et 
des  pièces  écrites  provenant  des  amis  et  des  compagnons 
galiléens  de  Jésus 3  que  ces  derniers  ne  furent  pas  présents 
à  la  résurrection  de  Lazare ,  et  que ,  par  conséquent,  ils  ne 
la  recueillirent  pas  dans  leurs  mémoriaux;  que  les  rédac- 
teurs des  premiers  évangiles ,  se  tenant  rigoureusement  à 
ces  renseignements  galiléens,  omirent  également  cette  ré- 
surrection (2).  Mais  on  ne  peut  pas  tracer,  entre  ce  qui  se 
passa  en  Galilée  et  ce  qui  se  passa  en  Judée ,  une  ligne  de 
démarcation  assez  profonde  pour  qu'un  événement  tel  que 
la  résurrection  de  Lnzare  n'ait  pas  dû  avoir  aussi  du  reten- 
tissement dans  la  Galilée.  Bien  que  celte  résurrection  ne 
se  fut  pas  opérée  dans  un  jour  de  féle  où  plusieurs  Gali- 
léens auraient  pu  être  témoins  oculaires,  comme  chez  Jean, 
4,  ft5 ,  cependant  les  apôtres,  galiléens  pour  la  plupart,  y 
furent  présents  (v.  16)  ;  et,  dès  que,  après  la  résurrection 
de  Jésus,  ils  furent  retournés  en  Galilée,  ils  durent  répan- 
dre cette  histoire  partout  aussi  dans  cette  province  ;  ou 
plutôt  les  Galiléens  qui  vinrent  assister  à  la  fête  de  Pâques 

(i)  Schneckenbnrger,  Ueber  den  Uf  (2)  Gabier,  1.  c,  S.  240  f.  Neinder 

sprung,  S.  40.  n'exprime  à  }>en  près  de  même,  S.  857* 


NEUVIÈME    CHAPITRE.    §   XCVIII.  181 

]ui  fut  la  dernière  que  visita  Jésus,  durent  apprendre  un 
^énement  qui  avait  Tait  le  bruit  de  la  ville.  En  conséquence 
Lùcke   trouve  insuffisante  cette  explication  de  Gabier;  il 
.eut,  à  son  tour,  donner  la  clef  de  l'énigme,  en  remar- 
juaut  que  la  primitive  tradition  évangélique ,  suivie  par 
les  synoptiques,  a,  dans  la  représentation  de  l'histoire  de 
la  passion,  moins  saisi  le  nœud  des  affaires ,  et  que ,  ce 
nœud  lui  échappant,  elle  a  omis  un  événement  qui  fut  le 
motif  secret  de  l'arrêt  de  mort  prononcé  contre  Jésus, 
mais  que  Jean,  initié  dans  l'histoire  intérieure  du  Sanhé- 
drin, fut  le  premier  qui  put  remplir  cette  lacune  (1).  Cette 
explication  pourrait,  à  la  vérité,  sembler  affaiblir  un  des 
motifs  qui  devaient  forcer  les  synoptiques  à  consigner  cette 
résurrection ,  à  savoir,  le  motif  tiré  de  l'importance  qu'elle 
eut  pour  la  destinée  de  Jésus;  mais  on  ajoute  que,  consi- 
dérée  comme  miracle  en  soi,  et  sans  ces  circonstances 
accessoires ,  elle  put  facilement  se  perdre  parmi  les  autres 
récits  de  miracles  dont  nous  avons ,  dans  les  trois  premiers 
évangiles,  un  choix  en  partie  fortuit.  Or  le  fait  est  que  ce 
choix  des  synoptiques  ne  parait  fortuit  que  si  l'on  suppose, 
ce  qui  ici  devrait  être  prouvé  d'abord ,  que  les  miracles  ra- 
contés par  Jean  sont  historiques  ;  et,  si  les  synoptiques, 
dans  leur  choix,  n'ont  pas  obéi  au  hasard  jusqu'à  être  ab- 
surdes, ils  ne  peuvent  pas  avoir  laissé  de  côté  un  pareil  mi- 
racle (2). 

(1)  Comm.  z.  Joh.,  2,  S.  A02.  intimes  de  cette  espèce;  qu'en  consé- 

(2)  Comparez  De  Wettc  ,  Exeg.  quence ,  ce  fait  isolé ,  qui  appartenait 
HanJb.,  1,  3,  S.  139.  Les  Leçons  de  aux  relations  de  Jésus  avec  cette  fa- 
Schleiermacher  sur  la  vie  de  Jésus  (s'il  mille ,  mais  qui  ne  sortait  pas  de  ce 
m'est  permis  de  citer  un  écrit  qui  n  est  cercle ,  demeura  ignoré.  Mais  quelle 
pas  encore  imprimé)  contiennent  une  raison  aurait  pu  décider  les  apôtres  à 
explication  du  silence  qui.  nous  occupe  une  pareille  retenue?  Devrions-nous 
ici.  Il  y  est  dit  que  les  évangélistes  syn-  penser  à  des  relations  secrètes,  on 
optiques  ignorent,  en  général,  les  rc-  même,  avec  Ventnrini,  à  de  tendres 
lations  de  Jésus  avec  la  famille  de  fié-  relations?  De  pareilles  relations  priées 
tiianie,  parce  que,  peut-être,  les  apôtres  n'auraient-elles  pas,  avec  Jésus,  ren- 
ne voulurent  pas  laisser  passer  dans  la  fermé  bien  des  choses  édifiantes?  Le 
tradition  générale  où  puisèrent  ces  cran-  fait  est  que  nous  trouvons  de  quoi  noua 
géliates,  des  relations  personnelles  et  édifier  grandement  dans  les  récits  que 
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Ce  sont  sans  doute  ces  considérations  et  d'autres  de  ce 
genre  qui  ont  décidé  un  des  derniers  interlocuteurs  dans  la 
controverse  relative  au  premier  évangile,  à  se  plaindre  de 
la  partialité  avec  laquelle  on  a  tranché  la  question  précé- 
dente, toujours  au  désavantage  des  synoptiques,  et  parti- 
culièrement de  Matthieu,  sans  réfléchir  qu'une  réponse 
dangereuse  pour  le  quatrième  évangile  n'est  pas  moins  voi- 
sine (1).  Nous  ne  serons  pas,  non  plus,  effrayés  par  les  ana- 
thèmes  de  Lùcke,  qui,  dans  la  dernière  édition  de  son  livre, 
déclare  que  celui  qui,  du  silence  des  synoptiques,  conclut 
que  le  récit  de  l'évangile  de  Jean  est  privé  d'authenticité 
et  est  une  fiction,  fait  preuve  d'un  défaut  de  jugement  sans 
exemple,  d'un  manque  absolu  de  l'intelligence  des  rapports 
qui  unissent  nos  évangiles  entre  eux;  et,  bien  que  nos  au- 
teurs, dans  une  sécurité  tiiéologique  non  ébranlée  par  les 
traits  de  l'auteur  des  Probabilia  qui  n'ont  pas  tous  porté 
à  faux,  continuent  à  admettre  ces  rapports  tels  que  Lùcke 
les  entend,  nous  ne  nous  abstiendrons  pas  de  déclarer  po- 
sitivement que  nous  regardons  l'histoire  de  la  résurrection 
de  Lazare,  non  seulement  comme  celle  qui  est  intrinsèque- 
ment la  plus  invraisemblable,  mais  encore  comme  celle  qui, 
extrinsèquement,  est  la  plus  dénuée  de  tout  appui,  sans 
cependant  nous  cacher  la  difficulté  qu'un  pareil  arrêt  a  pour 
celui  qui,  du  reste,  avoue  que  le  quatrième  évangélisle  a 
eu  une  connaissance  plus  exacte  que  les  autres  des  relations 
de  la  famille  de  Béthanie  avec  Jésus. 

Si,  de  cette  façon,  les  trois  résurrections  de  morts  sont 

Jean  et  Lac  nous  ont  faits  des  relations  dépassait,  infiniment  pins  que  cette  visite 

de  Jésus  avec  relie  famille  ;  et ,  quand  avec  son  mot  :  une  steUe  chose  est  méces- 

nous  lisons  dans  ce  dernier  la  viiire  de  saire ,   «vôç  i-sxt  Xptta,  les  limites  des 

Jésus  à  Marthe  et  Marie,  nous  coropre-  relations  privées  de  Jé*n»  avec  la  famille 

uons  également  que  les  apôtres ,  dans  de  Déthanie  ;  le  désir  supposé  de  tenir 

leur  annonciation  ,  n'étaieut  nullement  celles-ci  secrètes  ne  pouvait  pas  mettre 

éloignés  de  laisser  voir  quelque  chose  un  obstacle  au  besoin  de  rendre  le  mi* 

de  ces  relations,  là  du  moins  où  elles  racle  public. 

pouvaient  être  d'un  intérêt  général.  Or,  (ij   Kern  .  Ueber  den   Ursprung  des 

quant  à  Tintérét  général,  la  résurrection  Evang.   Matth.,  Tùbing.  Zeitscnrift, 

de  Lazare,  en  tant  qne  miracle  émineot,  J 834 ,  3,  S.  iiO, 
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devenues  plus  ou  moins  douteuses  par  des  raisons  négatives, 
il  ne  manque  plus  qu'à  trouver  une  preuve  positive  qui 
Tasse  voir  que,  même  sans  fondement  historique,  la  légende 
de  résurrections  opérées  par  Jésus  a  pu  se  former.  D'après 
des  passages  des  rabbins  (1) ,  aussi  bien  que  du  Nouveau 
Testament  (par  exemple  :  Joh.,  5,  28  seq.  ;  6,  40.  44; 
1.  Cor.,  15;  1.  Thess.,  4,  16),  on  voit  que  le  Messie  de- 
vait ressusciter  les  morts;  or,  h  présence  sur  terre  f  wapoucia, 
de  Messie  Jésus  était  coupée  en  deux  par  sa  mort  dans 
l'opinion  de  la  première  communauté  chrétienne  :  la  pre- 
mière portion  comprenait  sa  présence  préparatoire  qui  com- 
mençait avec  sa  naissance  humaine,  et  se  terminait  avec  sa 
résurrection  et  son  ascension;  la  seconde  comprenait  son 
arrivée  future  dans  les  nuées  du  ciel,  et  l'ouverture  réelle 
du  siècle  à  venir,  aicov  u£Kkun.  Comme,  dans  la  première 
présence  de  Jésus,  les  gloires  attendues  du  Messie  avaient 
manqué,  les  grandes  œuvres  de  la  puissance  messianique, 
par  exemple,  la  résurrection  générale,  furent  remises  à  la 
seconde  présence,  qui  était  encore  dans  l'avenir.  Mais,  pour 
gage  de  ce  que  Ton  devait  espérer,  il  fallut  que,  à  travers 
la  première  présence,  la  gloire  de  la  seconde  perçât  dans 
des  faits  isolés;  il  fallut  que  Jésus,  dès  sa  première  arrivée, 
justifiât,  parla  résurrection  dequelques  morts,  sa  qualification 
pour  ressusciter  un  jour  tous  les  morts;  il  fallut  que,  inter- 
rogé au  sujet  de  sa  messianité,  il  pût  citer,  parmi  les  signes 
caractéristiques  de  sa  mission,  le  réveil  des  morts,  v  ex  pot 
iyupovTai  (Matth.,  11,  5),  et  communiquer  à  ses  apôtres 
cette  même  toute-puissance  (Matth.,  10,  8;  comparez  Act. 
Ap.,  9,  40;  20,  10);  il  fallut  surtout  que,  comme  prélude 
exact  du  jour  où  tous  ceux  qui  sont  dans  les  sépulcres  en- 
tendront  sa  voix  et  sortiront  de  leurs  tombeaux,  rayTe; 
oi  tv  itèïç  (ivT.jJLfitoi^  ûbcoucovrat  tt.ç  çcovriç  auToO  jcal  èx7ropeuffov- 
rai  (Joli.,  5,  28  seq.),  il  eût  crié  à  haute  voix,  <fwr> 

(t)  BartlMldt ,  ChrUtcl  /«£,  $  85. 
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(jLcyàXij,  sortez  dehors,  SsOfo  e£co,  à  un  mort  gui  était  depuit 
guatre  jours  dans  le  tombeau,  rsccapaç  lot/ipaç  ft8t\  ïyjrm 
iv  tû  pr,(i6i<p  (Joh.,  11,  17.  43).  L'Ancien  Testament 
fournissait  les  types  les  mieux  préparés  pour  la  formation  de 
récits  détaillés  de  résurrections  isolées.  Les  prophètes  Élie 
(1 .  Reg.,  17, 17  seq.)  et  Elisée  (2.  Reg.,  4, 18  scq.)  avaient 
ressuscité  des  morts,  et  des  auteurs  juifs  invoquent  ces  pré-    \ 
cédents  comme  types  du  temps  messianique  (1).  L'objet  de 
leurs  résurrections  fut,  pour  tous  les  deux,  un  enfant,  mais 
un  garçon,  tandis  que,  dans  la  narration  commune  aux  sy- 
noptiques, c'est  une  jeune  fille;  tous  deux  le  ressuscitèrent 
pendant  qu'il  était  encore  sur  son  lit,  comme  Jésus  la  fille 
de  Jaïrus;  tous  deux,  pour  opérer  cette  résurrection,  se 
rendirent  seuls  dans  la  chambre  mortuaire,  de  même  que 
Jésus  fit  sortir  tout  le  monde,  excepté  un  petit  nombre 
d'amis  intimes;  seulement,  comme  de  raison,  le  Messie  n'a 
pas  besoin  d'employer  les  manipulations  pénibles  par  les- 
quelles les  prophètes  cherchent  à  arriver  à  leur  but.  Élic, 
en  particulier,  ressuscita  le  (ils  d'une  veuve,  comme  Jésus 
fit  à  Nain.  11  rencontra  à  la  porte  de  la  ville  la  veuve  de 
Sarepta,  mais  avant  la  mort  de  son  fils,  de  même  que  Jésus 
rencontra  sous  la  porte  de  la  ville  la  veuve  de  Nain  après  la 
mort  de  son  fils;  enfin  les  mêmes  paroles  servent  dans  les 
deux  cas  à  exprimer  comment  l'auteur  du  miracle  rendit  le 
fils  à  sa  mère  (2).  Un  mort  déjà  déposé  dans  la  tombe, 
comme  Lazare,  fut  ressuscité  par  Elisée  (2.  Reg.,  13,  21); 
seulement  le  prophète  était  mort  depuis  longtemps,  et  le 
contact  de  ses  ossements  ranima  le  cadavre,  qui  fut  jeté 
dessus  fortuitement.  Il  y  a  encore  une  autre  ressemblance 
entre  ces  résurrections  de  l'Ancien  Testament  et  celle  de 
Lazare,  c'est  que  Jésus,  qui  commande  au  mort  dans  les 


(1)  Voyes  le  pimge  de  Tanchuma ,  (2)  I.  Reg.  17»  23,  lxx  :  Km  ftuxiv 

rapporté  t.  I,  $  16  ,  vers  la  fin,  dans  la       auto  t95  tuorpi  avrov.  Luc,  7,  16  :  Ka\ 
note.  iïfoxtv  avtov  ty»  porpl  avtov. 
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deux  résurrections  racontées  par  les  synoptiques,  adresse, 
dans  celle  que  raconte  Jean,  une  prière  à  Dieu,  comme  Eli- 
sée et  particulièrement  Êlie  avaient  fait.  Pendant  que  Pau  lus 
étendait  jusqu'à  ces  narrations  de  l'Ancien  Testament  l'ex- 
plication naturelle  qu'il  avait  formulée  pour  celle  du  Nou- 
veau, des  théologiens  ù  vue  plus  étendue  avaient  remarqué 
depuis  longtemps  que  les  résurrections  des  évangiles  n'é- 
taient pas  autre  chose  que  des  mythes,  nés  de  la  tendance 
de  la  plus  ancienne  communauté  chrétienne  à  modeler  son 
Messie  sur  le  type  des  prophètes  et  sur  celui  de  l'idéal  mes- 
sianique (1). 

§  XCIX. 
Anecdotes  du  lac. 

Comme  les  environs  du  lac  de  Galilée  furent  le  principal 
théâtre  du  ministère  de  Jésus,  du  moins  d'après  le  dire  des 
trois  premiers  évangélistes,  un  nombre  assez  considérable 
de  ses  miracles  se  trouve  en  relation  immédiate  avec  le  lac. 
Un  miracle  de  cette  espèce,  la  pêche  miraculeuse,  s'est  déjà 
présenté  à  notre  examen;  il  nous  reste  encore  le  calme 
miraculeusement  imposé  à  la  tempête  qui ,  pendant  que 

(1)  Cest  ce  que  disent:  l'auteur  du  tus,  S.  145.)  Je  Tondrais  savoir  si 
mémoire  Sur  les  différentes  considéra'  Paulus  ou  tout  autre  aurait  envie  d'ex- 
po** d'après  lesquelles  le  biographe  de  pliquer  naturellement  aussi  ce  récit  ; 
Jétms peut  travailler,  dans:  Bertholdt's  mais,  si  l'on  doit  le  considérer  (et en 
krù.  Journal,  5,  S.  237  f.;  et  Kaiser,  effet  on  ne  peut  pas  faire  autrement) 
Bibl.  Theol.,  i,  S.  202.  Philostrate  ra-  comme  une  imitation  du  récit  évangéli- 
conte ,  d'Apollonius  de  Tyane,  une  ré-  que,  il  faut  avoir  une  opinion  préconçue 
correction  qui  a  une  ressemblance  frap-  sur  le  caractère  des  livres  dn  Nouveau 
pante  avec  celle  du  jeune  homme  de  Testament,  pour  échapper  à  cette  con- 
r<aïn  :  «  De  même  que,  d'après  Luc,  le  séquence,  à  savoir:  que  les  résurrec- 
jmne  homme,  fil*  unique  d'une  veuve,  tions  qui  s'y  trouvent  ne  sont,  non  plus, 
••Tait  déjà  été  porté  au  dehors  de  la  que  des  imitations,  faites  seulement 
ville,  de  même  c'est,  chez  Philo&trate,  moins  à  dessein,  de  ces  récits  de  l'An- 
ime jeune  fille  déjà  fiancée  dont  Apol-  cien  Testament  ;  ces  récits,  à  leur  tour, 
lonius  rencontre  la  bière.  Le  comman-  ont  leur  source  dans  la  croyance  qu'a- 
dément  de  déposer  la  bière,  le  simple  vait  l'antiquité  qu'une  force  victorieuse 
attouchement  et  quelques  mots  pro-  du  trépas  était  départie  aux  favoris  des 
nonces  suffisent,  chez  Philostrate  comme  dieux  (  Hercule ,  Esoulape),  et  plus  par- 
chez  Luc,  pour  rendre  la  vie  au  mort.  »  ticulièrement  dans  les  idées  que  les  Juifs 
(Baur,  Apollonius  von  Tyana  und Chris-  se  faisaient  d'un  prophète. 
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Jésus  dormait,  s'était  élevée  sur  le  lac  (chez  les  trois  synop- 
tiques) y  la  marche  de  Jésus  sur  le  lac,  également  pendant 
un  orage  (chez  Matthieu,  Marc  et  Jean);  l'abrégé  de  la 
plupart  de  ces  miracles  que  l'Appendice  du  quatrième 
évangile  place  dans  le  temps  qui  suivit  la  résurrection; 
enfin  la  pièce  d'or  que  Pierre  dut  pêcher  (chez  Mat- 
thieu ). 

Le  récit  indiqué  le  premier  (MatthM  8,  23  seq.,  et  pas- 
sages parallèles),  en  raison  de  sa  finale  particulière,  a  l'in- 
tention de  nous  présenter  Jésus  comme  celui  à  qui  obéissent 
les  vents  et  la  mer,  ot  ave^oi  xal  y\  ÔàXaaaa  u7raxo\îouciv.  Si 
donc  nous  poursuivons  l'échelle  observée  jusqu'à  présent 
dans  les  miracles,  nous  voyons  qu'il  ne  s'agit  pas  ici  simple- 
ment d'une  action  psychologique  et  magnétique  de  Jésus 
sur  l'esprit  humain  et  sur  le  corps  vivant,  ni  d'une  revivifia 
cation  de  l'organisme  abandonné  par  l'âme,  ni  même  d'une 
influence  sur  la  nature  irraisonnable,  mais  du  moins  vivante, 
comme  dans  l'histoire  de  la  pèche  examinée  plus  haut,  mais 
qu'il  s'agit  d'un  empire  immédiatement  exercé  sur  la  na- 
ture privée  de  vie.  La  possibilité  de  rattacher  ces  récits  aux 
opérations  de  la  nature  se  rompt  ici  décidément.  C'est  le 
terme  extrême  où ,  puisque,  dans  des  résurrections ,  il  res- 
tait toujours  possible  d'admettre  une  mort  simplement  ap- 
parente, cessent  les  merveilles  dans  le  sens  iudiqué  plus 
haut,  et  commencent  les  miracles.  Si  donc  l'opinion  pure- 
ment surnaturaliste  est  la  première  qui  se  présente,  OIs- 
hausen  a  senti  avec  justesse  qu'une  pareille  puissance  sur 
la  nature  extérieure  n'avait  aucune  connexion  avec  la  des* 
tination  de  Jésus  pour  l'humanité  et  pour  la  rédemption  de 
l'homme  j  ce  qui  l'a  conduit  à  essayer  de  mettre  l'événe- 
ment naturel  que  Jésus  suspend  ici,  dans  un  certain  rapport 
avec  le  péché,  et,  par  conséquent,  avec  la  vocation  de  Jé- 
sus. Selon  lui,  les  orages  sont  les  convulsions  et  les  tour- 
mentes de  la  nature,  et,  comme  telles,  sont  les  conséquences 


i 
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du  péché,  qui,  dans  son  action  redoutable,  a  aussi  troublé 
le  côté  physique  de  l'existence  (1).  Mais,  quand  on  observe 
la  nature,  il  faut  oublier  le  général  pour  le  particulier,  si 
Ton  veut  considérer  les  orages,  les  tempêtes  et  les  phéno- 
mènes de  ce  genre,  qui  ont  dans  l'enchaînement  de  l'en- 
semble leur  place  nécessaire  et  leur  influence  bienfaisante, 
comme  des  maux  et  des  irrégularités;  et  une  opinion  du 
monde  qui,  sérieusement,  suppose  que,  avant  le  péché  ori- 
ginel, il  n'y  avait  pas,  et  que,  sans  ce  péché,  il  n'y  aurait 
pas  d'orages,  de  tempêtes,  de  plantes  vénéneuses,  d'ani- 
maux de  proie,  touche,  dirai-je,  à  l'extravagance  mystique 
ou  à  la  puérilité.  Mais,  s'il  faut  abandonner  une  pareille 
idée,  à  quoi  sert,  chez  Jésus,  cette  puissance  sur  la  nature? 
Elle  était  insuffisante  et  superflue,  comme  moyen  d'éveiller 
la  foi,  car  Jésus  trouva  des  fidèles  isolés,  même  sans  des 
preuves  d'une  semblable  puissance;  et  ces  preuves  ne  lui 
procurèrent  pas,  non  plus, un  acquiescement  universel.  Elle 
ne  peut  pas  davantage  être  considérée  comme  un  type  de 
la  domination  primitive  de  l'homme  sur  la  nature  extérieure, 
domination  qu'il  est  destiné  à  reconquérir;  car  le  mérite 
de  cette  domination  consiste  justement  en  ceci,  qu'elle  est 
une  œuvre  médiate,  une  conquête  arrachée  à  la  nature  par 
la  méditation  prolongée  et  par  les  efforts  réunis  des  siècles, 
et  non  une  œuvre  immédiate,  magique,  qui  ne  coûte  qu'une 
parole.  Ainsi,  relativement  à  cette  partie  de  la  nature  dont 
il  s'agit  ici,  la  boussole,  le  bateau  à  vapeur,  sont  une  réa- 
lisation infiniment  plus  vraie  de  la  puissance  de  l'homme, 
que  ne  l'aurait  été  le  calme  imposé  par  un  seul  mot  à  la 
mer.  Il  y  a  encore  un  autre  côté  à  considérer  :  la  domina- 
tion de  l'homme  sur  la  nature  n'est  pas  seulement  une  domi- 
nation pratique  et  capable  de  la  modifier  matériellement, 
c'est  aussi  une  domination  immanente  et  spéculative  par 
laquelle  l'homme,  là  même  où  il  succombe  extérieurement 

(i)  Bibl.  Comrn.,  1,  S.  285  f. 
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à  la  puissance  des  éléments,  n'est  cependant  pas  vaincu  par 
eux  dans  son  intérieur;  avec  la  conviction  qu'une  force 
naturelle  ne  peut  détruire  en  lui  que  ce  qui  appartient  à  la 
nature,  il  s'élève  au-dessus  de  la  possibilité  de  celte  des* 
truclion,  certain  qu'il  est  de  l'esprit  qui  est  en  lui.  Jésus, 
dit-on,  fit'preuve  de  cette  force  spirituelle,  car  il  dormit 
tranquillement  au  milieu  de  l'orage,  et,  réveillé  par  les  apô- 
tres effrayés,  il  les  encouragea.  Mais,  pour  faire  preuve  de 
courage,  il  faut  courir  un  véritable  danger;  or,  il  n'en  exis- 
tait plus  pour  Jésus  du  moment  qu'il  se  savait  être  la  puis- 
sance immédiate  qui  domine  la  nature.  Il  n'aurait  donc  pas 
donné  ici,  non  plus,  une  véritable  preuve  de  cette  domina- 
tion spirituelle. 

Aces  deux  égards,  l'explication  naturelle  n'a  voulu  ad- 
mettre comme  attribué  à  Jésus,  dans  le  récit  évangélique, 
que  ce  qui  était  concevable  et  désirable;  &  savoir,  d'une 
part  une  observation  judicieuse  de  l'état  de  l'atmosphère, 
d'autre  part  un  grand  courage  au  milieu  d'un  danger  réel. 
Suivant  elle,  le  commandement  aux  vents,  èxtTti/.àv  toî; 
àveVji;,  ne  signifie  qu'une  allocution  sur  l'orage,  quelques 
exclamations  sur  sa  violence  ;  le  calme  imposé  aux  éléments 
n'indique  que  la  prédiction,  fondée  sur  l'observation  de  cer- 
tains signes,  de  l'approche  de  la  fin  de  l'orage;  et  l'encou- 
ragement donné  aux  apôtres,  comme  les  paroles  célèbres  de 
César,  n'est  que  le  produit  d'une  confiance  qui  lui  fit  penser 
qu'un  homme  de  qui  dépendaient  les  intérêts  du  genre  hu- 
main ne  serait  pas  arraché  aussi  facilement  à  sa  carrière 
par  un  accident.  Si  les  personnes  qui  se  trouvaient  dans  le 
bateau  attribuèrent  le  calme  de  l'orage  à  l'effet  des  paroles 
de  Jésus,  cela  ne  prouve  rien;  car,  nulle  part,  il  n'ap- 
prouve cette  interprétation  (1).  Mais  remarquons  qu'il  ne 

(i)  C'est  ce  que  disent  Puulas,  Exeg.      S.  107  f.  Hase  au*$i,  $  7j,  trouve  oette 
Handb.,  1,  b,  S.  £68  ff.;  Veutnrini ,  2,       opinion  possible. 
S.  166  ff.;  Kaiser,  BiùL  Thtol.$  1, 
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la  désapprouve  pas  non  plus;  cependant,  il  dut  remarquer 
l'impression  que  l'événement  avait  produite  sur  ses  compa- 
gnons, en  raison  de  leur  manière  de  considérer  la  chose  (1). 
Il  faudrait  donc  qu'il  eût  eu  le  dessein,  ce  que  Vonturini 
admet  réellement,  de  ne  pas  troubler  la  haute  idée  qu'ils 
s'étaient  faite  de  son  pouvoir  miraculeux,  afin  de  les  atta- 
cher plus  étroitement.  Ne  perdons  pas,  non  plus,  de  vue 
une  difficulté  dans  l'explication  naturelle  :  c'est  de  savoir 
comment  Jésus,  qui  n'avait  jamais  travaillé  sur  le  lac,  se 
serait  mieux  entendu  aux  signes  précurseurs  de  la  fin  d'un 
orage,  que  Pierre,  que  Jacques,  que  Jean,  qui  y  avaient 
été  élevés  (2). 

II  reste  donc  établi  que,  de  la  manière  dont  les  évangélis- 
tes  nous  racontent  cet  événement,  nous  devons  y  reconnaî- 
tre un  miracle.  C'est  là  le  résultat  de  Pexégèse  ;  mais,  élever 
ce  résultat  à  un  fait  réel,  est  excessivement  difficile,  d'après 
ce  que  j'ai  dit  plus  haut  :  de  là  naît  un  soupçon  contre  le 
caractère  historique  de  la  narration.  Cependant,  en  prenant 
le  récit  de  Matthieu  pour  base,  on  n'y  trouve  rien  à  objec- 
ter, jusque  vers  le  milieu,  depuis  le  verset  26.  Il  se  pourrait 
que  Jésus,  qui  traversait  souvent  le  lac  de  Galilée,  se  fût  en- 
dormi réellement  au  milieu  d'un  orage  ;  il  se  pourrait  que  les 
apôtres,  pleins  d'effroi,  l'eussent  réveillé,  et  que  lui,  tran- 
quille et  maître  de  lui-même,  leur  eût  répondu  :  Pourquoi 
avezvom  peur,  gens  de  petite  foi?  t£  8aloi  é<rre,  6>,'.yo- 
tt.ctoi.  Ce  qui  suit,  c'est  le  commandement  à  lamer,  èxmaâv 
tt;  ôa^aacr,,  et  Marc,  qui  a,  comme  on  sait,  une  préférence 
pour  les  paroles  de  puissance  miraculeuse,  donne,  en  place  de 
cette  expression  de  Matthieu,  les  prétendues  propres  expres- 
sions de  Jésus  traduites  en  grec  (tais-toi,  sois  tranquille, 
cuira,  ra<ptpi.w<7o);  ce  commandement,  le  calme  qui  s'établit, 


(1)  Keander,  L.  J.  Chr.,  S.  365,  qui,  (2)  Hase ,  I.  c. 

ici  an  reste,  ne  se  défend  que  faiblement 
de  l'expliraiion  naturelle. 
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l'impression  qui  s'ensuivit,  tout  cela  aura  pu  être  ajouté 
dans  la  transmission  orale  du  récit.  Pour  attribuer  à  Jésus 
un  pareil  commandement  adresse  à  la  mer,  on  avait,  outre 
l'idée  qu'on  se  faisait  de  sa  personne,  des  motifs  particuliers 
fournis  par  l'Ancien  Testament.  Dans  des  descriptions  poé- 
tiques du  passage  des  Israélites  à  travers  la  mer  Rouge, 
Jéhovah  est  représenté  comme  celui  qui  commanda  àla  mer 
Rouge  de  se  retirer,  Itzi-zv^i  v7k  epuôpa  OaXacrjy)  (Ps.  106, 
9,  LXX.  Comparez  Nahum,  1,  4).  L'instrument  de  ce 
refoulement  de  la  mer  Rouge  ayant  été  Moïse  (2.  Mos., 
14,  16.  21),  il  était  naturel  d'attribuer  à  son  successeur, 
le  Messie,  une  fonction  semblable.  Il  est  certain  d'ailleurs, 
d'après  des  passages  rabbiniques,  que  l'on  attendait  un 
dessèchement  de  la  mer  opéré  de  Dieu,  sans  doute  par 
l'intermédiaire  du  Messie,  semblable  au  dessèchement  opéré 
jadis  par  Moïse  (1).  Ici,  Jésus  ne  met  pas  à  sec  la  mer,  il 
l'apaise  seulement.  On  s'explique  cette  différence,  si  l'on 
prend  comme  historiques  l'orage  et  le  sang-froid  qu'y  mon- 
tra Jésus.  Le  mythe  s'attacha  à  ce  fait  réel,  où  il  n'aurait 
pas  été  convenable  d'introduire  un  dessèchement  du  lac, 
puisque  Jésus  et  ses  compagnons  étaient  en  bateau. 

Toutefois,  on  n'a  guère  d'exemple  sûr  de  l'implantation 
d'un  rameau  mythique  sur  un  fait  réel,  sans  aucune  modiB- 
cation  de  ce  fait;  et  dans  celui  qui  nous  occupe  ici,  supposé 
historique  jusqu'à  présent,  il  est  un  trait  qui,  examiné  de 
plus  près,  peut  aussi  bien  avoir  été  imaginé  par  la  légende, 
qu'arrivé  réellement.  Jésus  s'endormit  avant  l'explosion  de 
l'orage,  et  il  ne  se  réveilla  pas  aussitôt  après;  cela  était, 
non  l'œuvre  de  sa  volonté,  mais  celle  du  hasard  (2).  C'est 

(1)  Voyez  t.  1,5  14,  vers  la  fin,  dans  lux  plus  effrayantes  convulsion*  fie  la 
la  noie.  nature  (S.  362).  Luc  <lit  expressément: 

(2)  Ncander  dénature  la  chose  quand  Or,  pétulant  qu'ils  -voguaient,  Jésus 
il  représente  Jésus  comme  s'endormant.  s'endormit,  et  il  s'éleva  sur  le  lac  un  vent 
au  milieu  du  tumulte  rie»  eaux  et  des  impétueux ,  it/.cévTwv  es  aùrùv  à^pv* 
vents,  d'un  sommeil  qui  témoignait  une  irvwac '  xal  xaxibv)  la  Xol^x.  t.  À.  D'après 
tranquillité   d'âme    inaccessible   même  le  récit  des  autres  aussi,  il  faut  seppo- 
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ot  ce  hasard  qui  seul  donne  h  toute  la  scène  sa 
signification  ;  car  Jésus,  s'endormant  dans  l'orage, 

le  contraste  qui  s'y  trouve  renfermé,  une  image 
ins  symbolique  qu'Ulysse,  qui,  après  tant  d'orages, 
endormi,  à  son  île  natale.  Or  il  se  peut,  une  fois  sur 
-être,  que  Jésus  se  soit  réellement  endormi  à  Pap- 
l'un  orage;  dans  les  neuf  cas  où  cela  n'arriva  pas, 

Jésus  montra  seulement  du  calme  et  du  courage 
l'orage,  la  légende  aurait, je  crois,  assez  bien  entendu 
rêt,  pour  figurer  le  contraste  de  la  tranquillité  d'Ame 
»  avec  le  tumulte  des  éléments,  en  le  représentant 
;  dans   le  bateau,   ou,  comme   dit   Marc  (1),  à 

sur  un  coussin,  tableau  qui  peignait  à  l'imagi- 
e  que  les  paroles  de  Jésus  peignaient  à  la  pensée. 
,  ce  qui  est  peut-être  arrivé  réellement  une  fois, 
3  imaginé  neuf  fois  parla  légende,  il  est  raisonnable 
is  se  débattre  contre  la  conclusion  incontestable, 

possible  que  nous  ayons  ici,  non  le  cas  unique, 
n  des  neuf  cas  (2).  De  celte  façon,  il  ne  resterait 
ait  historique  rien  de  plus,  si  ce  n'est  que  Jésus, 
>sition  avec  les  flots  soulevés,  recommanda  le  cou- 
ss  apôtres;  or  il  se  peut  qu'il  leur  ait  fait  réellement 
munandation  semblable  une  fois,  au  milieu  du  lac, 
un  orage;  mais  il  se  peut,  s'il  est  vrai  qu'il  ait  dit 
;nt  :  Ayez  de  la  foi  gros  comme  un  grain  de  sénevé, 
jerez  en  état  d'ordonner  à  cette  montagne  :  Ote-toi 
t  jette-toi  dans  la  mer  (Malt.,  21,  21),  ou  à  cet 
Déracine-toi  et  plante-toi  dans  le  fond  de  la  mer 
.7,  6),  et  dans  les  deux  cas  vous  serez  obéis  (xat 
v  av  ijuv,  Luc.)  ;  il  se  peut,  dis-je,  que,  étant  non 


il  t'endormit  avant  le  corn-  (1)   Comparez   Sannier  ,    Ueber  die 

de  l'orage;  autrement,  les       Quellen  des  Mark  us  ,  S.  82. 
rayé»   l'auraient ,   non    pas  (2)  Ceci   est  ane  réponse  à   l'arm- 

*  empêché  de  s'endormir.  sation  de  Tholuck ,   GUuhwûrdigkeit* 

S.  410. 
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pas  seulement  sur  le  lac,  mais  dans  toute  autre  situatioi 
il  se  soit  servi  de  cette  image  :  Les  verils  et  les  eaux  obéirai 
à  la  parole  de  celui  qui  a  de  la  foi  (oti  stal  toTç  âvejjw 
i7rtTa<7G£i  jca!  tw  u$a7i,  /.al  û-ay.ouo'jctv  ocùtw,  Luc).  Si  noi 
faisons  en  outre  entrer  en  ligne  de  compte  ce  que  OIshause 
remarque  aussi,  et  ce  que  Schneckcnburger  atteste  (1), 
savoir,  que  le  combat  du  royaume  tic  Dieu  avec  le  mon< 
était,  dans  les  premiers  temps  du  christianisme,  comparé  v< 
lontiers  à  une  navigation  sur  un  océan  orageux,  nous  cor 
prendrons  avec  quelle  facilité  la  légende  put. venir  à  comp 
ser  une  narration  telle  que  celle-ci,  avec  le  parallèle  < 
Moïse,  avec  des  expressions  figurées  de  Jésus  et  avec  l'id< 
qu'on  se  faisait,  qu'il  était  celui  qui  dirigeait  sûrement 
nef  du  royaume  de  Dieu  à  travers  les  flots  soulevés  < 
monde,  *o<7|/.o;.  Ou  bien,  indépendamment  de  ces  considéi 
tions,  on  peut  ne  s'attacher,  en  général,  qu'à  l'idée  d'i 
homme  qui  fait  des  miracles,  et  l'on  trouve  une  pareil 
puissance  sur  l'orage  et  l'ouragan  attribuée,  par  exempt 
à  Pythagore  (2). 

Plus  de  difficultés  compliquent  la  seconde  anecdote  < 
lac,  qui ,  bien  que  manquant  à  Luc ,  se  trouve  non  seul 
ment  dans  Matthieu,  14 ,  22  suiv.  et  dans  Marc ,  G ,  I 
suiv. ,  mais  encore  dans  Jean  6, 16  suiv.  La  tempête  si 
prend  les  apôtres  naviguant  seuls  pendant  la  nuit,  et  aus 
tôt  Jésus,  marchant  sur  la  mer,  apparaît  pour  les  sauve 
Ici  aussi  le  calme  s'établit  miraculeusement,  aussitôt  q 
Jésus  entre  dans  le  bateau  ;  mais  ce  qui  forme  la  véritat 
difficulté  du  récit,  c'est  que  le  corps  de  Jésus  y  par. 
exempt  d'une  loi  qui  retient  dans  ses  liens  tous  les  coi 


(1)  Ueber  den  Ursprung,  u.  s.  /*.,  et  sur  la  mer,  pour  procurer  à  ses  com 
S.  68  f.  gnons  un  passage  facile ,  àvi'jwv  /Si a 

(2)  D'après  Jarobl.,  FilaPyth.,  135,  galaÇwv  re  xv?tu;  wapstvTt'xot  xat 
éd.  Kicssling,  on  racontait  de  Pytlia-  wj'aci;  ,  x»i  xwaâtw»  iro?av.cuv  n 
gorc,  qn\/  arreta  soudainement  des  vents  Oaiaao icov  omivSioLa^t  irpo;  tùpupÇ; 
violents,  des  grêles  abondantes,  et  qu'il  iroupeuv  èt^oLiiv.  Compare*  Porpli 
endormit  lesjlois  soulevés  sur  les  fleuves  V.  Pyth,,  p.  29 ,  même  édition. 


JIEUVIÈMB  CHAPITRE.    §   XCIX.  193 

humains  sans  exception,  de  la  loi  de  la  pesanteur;  et  cette 
exception  est  telle  que  non  seulement  il  ne  va  pas  au  fond 
de  l'eau,  mais  qu'il  n'y  enfonce  même  pas,  et  qu'il  marche 
sur  les  vagues  comme  sur  un  sol  affermi.  Il  faudrait  donc  se 
représenter  le  corps  de  Jésus  comme  une  espèce  de  corps 
éthéré  qui  n'avait  que  l'apparence  ;  c'était  ce  que  faisaient 
les  Docètes.  Cette  idée,  qui  a  été  repoussée  par  les  Pères  de 
l'Eglise  comme  irréligieuse ,  doit  l'être  par  nous  comme 
extravagante.  A  la  vérité,  Olshausen  dit  qu'un  pareil  phé- 
nomène ne  doit  pas  nous  surprendre  dans  une  corporéité 
supérieure,  et  douée  de  forces  qui  appartiennent  à  un  monde 
également  supérieur  (1);  mais  ce  sont  là  des  mots  auxquels 
ne  se  rattache  aucune  idée  précise.  Si,  au  lieu  de  concevoir 
l'activité  spirituelle  de  Jésus  qui  transfigurait  et  parachevait 
son  corps ,  comme  une  force  qui  dérobait  de  plus  en  plus 
complètement  son  corps  aux  lois  psychologiques  de  la  pas- 
sion et  de  la  sensualité,  on  la  conçoit  comme  une  force  qui 
l'exemptait  des  lois  physiques  de  la  pesanteur,  c'est  un  ma- 
térialisme duquel  on  ne  peut  dire ,  comme  plus  haut ,  s'il 
est  plus  fantastique  que  puéril.  Un  Jésus  qui  n'enfoncerait 
pas  dans  l'eau  serait  un  spectre,  et  ce  ne  serait  pas  sans 
raison  que,  dans  le  récit  évangélique,  les  apôtres  l'auraient 
regardé  comme  tel.  Nous  nous  rappellerons  aussi  que,  lors 
de  son  baptême  dans  le  Jourdain,  Jésus  ne  parut  pas  doué 
de  cette  propriété,  et  qu'il  enfonça  régulièrement  dans  l'eau 
comme  un  autre  homme.  Avait-il  dès  lors  la  faculté  de  se 
soutenir  sur  la  surface  liquide,  et  seulement  s'abstint-il  d'en 
faire  usage?  Était-ce  par  un  acte  de  sa  volonté  qu'il  se  fai- 
sait plus  lourd  ou  plus  léger  ?  Ou  bien ,  comme  Olshausen 
dirait  peut-être,  n'était-il  pas,  au  temps  de  son  baptême, 
assez  avancé  dans  la  purification  de  son  corps ,  pour  que 
l'eau  fût  en  état  de  le  porter,  et  ce  terme  de  purification  ne 
fut-il   atteint  que   plus  tard?   Questions  que  Olshausen 

(4)  L.  c,  S.  481. 

h.  M 
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appelle  avec  raison  absurdes ,  puisqu'elles  permettent  de 
plonger  le  regard  dans  l'abîme  d'absurdités  où  jettent  l'ex- 
plication surnaturaliste ,  et  en  particulier  l'explication  que 
ce  théologien  donne  de  ce  récit. 

Pour  éviter  cet  écueil ,  l'explication  naturelle  a  pris  des 
biais  de  toute  espèce.  Le  plus  hardi  des  rationalistes  a  été 
Paulus;  il  a  soutenu  que  le  texte  ne  disait  pas  que  Jésus  eût 
marché  sur  la  mer;  que  le  miracle  dans  ce  passage  est  tout 
simplement  du  domaine  de  la  philologie;  que  rapiTrarEiv  i-à 
r?ï;  ôaXasoTi;  est  semblable  à  l'expression  de  l'Ancien  Testa- 
ment, <rrpaT07:e#eu£iv  kt  Trtç  OaXaccvîç  (2Mos.,  14,  2);  et 
que ,  si  la  dernière  signfle  camper  sur  le  rivage  élevé  de 
la  mer,  la  seconde  signifie,  de  môme,  marcher  sur  le  bord 
de  la  mer  (1).  D'après  le  sens  des  mots  pris  isolément, 
cette  explication  est  possible  ;  mais  est-elle  applicable  daus 
ce  cas-ci  ?  Cela  ne  peut  se  décider  que  par  le  contexte. 
Il  est  dit  dans  le  récit  que  les  apôtres  s'étaient  avancés  dans 
le  lac  de  vingt-cinq  à  trente  stades  (Joli.),  ou  se  trouvaient 
au  milieu  du  lac  (Matthieu  et  Marc);  puis,  que  Jésus  s'ap- 
procha du  bateau ,  et  assez  près  pour  pouvoir  parler  avec 
eux.  Or,  si  irepncotTûv  èm  rr.ç  bodiacr,;  avait  la  signification 
qu'on  suppose,  et  si,  par  conséquent,  Jésus  était  resté  sur 
le  rivage,  comment  cette  conversation  aurait-elle  pu  s'éta- 
blir? Pour  échapper  ii  cet  argument  pressant  «Paulus  sup- 
pose que  les  apôtres,  dans  une  nuit  aussi  orageuse,  ne  na- 
viguèrent que  le  long  de  la  rive  ;  cette  conjecture  n'a  pas 
beîoia  d'être  examinée  ,  car  elle  est  en  contradiction  posi- 
tive avec  les  termes  du  texte,  au  milieu  de  la  mer,  ev  [Ugxù 
TYKÔfcXaW/);  ;  expression  qui,  entendue  sinon  mathématique- 
ipeqt»  du  moins  suivant  le  langage  populaire,  suffit  pour 
réfuter  Paulus.  Mais  cette  explication  se  blesse  mortelle- 
ment dans  le  passage  où  Matthieu  dit  de  Pierre  que,  étant 
(facendu  de  la  barque,  il  marcha  sur  Veau ,  xaraêà;  «ko 

(4)  Paillas,  Memorabifon.  6  Stiick,  n*  V;  Exeg.  Handh.,  Jf  $.  538  ff. 
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toO  7r>oiou  irepi«7caTYi«v  kl  Ta  S^ara  (v.  29).  Comme  il  est 
dit,  immédiatement  après,  que  Pierre  enfonça,  xaTa7cov- 
T&aQai,  il  ne  peut  plus  s'agir  d'une  marche  sur  le  bord  de 
la  mer;  et,  si  Pierre  ne  marcha  pas  sur  le  bord,  Jésus,  dont 
la  marche  est  désignée  d'une  manière  essentiellement  la 
même,  n'y  marcha  pas  non  plus  (1). 

Mais  Pierre,  dans  cette  marche  sur  les  eauœ9  mpiTrareiv 
m  rà  vtôaTa,  commença  d'enfoncer.  Ne  pourrait-on  pas,  en 
conséquence,  penser  qu'il  s'agit,  pour  lui  comme  pour 
Jésus,  de  nager  dans  le  lac  ou  d'en  guéer  les  bas-fonds? 
Ces  deux  explications  ont  été  réellement  proposées  (2).  Mais 
l'action  de  passer  à  gué  aurait  dû  être  rendue  par  marcher 
à  travers  la  mer,  7repwcaTstv  Stà  T7iç  6aXàff<nj<;  ;  et ,  quant  à 
l'action  de  nager,  l'un  ou  l'autre  des  évangélistes  aurait 
substitué ,  dans  les  passages  parallèles,  l'expression  propre 
à  l'expression  Ggurée.  N'oublions  pas,  non  plus,  que  nager 
pendant  l'orage  l'espace  de  vingt-cinq  h  trente  stades,  ou 
s'avancer  à  gué  jusqu'au  milieu  du  lac ,  qui  certainement 
n'était  pas  guéable  jusque-là ,  était  également  impossi- 
ble. De  plus,  un  homme  qui  nage  ne  peut  guère  être  pris 
pour  un  spectre.  Enfin,  la  prière  de  Pierre  qui  demande 
expressément  la  permission  de  suivre  l'exemple  de  Jésus, 
et  l'impossibilité  où  il  est  de  l'imiter  à  cause  de  son  peu  de 
foi,  tout  cela  montre  quelque  chose  de  surnaturel  (3). 

Le  raisonnement  sur  lequel,  ici  aussi ,  repose  l'explica- 
tion naturelle,  a  été  exprimé ,  dans  cette  circonstance,  par 
Paulus,  d'une  façon  qui  en  fait  ressortir,  avec  un  bonheur 
particulier,  l'erreur  fondamentale.  La  question,  dit-il,  res- 
tera toujours  de  savoir  ce  qu'il  y  a  de  plus  vraisemblable, 
ou  la  possibilité  d'une  expression  inexacte  de  la  part  de  l'é- 
vaogéliste,  ou  une  déviation  des  lois  de  la  nature.  On  voit 

(i)  Vojex,  contre  cette  explication  si  des  Matthœiu  z.  d.  St.;  la  tecoode  dans 

forcée  de  Paulus,  Storr,  Opuse.  acad.,  Benke't  nettes  Magazin,  6,  2, S. 827 IF. 

8 .  p.  288.  (3)  Goœparex  Panla»  et  Fritxscbe  mit 

(2)  La  première  par  Bolten ,  Bcrickt  ce  passage. 
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combien  le  dilemme  est  posé  faussement.  Paulus  devrait 
au  contraire,  se  demander  s'il  est  plus  vraisemblable  qui 
l'évangéliste  se  soit  exprimé  inexactement  (disons  plutôt  i 
contre-sens),  qu'il  ne  Test  qu'il  ait  voulu  raconter  une  dé- 
viation des  lois  naturelles,  car  il  ne  s'agit  ici  que  de  ce  qu'i 
a  voulu  raconter.  La  question  du  fond  est  une  tout  autre 
question,  même  d'après  l'argumentation  perpétuelle  de 
Paulos  sur  la  distinction  à  établir  entre  le  jugement  de  l'é- 
vangéliste et  le  fait  raconté.  Si ,  dans  notre  opinion,  il  n'] 
a  pas  eu  déviation  des  lois  naturelles,  il  ne  s'ensuit  pas 
qu'un  narrateur  des  premiers  temps  du  christianisme  n'ait 
pas  admis  et  raconté  une  déviation  de  ce  genre  (1).  Donc, 
pour  écarter  le  miracle,  il  ne  faut  pas ,  par  une  explication 
plus  ou  moins  ingénieuse,  le  faire  disparaître  du  récit;  mai* 
il  faut  essayer  de  déterminer  si  le  récit  lui-môme ,  en  toal 
ou  en  partie ,  doit  être  exclu  du  cercle  des  choses  histo- 
riques. Or,  h  cet  égard ,  chacune  de  nos  trois  relations  a 
des  traits  particuliers  qui,  historiquement,  sont  suspects. 
Le  trait  le  plus  frappant  de  ce  genre  dans  Marc,  c'esl 
quand  il  dit  (v.  /|8)  que  Jésus  s'avança ,  sur  la  mer,  vers 
ses  apôtres,  et  voulut  les  devancer,  *at  fiï&t  rapeXôew 
aùro'jç,et  que  ce  furent  seulement  leurs  cris  pleins  d'anxiété 
qui  le  décidèrent  à  faire  attention  à  eux.  Fritzsche ,  avec 
raison,  entend  ce  passage  comme  signifiant  que  Jésus  avait 
l'intention,  soutenu  par  une  force  divine,  de  marcher  sur 
tout  le  lac  comme  sur  un  sol  ferme.  Mais ,  avec  non  moins 
de  raison,  Paulus  demande  :  Pourrait-il  y  avoir  quelque 
chose  de  plus  inutile  et  de  plus  extravagant  que  de  faire  un 
aussi  singulier  miracle,  sans  qu'il  fût  vu  de  personne?  Il 
ne  s'ensuit  pas  qu'il  faille ,  avec  ce  dernier  théologien,  in- 
troduire, dans  les  paroles  de  Marc,  l'explication  naturelle, 
et  lui  faire  dire  que  Jésus  avait  voulu  devancer,  par  terre, 
les  apôtres,  qui  longeaient,  en  bateau,  le  rivage  du  lac;  et 

(1)  Voyez  l'excellent  passage  dans  FritMclie,  Comm.  in  Matth,,  p.  505. 
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cela  se  doit  d'autant  moins  que  c'est  tout  u  fait  se  conformer 
à  l'esprit  de  cet  évangéliste  que  de  voir  un  miracle  dans  sa 
narration.  Non  content  de  répéter,  d'après  la  source  où  il 
puisait  son  récit,  que  Jésus,  par  une  sollicitude  particulière 
pour  ses  apôtres,  avait  cette  fois  pris  un  chemin  aussi  ex- 
traordinaire, il  semble  dire  par  cette  addition,  que  marcher 
sur  l'eau  était  si  naturel  et  si  familier  à  Jésus  que,  indé- 
pendamment de  toute  sollicitude  pour  ses  apôtres,  il  pre- 
nait sur  l'eau ,  là  où  elle  lui  faisait  obstacle ,  son  chemin 
sans  plus  d'hésitation  que  sur  la  terre  ferme.  Admettre  que 
Jésus  marchait  aussi  habituellement  sur  les  eaux ,  ce  serait 
admettre,  de  la  façon  la  plus  positive,  la  transfiguration  du 
corps  supposée  par  Olshausen,  et  par  conséquent  ce  serait 
admettre  une  chose  inconcevable.  Donc,  cette  particularité 
est  un  des  traits  les  plus  forts  par  lesquels  le  second  évangé- 
liste se  rapproche,  çà  et  là,  de  l'exagération  des  évangiles 
apocryphes  (t). 

D'une  autre  façon,  dans  Matthieu,  le  merveilleux  se 
trouve  ,  sinon  augmenté  ,  du  moins  multiplié  ;  car  il  rap- 
porte que,  outre  Jésus,  Pierre  Ct  une  tentative  pour  mar- 
cher sur  la  mer,  tentative  qui,  à  la  vérité,  ne  réussit  pas 
complètement  bien.  Indépendamment  du  silence  des  deux 
narrateurs  collatéraux ,  cette  particularité,  en  soi,  est  sus- 
pecte aussi.  Pierre,  par  un  commencement  de  foi,  et  sur  la 
parole  de  Jésus,  est  en  état  de  marcher  réellement  sur  la 
mer  pendant  quelque  temps  ;  et  ce  n'est  que,  lorsque  la 
crainte  le  saisit  et  que  la  foi  l'abandonne,  qu'il  com- 
mence à  enfoncer.  Qu'en  devons-nous  penser?  Si  Jésus 
était  en  état,  à  l'aide  d'un  corps  transfiguré,  de  marcher 
sur  l'eau ,  comment  pouvait-il  encourager  à  en  faire  au- 

(1)  La  tendance  de  Marc  à  exagérer  compare!  7,  37).  U  ne  faut  surtout  pat 

•e  manifeste  atisû  dans  la  finale  :  ce  qui  y  roir,  avec  Paulu«,  la  désapprobation 

redoubla  beaucoup  leur  èionnement  et  leur  d'un  éton cernent  disproportionné  •»€© 

admiration,  x*\  Kav  U  irtp«*aoû  fo  «av  U  canse  qui  l'excitait. 
Te?;  f*{i*r«vTo  xaà  iOavpaÇov  (Y.  51; 
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tant  Pierre,  qui  ne  jouissait  pas  d'un  tel  corps?  Ou  si ,  par 
une  simple  parole ,  il  dispensa  le  corps  de  Pierre  de  la  loi 
de  la  pesanteur,  demeure-t-il  encore  un  homme?  Et  s'il  est 
un  Dieu,  se  jouera- t-il  des  lois  de  la  nature,  et  les  suspeo- 
dra-t-il  sur  le  caprice  d'un  mortel  ?  Ou  enfin  la  Toi  aura-    r 
t-elle  la  puissance  de  rendre  instantanément  plus  léger  le    y 
corps  d'un  croyant?  Une  pareille  force  est,  il  est  vrai, 
attribuée  à  la  foi  dans  le  discours  figuré  cité  plus  haut,  où 
il  dit  que  le  croyant  est  capable  de  transporter  des  arbres 
et  des  montagnes  dans  la  mer,  et  pourquoi  pas  de  marcher 
aussi  sur  les  Ilots?  La  réussite  s'arrête  dès  que  la  foi  chan- 
celle; cela  ne  pomait  se  représenter  dans  aucune  des  deui 
premières  images  aussi  bien  que  dans  la  dernière ,  où  Ton 
voit  que,  aussi  longtemps  que  l'homme  est  croyant,  il  peut, 
sans  danger,  cheminer  sur  la  mer  agitée  ,  et  que,  dès  qu'il 
permet  l'accès  au  doute,  il  enfonce  à  moins  que  le  Christ 
ne  lui  tende  une  main  secourable.  Ainsi  les  pensées  fonda- 
mentales de  l'histoire  que  Matthieu  a  intercalée,  sont  que 
Pierre  se  fia  trop  sur  la  fermeté  de  sa  foi  ;  qu'elle  chancela 
soudainement;  que  ce  doute  lui  fit  courir  un  grand  péril, 
mais  qu'il  fut  sauvé  par  Jésus.  Cette  pensée  se  trouve  réel- 
lement exprimée  dans  Luc  (22,  31  seq.),  quand  Jésus  dit 
à  Simon  :  Satan  vous  a  demandés  pour  vous  cribler  comme 
on  crible  le  blé  ;  mais  j'ai  prié  pour  vous  afin  que  votre 
foi  ne  défaille  pas,  6  SaToeva;  eçvjTr'caTO  u|/.aç  tou  civtatrat 
<bç  Tov  gîtov  eyi)  8i  ë5e7i'Ôr,v  irspl  coîï,  tva  jj.t\  éxAswnj  r)  mortç 
cou.  Jésus  dit  cela  à  Pierre,  faisant  allusion  à  son  reniement 
prochain.  Ce  fut  le  cas  où  sa  foi,  en  vertu  de  laquelle  il  ve- 
nait de  s'offrir  à  aller  avec  Jésus,  et  en  prison  et  à  la  mort, 
xal  eiç  (piAaxrjv,  xal  eiç  Ûa'vatov  7ropsuec6ai,  Chdflcela  et  etlt 
besoin  d'être  fortifiée  de  nouveau  par  l'intercession  du  Sei- 
gneur. Représentons-nous  l'inclination   déjà    mentionnée 
plus  haut  que  l'on  avait  dans  les  premiers  temps  du  chHi- 
tianisme  à  comparer  à  une  mer  soulevée  le  monde  hostile 


NEUVIÈME   CHAPITRE.    §   XCIX.  100 

aux  chrétiens,  et  nous  ne  pourrons  nous  empêcher,  avec  un 
des  plus  récents  critiques ,  de  trouver,  dans  Pierre  qui  si 
prépare  courageusement  à  marcher  sur  la  mer,  mais  qui 
bientôt  perd  courage ,  s'enfonce  et  est  soutenu  par  Jésus 
sur  les  flots,  une  représentation  allégorique  et  mystique  de 
l'épreuve  que  l'apôtre,  qui  se  croyait  si  fort,  soutint  si  mal, 
et  dont  il  ne  sortit  heureusement  que  par  une  assistance 
supérieure  (1). 

De  son  côté,  le  récit  du  quatrième  évangile  ne  manqué 
pas  de  quelques  particularités  qui  trahissent  un  caractère 
non  historique.  De  tout  temps  les  harmonistes  se  sont  tour- 
mentés de  ce  que,  d'après  Matthieu  et  Marc,  le  bateau  ne 
se  trouvait  guère  qu'au  milieu  du  lac  lorsque  Jésus  y  ar- 
riva, tandis  que,  d'après  Jean,  il  avait  déjà  atteint  la  rive 
opposée;  de  ce  que,  d'après  les  premiers,  Jésus  monta 
dans  le  bateau  et  l'orage  se  calma,  tandis  que,  d'après 
Jean,  les  apôtres  voulurent,  il  est  vrai,  le  faire  entrer  dans 
le  bateau,  intention  qui  resta  sans  effet,  attendu  qu'ils  dé- 
barquèrent aussitôt.  En  revanche,  on  a  trouvé  une  foule 
de  conciliations  :  tantôt  le  verbe  voulurent,  viôeXov,  joint  à 
prendre ylofizïv,  fut  une  simple  redondance;  tantôt  il  désigna 
l'accueil  joyeux  des  apôtres  comme  s'il  y  avait  eu  êô&ovxeç 
ftaêov;  tantôt  il  servit  seulement  h  décrire  la  première  im- 
pression que  les  apôtres  éprouvèrent  en  reconnaissant 
Jésus,  qui  fut  réellement  reçu  dans  le  bateau,  bien  que 
l'évangéliste  n'en  parle  pas  (2).  Mais  le  seul  motif  pour 
une  telle  interprétation  se  trouve  dans  la  comparaison,  ici 
inadmissible,  des  synoptiques  :  non  seulement  le  récit  de 
Jean  n'autorise  pas  cette  interprétation,  mais  encore  il  s'y 
oppose  directement.  La  phrase  ajoutée  :  Et  aussitôt  fa 
barque  prit  terre  où  ils  allaient,  eùôeeaç  to  t^oTov  tyive-ro 


(1)  Schneckenborger,  Veber  den  Ur-  (2)  Voyez  dut  Lfcoke  et  Thftlock. 

sprung  m.  t./.,  S.  68.  Compare»  Weiue, 
Die  crmng.  Gesehichte ,  1 ,  S.  521. 


200  DEUXIÈME   SECTION. 

kl  T7ïç  ytiÇj  eiç  $v  Û7r/îyov,  quoique  liée,  non  par  £è,  mais 
par  xal,  ne  peut  cependant  être  prise  que  dans  un  sens  ad- 
versatif,  à  savoir  que  les  apôtres,  bien  que  disposés  à  pren- 
dre Jésus  dans  la  barque,  ne  l'y  Grent  pourtant  pas  monter, 
parce  qu'ils  touchaient  déjà  au  rivage.  En  raison  de  cette 
divergence,  Chrysostôme  a  admis  deux  différentes  marches 
de  Jésus  sur  la  mer;  et,  quand  pour  la  seconde  marche, 
que  Jean  rapporte,  il  ajoute  que  Jésus  n'entra  pas  dans  le 
bateau,  afin  de  rendre  le  miracle  plus  grand,  ïva  to  OaQjwt 
|/.eî£ov  epyacvîTai  (1),  nous  transporterons  cette  intention  à 
Pévangéliste,  et  nous  dirons  que,  si  Marc  a  enchéri  sur  le 
miracle,  en  attribuant  à  Jésus  le  dessein  de  dépasser  les 
apôtres  et  de  traverser  tout  le  lac,  Jean  va  encore  plus  loin 
en  lui  faisant  réellement  accomplir  ce  dessein,  et  eu  le  fai- 
sant arriver  jusqu'au  rivage  opposé,  sans  mettre  le  pied 
dans  le  bateau  (2).  Mais  ce  n'est  pas  seulement  à  grossir 
le  miracle,  c'est  encore  à  l'établir  plus  fortement  età  l'en- 
tourer de  preuves  authentiques,  que  s'est  attaché  le  qua- 
trième évangéliste.  D'après  les  synoptiques,  les  seuls  té- 
moins en  sont  les  apôtres,  qui  virent  Jésus  marcher  sur  la 
mer;  Jean  ajoute  à  ces  témoins  immédiats  peu  nombreux 
une  masse  de  témoins  médiats,  c'est-à-dire  le  peuple  ras- 
semblé lors  de  la  multiplication  des  pains.  En  effet,  suivant 
lui  :  1°  la  foule,  ne  retrouvant  pas  le  lendemain  Jésus,  cal- 
cule qu'il  n'a  pu  traverser  le  lac  en  bateau,  puisque,  d'une 
part,  il  n'est  pas  monté  sur  le  bateau  des  apôtres  (v.  22), 
et  que,  d'autre  part,  il  n'y  a  pas  d'autre  bateau  (même  ver- 
set) ;  2°  l'exclusion  d'une  marche  par  terre  autour  du  lac 
est  comprise  implicitement  dans  le  verset  25,  où  il  est  dit  que 
le  peuple,  traversant  aussitôt  le  lac,  le  trouva  déjà  arrivé  au 

(1)  ffomil.  in  Joh. ,  A3.  ne  peox  voir  qu'une  méprise;  quant  à 

(2)  De  Wette  objecte  que .  si  l'éran*  l'assertion  de  ce  théologien  qui  dit  que, 
géliste  avait  voulu  grossir  le  miracle,  il  chez  Jean  ,  la  manière  dont  Jeans  tra- 
n'anrait  pas  ajouté  que  les  apôtres  ton-  verse  le  lac,  n'est  pas  représentée  coimn« 
chaient  déjà  à  la  terre  {Exeg.  Handb..  un  miracle  (S.  78) ,  elle  est  pour  mot 
1,  S,  S.  79).  Dans  cette  objection,  je  complètement  inintelligible. 
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bord  opposé,  lequel  ne  pouvait  guère  être  atteint  par  terre 
dans  un  aussi  court  intervalle.  Ainsi  le  quatrième  évaugile 
coupe  toutes  les  voies  naturelles  par  où  Jésus  aurait  pu  se 
rendre  de  l'autre  côté  du  lac;  il  ne  reste  plus  qu'une  voie 
surnaturelle  ;  et  celte  conséquence  se  trouve  en  effet  tirée 
par  la  multitude  dans  la  demande  pleine  d'étonnement 
qu'elle  adresse  à  Jésus  en  le  voyant  sur  la  rive  opposée  : 
Depuis  quand  éles-vous  ici?  7totê  w£s  yéyovaç.  Comme  toute 
la  preuve  du  passage  surnaturel  de  Jésus  dépend  de  la  rapidité 
que  la  foule  mita  traverser  le  lac,  l'évangéliste  se  hâte  d'ap- 
peler, au  secours  de  cette  multitude,  d'autres  barques,  ak\x 
^otapia  (v.  23).  Or,  cette  multitude  qui  s'embarque  (v.  22. 
26  seq.)  est  désignée  comme  étant  celle  pour  qui  Jésus 
avait  multiplié  les  pains,  et  elle  s'élevait,  d'après  le  verset  10, 
à  cinq  mille  personnes.  Quand  bien  même  un  cinquième  ou 
seulement  un  dixième  aurait  traversé  le  lac,  il  aurait  fallu, 
d'après  la  juste  remarque  de  l'auteur  des  Probabilia,  toute 
une  flotte  de  bateaux,  surtout  s'il  s'agit  de  bateaux  de  pê- 
cheurs. Si  au  contraire  on  admet  que  ce  furent  des  coches, 
ceux-ci  n'auront  pas  eu  tous  leur  destination  pour  Caphar-» 
naûm,  et  ceux  qui  ne  l'avaient  pas  n'en  auront  pas  changé 
d'après  le  désir  de  la  multitude.  Ainsi  tout  ce  transport  du 
peuple  au  delà  du  lac  parait  avoir  été  imaginé  (1),  soit  pour 
que  la  marche  de  Jésus  sur  la  mer  fût  constatée  par  le  con- 
trôle d'un  témoignage,  soit  pour  que,  ainsi  que  nous  le  ver- 
rons  plus  loin,  Jésus,  qui,  selon  la  tradition,  s'était  rendu 
de  l'autre  côté  du  lac  immédiatement  après  la  multiplica- 
tion des  pains,  pût  encore  adresser  au  peuple  un  discours 
sur  le  sujet  de  cette  multiplication. 

Après  que  nous  avons  retranché  ce  que  nous  pourrious 
appeler  des  excroissances  propres  à  chacun  des  récits,  il 
nous  restera  encore,  avec  toutes  les  invraisemblances  expo- 
sées plus  haut,  le  tronc  du  miracle,  h  savoir  que  Jésus  a 

(1)  Brctochneider,  Probabil. ,  $  81. 
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marché  sur  la  mer  pendant  un  espace  assez  considérable. 
Mais  l'explication  des  circonstances  accessoires,  à  mesure 
que  nous  avons  découvert  les  causes  de  leur  formation  non 
historique,  nous  a  facilité  la  découverte  de  causes  sembla- 
bles pour  la  narration  principale  elle-même,  et.  de  la  sorte, 
nous  a  rendu  possible  la  solution  du  problème  qui  nous  était 
proposé.  L'empire  de  Dieu  et  d'un  esprit  uni  à  Dieu  sur  la 
nature  était,  ainsi  que  nous  l'avons  vu  dans  l'exemple  pré- 
cédent, représenté  volontiers  par  les  Hébreux  et  les  pre- 
miers chrétiens  sous  la  figure  d'une  toute-puissance  qui 
commande  atix  vagues  courroucées.  Dans  le  récit  de  l'Exode, 
cette  toute-puissance  se  manifeste  par  un  simple  signe  qui 
suffit  pour  déplacer  la  mer  et  pour  ouvrir  un  chemin  sec 
dans  les  abîmes  aux  enfants  d'Israël  ;  dans  le  récit  évangé- 
lique  qui  nous  a  occupés  précédemment,  elle  ne  déplace  pas 
la  mer,  mais  elle  lui  impose  une  tranquillité  qui  permet  à 
Jésus  et  aux  apôtres  d'achever  sans  péril  leur  traversée; 
dans  le  récit  qui  nous  occupe  présentement,  la  mer  reste  en- 
core à  sa  place  comme  dans  la  seconde,  mais  de  l'Exode  elle 
conserve  une  traversée  de  la  mer  à  pied  et  non  en  bateau,  et 
de  la  seconde  anecdote  une  traversée  sur  la  surface  et  non  par 
le  fond.  De  cette  façon  se  développa  la  représentation  de  la 
toute-puissance  que  celui  qui  opère  des  miracles  possède  sur 
les  flots  de  la  mer;  et  l'on  découvre  des  raisons  plus  précises 
de  ce  développement,  soit  dans  l'Ancien  Testament ,  soit 
dans  les  opinions  du  siècle  de  Jésus.  Parmi  les  miracles  d'E- 
lisée, outre  qu'il  partagea  le  Jourdain  h  l'aide  de  son  man- 
teau, et  passa  ainsi  le  fleuve  h  pied  sec  (2.  Reg.,  2,  lft), 
on  lit  qu'il  fit  surnager  sur  l'eau  un  morceau  de  fer  qui  était 
tombé  (2.  Reg.,  6,  6);  domination  sur  la  loi  de  la  pesan- 
teur dont  le  prophète  pouvait  sans  doute  se  servir  pour  son 
propre  corps,  et  pour  se  représenter,  ainsi  qu'il  est  dit  de 
Jéhovah  dans  Job,  9,  8,  comme  marchant  sur  la  mer  de 
même  que  sur  un  plancher,  mpinaT&v  à;  in*  é#a<pouç  tm 
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6aXa<yô7iç  (ltx).  Du  temps  de  Jésus,  on  faisait  beaucoup  de 
récits   d'opérateurs  de  miracles  qui  avaient  la  faculté  de 
marcher  sur  l'eau.  Sans  parler  des  idées  exclusivement  grec- 
ques (1),  la  légende  gréco-orientale  attribuait  à  l'hyperbo- 
réen  Àbaris  une  flèche  à  l'aide  de  laquelle  il  pouvait,  planant 
dans  les  airs,  traverser  les  fleuves,  les  mers  et  les  abîmes  (2)  ; 
la  croyance  populaire  prêtait  à  plusieurs  thaumaturges  le 
pouvoir  de  cheminer  sur  Peau  (3);  et  de  la  sorte  la  possi- 
bilité de  la  formation,  à  l'aide  de  tous  ces  éléments  et  de 
toutes  ces  causes,  d'une  pareille  légende  sur  Jésus,  paratt 
infiniment  plus  grande  que  la  possibilité  d'un  événement  réel 
de  cette  espèce,  dernière  remarque  qui  clôt  notre  discussion. 
La  manifestation,  <pav£pwGi<;,  de  Jésus  sur  la  merde  7Y- 
bériade,  èirl  t^ç  SaXaacxç  tts  TtëeptàSo;,  racontée  par  Jean 
(ch.  21),  a  une  grande  analogie  avec  les  anecdotes  du  lac 
examinées  jusqu'à  présent;  aussi,  bien  que  le  quatrième 
évangile  la  place  dans  les  jours  de  la  résurrection  de  Jésus, 
nous  ne  pouvons  nous  empêcher,  après  en  avoir  attaché  une 
partie  au  récit  de  la  pêche  de  Pierre,  d'en  mettre  ici  une 
seconde  partie  en  parallèle  avec  la  marche  de  Jésus  et  de 
Pierre  sur  la  mer.  Dans  les  deux  cas,  Jésus,  pendant  l'obs- 
curité de  la  fin  de  la  nuit,  est  aperçu  par  les  apôtres,  qui  se 
trouvent  dans  le  bateau;  seulement  il  ne  marche  pas,  dans 
le  second  cas  comme  dans  le  premier,  sur  la  mer,  mais  il  est 
debout  sur  le  rivage,  et  les  apôtres  sont  dans  la  peine  non 
à  cause  d'un  orage,  mais  à  cause  de  l'inutilité  de  leur  pêche. 
Dans  les  deux  cas,  ils  le  redoutent  :  la  première  fois,  ils  le 
prennent  pour  un  spectre;  la  seconde,  ils  ne  se  hasardent 
pas  à  lui  demander  qui  il  est,  voyant  qu'il  est  le  Seigneur, 
d86rtç  ot;  ô  Kuoio'ç  ecrtv.   Si  nous  venons  au  détail,  nous 
reconnaissons  que  la  scène  avec  Pierre,  propre  au  premier 

(4)  Voye*  les  passage!  dans  Wet-  (3)  Laden,  PhilopteutUs ,  13. 

steio.p.  617  f. 

(J)  Jamblich.,  Vita  Pjthagnrm,  136; 
eoroparo  Porpbyr.,  29. 
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évangile,  a  son  parallèle  dans  ce  passage  du  quatrième.  De 
même  que,  selon  le  premier,  Pierre,  reconnaissant  Jésus 
qui  marche  sur  l'eau,  lui  demande  la  permission  de  se  ren- 
dre \ers  lui  par  la  même  voie,  de  même,  selon  le  quatrième, 
dès  que  Jésus,  debout  sur  le  rivage,  est  reconnu,  Pierre  se 
jette  dans  l'eau  pour  arriver  jusqu'à  lui  par  la  voie  la  plus 
courte,  en  nageant.  Ainsi,  ce  qui,  dans  le  premier  récit, 
était  une  marche  miraculeuse  sur  la  mer,  est,  dans  le  se- 
cond, pour  Jésus,  une  station  sans  miracle  sur  la  rive,  pour 
Pierre,  un  acte  naturel  de  nager,  de  sorte  que  le  récit  du 
quatrième  évangéliste  semble  une  paraphrase  rationaliste  de 
celui  du  premier.  Aussi  il  n'a  pas  manqué  de  commenta- 
teurs qui,  au  sujet  du  moins  de  l'anecdote  relative  à  Pierre 
dans  le  premier  évangile,  ont  soutenu  qu'elle  était  l'œuvre 
d'un  travail  légendaire  qui  avait  donné  une  couleur  miracu- 
leuse au  récit  de  Jean  (chap.  21,  7)  (1).  Ce  qui  empêche  la 
critique  actuelle  d'étendre  cette  conjecture  h  la  marche  de 
Jésus  sur  la  mer,  c'est  que  cette  marche  se  trouve  dans  le 
récit  antérieur  (6,  16  seq.)  du  quatrième  évangile,  dont 
l'origine  est  supposée  apostolique.  Mais  nous,  h  notre  point 
de  vue,  nous  trouvons  possible  que  cette  histoire,  ou  bien 
se  soit  présentée  au  rédacteur  du  quatrième  évangile  sous 
une  forme,  et  au  rédacteur  de  l'Appendice  de  cet  évangile 
sous  une  autre  forme,  ou  bien  ait  été  apportée  par  la  tradi- 
tion sous  une  double  forme  au  même  quatrième  évangéliste, 
et  incorporée  par  lui  en  différents  endroits  de  son  récit. 
Cependant,  si  les  deux  histoires  doivent  être  comparées, 
nous  ne  devons  pas  supposer  d'avance  que  l'une  (celle  de 
Jean,  21)  est  l'originale,  et  l'autre  (celle  de  Matthieu,  14 
et  parallèles)  la  dérivée  ;  mais  nous  devons  d'abord  deman- 
der laquelle  des  deux  s'adapte  le  mieux  h  l'une  ou  à  l'autre 
hypothèse.  Il  y  a  une  règle  qui  dit  que  la  plus  merveilleuse 
est  postérieure;  par  conséquent,  celle  de  Jean,  21,  semble 

(1)  S«boeck«nborgtr9  Ueber  den  Urtprung,  S.  68. 
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originale  en  raison  de  la  manière  dont  il  y  est  rapporté  que 
Jésus  s'approcha  des  apôtres,  et  que  Pierre  arriva  jusqu'à 
lui.  Mais  il  n'en  faut  pas  séparer  une  autre  règle,  que  le 
récit  plus  simple  est  antérieur  et  le  récit  plus  composé  pos- 
térieur, de  même  qu'un  agrégat  est  formé  plus  tard  que 
la  pierre  primitive;  or,  cette  règle  changerait  les  rapports 
et  présenterait  le  récit  de  Jean,  21,  comme  dérivé,  attendu 
que  les  particularités  dont  il  s'agit  y  sont  entrelacées  avec  la 
pêche  miraculeuse,  tandis  que,  dans  le  récit  antérieur,  elles 
forment  un  tout  indépendant.  Il  est  vrai  qu'un  tout  peut  se 
briser  en  des  fragments  plus  petits;  mais  on  ne  peut  com- 
parer à  des  fragments  de  ce  genre  les  récits  isolés  de  la 
pêche  et  de  la  marche  sur  la  mer;  loin  de  là,  chacun  d'eux 
forme  un  tout  complet  en  soi.  Outre  cet  entrelacementavec 
le  miracle  de  la  pêche,  ajoutons  que  le  récit  se  meut  autour 
de  Jésus  ressuscité,  résurrection  qui  est  déjà  en  soi  un  mi- 
racle. Cela  nous  explique  comment,  contre  la  règle  ordi- 
naire, ces  particularités  purent  perdre,  dans  une  reproduc- 
tion postérieure,  ce  qu'elles  avaient  de  miraculeux;  car, 
devenues,  par  leur  liaison  avec  d'autres  merveilles,  de  sim- 
ples accessoires,  elles  ne  servirent  plus  que  d'une  sorte 
d'échafaudage  naturel.  Or  si,  de  cette  façon,  le  récit  de 
Jean  est  un  récit  dérivé,  il  a  déjà  été,  relativement  à  sa 
valeur  historique,  jugé  avec  les  narrations  qui  en  constituent 
le  fondement. 

Jetons,  avant  d'aller  plus  loin,  un  regard  sur  la  série 
d'anecdotes  du  lac  que  nous  venons  de  parcourir.  Nous 
voyons  que,  à  la  vérité,  les  deux  extrêmes  sont  absolument 
dissemblables ,  puisque  dans  l'une  il  ne  s'agit  que  de  pois- 
sons, et  dans  l'autre  que  d'un  orage  ;  mais,  si  on  les  consi- 
dère dans  leur  série,  chacune  tient  à  la  suivante  par  un  trait 
commun.  Le  récit  de  la  vocation  des  pêcheurs  d'hommes 
(Matth.  A,  ISseq.  et  parallèles)  ouvre  la  série.  Entre  ce 
récit  et  celui  de  la  pèche  de  Pierre  (Luc,  5,  1  seq.)9  est 
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commun  l'apophthegme  des  pécheurs  d'hommes  ;  mais 
fait  de  la  pêche  est  propre  à  Luc.  Cette  pèche  se  retroi 
dans  Jean,  21,  qui,  de  plus,  raconte  que,  dès  le  matin,  Je 
est  debout  sur  le  rivage,  et  que  Pierre  se  jette  à  l'eau  pc 
l'aller  joindre.  Ces  deux  circonstances  se  reproduisent  d< 
Matthieu  (14,  22  seq.  et  passages  parallèles)  sous  la  fori 
d'une  marche  sur  la  mer,  et  en  môme  temps  s'y  joint 
orage  qui  se  calme  au  moment  où  Jésus  met  le  pied  di 
le  bateau.  Enfin,  dans  Matthieu  (8, 23  seq.  et  passages  p 
rallèlcs)  il  n'y  a  plus  que  le  calme  imposé  à  l'orage  | 
Jésus. 

Le  récit  de  Matthieu  dans  17,  24  seq.,  s'éloigne 
ceux  qui  ont  été  considérés  jusqu'à  présent.  A  la  véritt 
s'y  trouve,  comme  dans  quelques  uns  de  ces  derniers,  v 
invitation  de  pêcher  que  Jésus  adresse  à  Pierre ,  et  à 
quelle  il  faut  supposer  que  ce  dernier  obéit ,  quoique  c 
ne  soit  pas  dit  expressément.  Mais,  d'une  part,  il  ne  s'a 
que  de  la  prise  d'un  poisson  unique  péché  à  l'hameçon  , 
d'autre  part,  le  fait  principal  est  qu'on  trouva  dans  sa  gue 
une  pièce  d'or  destinée  à  payer  pour  Jésus  et  pour  Pie 
la  taxe  du  Temple  exigé  de  ces  deux  derniers.  Ce  récit, 
qu'il  se  présente ,  a  des  difficultés  particulières  que  Pau 
explique  fort  bien ,  et  que  Olshausen  ne  conteste  p 
Fritzsche  remarque  avec  raison  qu'il  y  a  deux  choses  mi 
culeuses  dans  cette  histoire  :  l'une  que  le  poisson  ait  t 
pièce  d'or  dans  la  gueule,  l'autre  que  Jésus  l'ait  su  d 
vance.  Mais,  d'un  côté,  la  première  de  ces  deux  choses  | 
raît  extravagante,  et  par  conséquent  la  seconde;  et,  d1 
autre  côté,  tout  le  miracle  semble  inutile.  A  la  vérité,  (j 
des  poissons  aient  eu  ,  dans  le  corps,  des  objets  métal liqi 
et  précieux ,  c'est  ce  dont  on  raconte  des  exemples  (1), 
cela  n'est  pas  incroyable  ;  mais  qu'un  poisson  ait  dans 
gueule  une  pièce  d'or,  et  la  conserve  tout  en  saisis* 

(1)  Voyea  les  exemplt»  dans  WtUtein,  sur  ce  patiage. 
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l'hameçon,  c'est  ce  que  même  le  docteur  Schnappinger  (1) 
a  trouvé  incompréhensible.  Le  motif  pour  Jésus  de  faire  un 
pareil  miracle  ne  pouvait  pas  être  le  manque  d'argent  ;  car, 
s'il  se  trouvait  par  hasard  que,  à  ce  moment,  la  caisse 
commune  fût  vide,  Jésus  était  alors  dans  la  ville  amie  de 
Capharnaûm,  où  il  pouvait,  par  voie  naturelle,  se  procurer 
l'argent  nécessaire.  Il  faudrait  donc,  avec  OIshausen,  con- 
fondre emprunter  avec  mendier,  pour  arguer  ici  du  décorum 
divin,  décorum  divinum,  qu'avait  à  garder  Jésus.  Et,  après 
tant  de  preuves  de  sa  puissance  miraculeuse,  Jésus  ne  pou- 
vait pas  considérer  ce  miracle  comme  nécessaire,  pour  for- 
tifier la  foi  que  Pierre  avait  dans  sa  messianité. 

Il  ne  faut  donc  pas  s'étonner  que  des  commentateurs  ra- 
tionalistes aient  essayé  de  se  délivrer,  a  tout  prix ,  d'un  mi- 
racle que  même  OIshausen  nomme  le  plus  difficile  de  l'his- 
toire évangélique  entière.  Mais  tout  est  dans  la  manière 
dont  ils  s'y  sont  pris.   L'explication  naturelle  du  fait  se 
résume  en  ceci,  que  l'expression  vous  trouverez,  e'jpyfcet;, 
est  entendue,  non  immédiatement  de  la  trouvaille  d'une 
pièce  d'or  dans  le  poisson,  mais  médiatement  de  l'acquisi- 
tion de  celte  somme  d'argent  par  la  vente  du  poisson  pé- 
ché (2).  Que  le  mot  en  question  puisse  avoir  celte  signifi- 
cation, c'est  ce  que  nous  accorderons;  mais,  dans  un  cas 
particulier,  le  contexte  seul  doit  décider  s'il  a  ce  sens,  et 
non  le  sens  ordinaire.  Si  donc  il  y  avait  ici  :  Prenez  le  pre- 
mier poisson  venu,  portez-le  au  marché  et  vous  y  trouverez 
une  pièce  d'or,  xôke?  eijpyfrsiç  GTaTvïpa,  celle  explication  ne 
souffrirait  aucune  difficulté.  Mais,  au  lieu  de  cela,  le  mot 
vous  trouverez,  eûpviGet;,  est  précédé  du  membre  de  phrase 
ouvrant  la  gueule  du  poisson,  âvot^aç  to  gt6jj.ol  ocùtou  ;  ainsi 
ce  n'est  pas  un  lieu  pour  vendre  qui  est  indiqué,  c'est  un 
lieu  dans  le  poisson;  pour  trouver  la  pièce  d'or,  il  faut  lui 

(1)  Die  heiiige  Sehrijl  dst  n.  Bundes.  (2)   Paului ,  Exeg.  Handb.,  J,  501| 

t,  S.  344,  2"  A'ifl.  compares  Hâte,  L  J.f  %  111. 
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ouvrir  la  gueule;  il  ne  pcutdonc  s'agir  que,  immédiatement, 
de  la  trouvaille  de  la  pièce  d'or  dans  cette  partie  du  pois- 
son (1).  Quel  besoin  en  outre  y  aurait-il  eu  d'exprimer 
formellement  l'ouverture  de  la  gueule  du  poisson,  si  l'objet 
désiré  n'avait  pas  dû  s'y  trouver?  Paulus  n'y  voit  que  le  con- 
seil de  détacher  promptement  le  poisson  de  l'hameçon,  afiu 
de  le  conserver  vivant  et  de  s'en  mieux  défaire.  L'ordre  d'ou- 
vrir la  gueule  du  poisson  pourrait  sans  doute,  si  rien  n'y 
était  joint,  être  entendu  de  l'extraction  de  l'hameçon;  mais, 
comme  à  cet  ordre  Jésus  ajoute  :  Vous  trouverez  une 
pièce  d'or,  sûpin'asi;  <7TaT7jpa,  il  est  incontestable  que  le  but 
de  l'ouverture  de  la  gueule  de  l'animal  est  de  trouver  cette 
pièce.  Les  interprètes  rationalistes  ont  bien  senti  que,  tant 
qu'il  sera  question ,  dans  le  passage  ,  d'ouvrir  la  gueule  du 
poisson  ,  il  faudra  supposer  que  c'était  pour  y  trouver  la 
pièce  d'or.  Cela  les  a  décidés  à  rapporter,  s'il  était  possible, 
le  mot  orofjia  h  un  autre  sujet  que  le  poisson ,  mais  il  ne 
restait  que  le  pécheur,  Pierre.  Or,  comme  le  mot  la  gueule, 
<rro(/.a ,  paraissait  rapporté  au  poisson  par  le  mot  intermé- 
diaire de  lui,  aÙTou,  le  docteur  Paulus,  atténuant  ou  exa- 
gérant la  proposition  d'un  ami  qui  voulait  lire  avôeupr^tt; 
au  lieu  de  airrou  eùpvfaeiç,  a,  il  est  vrai ,  laissé  subsister  ocùtov, 
mais,  le  séparant  de  <?Top,a,  il  l'a  pris  adverbialement,  et  il 
traduit  :  Vous  n'avez  besoin  que  d'ouvrir  la  bouche  pour 
mettre  en  vente  le  poisson,  et  vous  recevrez  surplace,  aùroiï, 
une  pièce  d'or  pour  le  prix.  Mais  comment,  a-t-on  de- 
mandé en  outre,  un  seul  poisson  a-t-il  pu  se  payer  si  cher 
à  Capharnaum,  où  le  poisson  abondait?  Cette  objection  a 
déterminé  Paulus  à  entendre  collectivement  l'expression  : 
Tirez  le  premier  poisson  qui  se  prendra ,  tov  âvaSavra 
TrpwTov  t/Ô'jv  àpov,  et  il  traduit  :  Tirez  chaque  fois  le  pois- 
son qui  se  prendra  d'abord,  et  continuez  de  la  sorte  jusqu'à 
ce  que  vous  en  ayez  pour  la  valeur  d'une  pièce  d'or. 

(1)  Comparai  Storr,  daas  FUtt's  Magasin,  2,  S.  08  Cf. 
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Ainsi,  c'est  par  une  série  de  violences  faites  an  texte,  que 
l'explication  naturelle  de  ce  récit  devient  possible;  et  cela 
nous  rejette  du  côté  de  celle  qui  y  voit  un  miracle.  Mais, 
d'après  ce  qui  a  été  remarqué  plus  haut,  ce  miracle  nous 
parait  extravagant  et  inutile  ,  par  conséquent  incroyable; 
il  ne  reste  donc  plus  qu'à  supposer ,  ici  aussi ,  un  élément 
légendaire.  On  a  essayé  de  cette  supposition,  en  admettant 
qu'il  y  avait  au  fond  un  fait  réel ,  mais  naturel ,  en  disant, 
par  exemple ,  qu'une  fois  Jésus  engagea  Pierre  à  pécher 
jusqu'à  concurrence  de  la  taxe  du  Temple,  ce  qui  donna 
lieu  à  la  légende  de  raconter  que  le  poisson  avait  eu  à  la 
gueule  la  pièce  de  monnaie  (1).  Pour  nous,  nous  pensons 
qu'il  est  mieux  de  demander  l'origine  de  cette  anecdote, 
d'une  part,  au  thème  souvent  employé  d'une  pêche  de 
Pierre,  et,  d'autre  part ,  aux  récits  connus  d'objets  pré- 
cieux trouvés  dans  le  corps  des  poissons.  Pierre,  comme 
nous  le  savons  par  Matthieu ,  4 ,  par  Luc ,  5 ,  par  Jean , 
21  ,  était,  dans  l'histoire  évangélique,  le  pêcheur  à  qui 
Jésus  avait  accordé,  sous  diverses  formes,  d'abord  sym- 
boliquement, puis  au  propre,  la  pèche  miraculeusement 
abondante.  La  valeur  de  la  pêche  est  exprimée  ici  par  une 
pièce  de  monnaie,  laquelle,  au  lieu  de  se  trouver,  comme 
des  objets  semblables ,  dans  le  corps  du  poisson ,  fut  mise 
dans  sa  gueule  même,  par  une  exagération  du  miracle.  Le 
récit  évangélique  dit  que  cette  pièce  était  justement  la  taxe 
exigée  pour  le  Temple  ;  il  se  pourrait  que  cela  provint 
d'une  expression  réelle  de  Jésus  par  rapport  à  cette  taxe, 
expression  qui  fut  accidentellement  jointe  à  cette  anecdote; 
ou  bien,  contrairement,  il  se  pourrait  que  In  pièce  d'or 
introduite  fortuitement  dans  la  légende  de  la  pêche  eût  fait 
songer  à  la  taxe  du  Temple,  qui ,  pour  deux  personnes,  • 
montait  à  la  valeur  de  la  pièce ,  et  eût  rappelé  en  même 

(1)  KâUef,  Bill.  7%#o/.„  lv  S.  500;  compare!  Hase,  1,  c. 

H.  14 
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temps  les  paroles  de  Jésus  qui  se  rapportaient  à  cette 
taxe. 

C'est  à  ce  conte  qu'aboutissent  les  anecdotes  du  lac. 

§C. 

Multiplication  miraculeuse  des  pains. 

De  même  que  ,  dans  les  histoires  examinées  en  dernier 
lieu,  Jésus  réglait  et  calmait  les  mouvements  de  la  nature 
irraisonnable,  et  même  privée  de  vie,  de  même,  dans  les 
récits  à  l'examen  desquels  nous  allons  maintenant  procéder, 
il  exerce  une  action  multiplicalrice,  non  seulement  sur  des 
objets  naturels,  mais  encore  sur  des  produits  naturels  que 
l'art  a  travaillés. 

Jésus  multiplia  miraculeusement  des  aliments  préparés 
et  nourrit  une  grande  multitude  avec  quelques  pains  et 
quelques  poissons.  C'est -ce  que  nous  racontent  avec  une 
rare  unanimité  tous  les  évangélistes  (Matth,,  14,  13  seq.; 
Marc,  6,  30  seq.;  Luc,  9,  10  seq.;  Joh.,  6,  1  seq.).  Et, 
si  nous  en  croyons  les  deux  premiers ,  Jésus  n'a  pas  fait  ce 
miracle  une  seule  fois  ;  Matthieu,  15,32  seq.,  et  Marc, 
8, 1  seq.,  racontent  une  seconde  multiplication  dans  la- 
quelle, au  fond ,  tout  se  passa  comme  dans  la  première. 
Chronologiquement,  elle  vient  un  peu  plus  tard  ;  le  lieu  est 
un  peu  autrement  indiqué,  et  la  durée  du  séjour  de  la  mul- 
titude auprès  de  Jésus  n'est  pas  la  même;  en  outre,  ce  qui 
est  plus  significatif,  la  proportion  entre  les  ressources  ali- 
mentaires et  la  multitude  est  différente  ;  dans  la  première, 
cinq  mille  hommes  sont  rassasiés  avec  cinq  pains  et  deux 
poissons;  dans  la  seconde,  quatre  mille  avec  sept  pains  et 
quelques  poissons  ;  dans  la  première  douze  corbeilles,  dans 
la  seconde  sept  sont  remplies  avec  les  restes.  Néanmoins, 
non  seulement  la  substance  de  l'histoire,  c'est-à-dire  l'ali- 
mentation d'une  multitude  avec  très  peu  de  vivres,  est  tout  à 


NEUVIÈME   CHAPITM.    §  G.  911 

fait  la  môme  des  deux  côtés,  mats  encore  les  occessoires  de 
la  scène  se  correspondent  dans  les  traits  principaux  ;  les  deux 
fois,  le  lieu  est  une  contrée  solitaire  dans  le  voisinage  du  lac 
de  Galilée  ;  les  deux  fois ,  l'occasion  du  miracle  est  un  sé- 
jour trop  prolongé  du  peuple  auprès  de  Jésus;  les  deux  fois, 
Jésus  témoigne  le  désir  de  nourrir  la  multitude  par  ses 
propres  ressources,  ce  que  les  apôtres  considèrent  comme 
une  chose  impossible  ;  les  deux  fois ,  les  vivres  disponibles 
consistent  en  pains  et  en  poissons;  les  deux  fois,  Jésus  fait 
asseoir  les  gens ,  et ,  après  avoir  prononcé  des  actions  de 
grâces,  leur  fait  faire  la  distribution  par  ses  apôtres;  les 
deux  fois,  ils  sont  complètement  rassasiés,  et  les  restes,  en 
disproportion  énorme  avec  la  matière  première  ,  suffisent  à 
remplir  des  corbeilles;  enfin ,  les  deux  fois,  après  que  la 
foule  a  été  repue ,  Jésus  traverse  le  lac. 

La  répétition  de  ce  fait  suscite  une  difficulté  :  on  se  de- 
mande en  effet  s'il  est  concevable  que  les  apôtres,  ayant  vu 
par  eux-mêmes  comment  Jésus ,  avec  peu  de  vivres ,  avait 
été  en  état  de  nourrir  une  grande  multitude,  aient  cepen- 
dant, dans  un  second  cas  semblable ,  oublié  le  premier,  au 
point  de  n'en  avoir  gardé  aucune  trace  dans  leur  souvenir, 
et  de  dire  :  D'où  nous  viendrait,  dans  un  désert,  un  assez 
grand  nombre  de  pains  pour  rassasier  tant  de  monde, 
toÔcv  i?juv  ev  èp?4[/.ia  aoroi  tosoutoi,  (ogtc  ^opracrai  ôj£>ov 
togoOtov  ?  Pour  expliquer  un  pareil  oubli  de  la  part  des 
apôtres,  on  rappelle  qu'ils  oublièrent ,  d'une  manière  non 
moins  incompréhensible,  au  moment  de  la  passion  et  de  la 
mort  de  Jésus,  les  annonces  qu'il  avait  faites  de  l'imminence 
de  ce  double  événement  (1)  ;  mais  on  n'est  pas  moins  en 

(I)  OUbaosea,  I,  S,  503.  Cet  auteur  Kl*  de  l'homme,  il  notait  pas  nécessaire 

remarque  dans  une  note  (1.  c.)  que  l'on  de  prendre  des  aliments  pour  le  corps» 

▼oit  par  l'expression  des  apôtres  :  Nous  Cette  objection  ne  prouve  rien ,  parce 

nmvons  point  prit  de  pains,  aprovç  où*  que,  ici,  les  circonstances  étaient  tout 

ftâffojuv  (Matth. ,  10 ,  7) .  que ,  même  antres.  Si,  de  l'alimentation  miraculeuse 

«près  la  seconde  multiplication ,  ils  n'a-  du  peuple  qu'an  hasard  avait  retenu 

▼titat  pu  encore  seuti  que ,  auprès  du  dans  le  désert,  les  apôtre»  ne  tirèrent 
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droit  de  se  demander,  si,  après  des  annonces  aussi  formelles, 
la  mort  de  Jésus  aurait  pu  être  aussi  inattendue  pour  les 
apôtres.  Si  l'on  suppose,  entre  les  deux  multiplications  des 
pains,  un  intervalle  prolongé  et  un  certain  nombre  de  cas 
semblables  où  Jésus  n'avait  pas  trouvé  convenable  d'user  de 
sa  puissance  miraculeuse  (1) 9  ce  sont  là,  d'une  part,  de 
pures  actions ,  et  d'autre  part  on  ne  pourrait  pas  davan- 
tage comprendre  comment  la  similitude  si  frappante  des 
circonstances  qui  précédèrent  la  première  et  la  seconde 
multiplication,  n'aurait  pas  Fait  songer  à  celle-là,  au  moins 
un  des  apôtres.  Paulus  soutient  donc  avec  raison  que,  si 
Jésus  eût  déjà  nourri  une  fois  la  multitude  par  un  miracle, 
les  apôtres  l'auraient,  la  seconde  fois,  provoqué  résolument 
à  répéter  ce  miracle  au  moment  où  il  déclara  qu'il  n'enten- 
dait pas  renvoyer  le  peuple  à  jeun. 

En  tout  cas,  si  Jésus  avait,  par  deux  fois  différentes, 
rassasié  une  multitude  avec  une  quantité  proportionnelle- 
ment très  petite  d'aliments,  il  faudrait  admettre,  avec  quel- 
ques critiques,  que  plusieurs  particularités  du  récit  d'un 
des  événements  ont  été  transportées  sur  l'autre,  et  que  l'un 
et  l'autre  récits,  originairement  plus  dissemblables,  se  sont 
de  plus  en  plus  assimilés  dans  la  tradition  orale,  circonstance 
qui  permettrait  de  penser  que  la  question  dubitative  des 
apôtres  aurait  appartenu  au  premier  fait  et  non  au  second  (2). 
En  faveur  d'une  telle  assimilation,  on  pourrait  arguer  de  ce 
que  le  quatrième  évangéliste,  qui,  pour  les  nombres,  con- 
corde avec  la  première  multiplication  de  Matthieu  et  de 
Marc,  a  cependant  certaines  particularités  de  leur  seconde 
histoire  de  multiplication;  ainsi,  chez  lui  comme  dans  cette 
seconde  histoire,  une  allocution  de  Jésus  et  non  des  apôtres 
ouvre  la  scène,  et  le  peuple  va  joindre  Jésus  sur  une  mon- 


pat   la  conséquence  qn'Olshatisen  en  (i)  Le  même ,  ibii. 

tire,  cela  ne  i*ut  qne  leur  faire  lion-  (î)  Gratz,  Comm.  z.  M*tûu>  2,  S. M 

nenr.  f.;  Sieflert ,  U<ber  <U*  Unprvmg  ,  8.  f7< 
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tagne.  Mais  si  Ton  conserve  des  deux  parts  les  faits  capitaux, 
à  savoir  le  désert,  la  multiplication  des  pains  et  la  collecte 
des  restes,  il  est  encore  suffisamment  inconcevable,  indé- 
pendamment de  la  question  dubitative  des  apôtres,  qu'une 
pareille  scène  se  soit  répétée  d'une  manière  aussi  complète- 
ment semblable.  Si,  au  contraire,  on  abandonne,  dans  une 
des  histoires,  ces  faits  capitaux,  il  n'est  plus  possible  de 
concevoir  comment  on  peut  contester  sur  tous  les  points  la 
fidélité  de  la  narration  évangélique  relativement  aux  détails 
de  la  seconde  multiplication,  tout  en  maintenant  qu'il  y  a 
eu  réellement  une  seconde  multiplication,  d'autant  plus  que 
Matthieu  et  Marc,  qui  le  suit,  sont  les  seuls  qui  en  parlent. 
En  conséquence,  des  critiques  modernes  ont  déclaré  avec 
plus  (1)  ou  moins  (2)  de  précision  qu'il  n'y  avait  ici  qu'un 
seul  fait,  doublé  par  une  méprise  du  premier  évangéliste, 
qui  fut  suivi  par  le  second;  qu'il  courut,  sur  la  multiplication 
miraculeuse,  des  récils  différents  qui  divergeaient  entre 
autres  sur  la  fixation  des  nombres;  que  le  rédacteur  du  pre- 
mier évangile,  pour  qui  toute  histoire  de  miracle  était  bien 
venue,  et  qui,  par  conséquent,  était  peu  propre  à  réduire 
par  la  critique  deux  narrations  d'une  teneur  différente,  les 
reçut  toutes  deux  dans  son  recueil.  Cela  explique,  disent- 
ils,  complètement  comment,  lors  de  la  seconde  multiplica- 
tion, les  apôtres  ont  pu  s'exprimer  encore  d'une  manière  qui 
décelait  si  peu  de  foi;  en  effet,  la  seconde  histoire  étaitl'unique 
et  la  première  là  où  le  rédacteur  du  premier  évapgile  la  re- 
cueillit, et,  si  l'évangéliste  n'effaça  pas  ce  trait,  c'est  qu'il  pa- 
rait avoir  incorporé  dans  son  livre  les  deux  récits  absolument 
comme  il  les  entendit  raconter  ou  comme  il  les  lut;  on  en  voit, 
entre  autres,  la  preuve  dans  la  constance  avec  laquelle  lui  et 
Marc,  qui  le  copie,  désignent  non  seulement  dans  le  détail  du 

(i)  Thiess,    Kiit.    Commenter.,    1,  (2)  Sclileiermachtr,  Ueber  den  Lukas, 

S.  168  ff.;  Schulz,  Ueber  das  Abendm..  S.  445;  Sieffert,  1.  c..  S.  95  ff.;  Uase, 

5.  ait.  Compare*  Fritucbe,  m  Mmtth^,  $  97.  Ntander  re»te  tout  à  fût  indécU, 

p.  523.  L.  J.  Cbr.,  8.  372  ff.  " 
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récit  lui-même,  mais  encore  dans  une  mention  postérieure 
(Matthieu,  16,  9seq.  Marc,  8, 19  aeq.),  les  corbeilles 
par  xofivoi  lors  de  la  première  multiplication,  et  par 
muptôeç  lors  de  la  seconde  (1).  A  la  vérité,  on  soutient 
avec  raison  que  l'apôtre  Matthieu  n'aurait  pas  pu  prendre 
an  seul  événement  pour  deux,  ni  raconter  une  nouvelle  his- 
toire qui  ne  serait  pas  réellement  arrivée  (2).  Mais  la  réalité 
d'une  double  multiplication  ne  s'ensuit  qu'autant  qu'on  sup- 
pose d'avance  l'origine  apostolique  du  premier  évangile, 
origine  qu'il  faudrait  d'abord  démontrer.  Paulus  argumente, 
en  observant  que  la  répétition  de  cette  histoire  aurait  été 
sans  aucun  avantage  pour  la  cause  que  soutenait  l'évangé* 
liste;  et  OIshausen,  développant  cet  argument,  dit  que  It 
légende  n'aurait  pas  laissé  la  seconde  histoire  de  multiplica- 
tion dans  un  état  de  simplicité  aussi  grande  que  la  première. 
Raisonner  comme  OIshausen,  c'est  demander  qu'on  ne  voie 
pas  une  fiction  dans  des  récits  qui,  pour  être  des  fictions, 
devraient  être  plus  ornés.  Nous  y  couperons  court  en  re- 
marquant que  cet  argument,  étant  dépourvu  de  toute  me- 
sure précise,  se  reproduirait  sans  cesse,  et  qu'eufin  la  fable 
elle-même  ne  paraîtrait  pas  assez  fabuleuse.  En  outre,  il  est 
ici  tout  à  fait  vide  de  sens,  car  il  suppose  que  le  récit  de  la 
première  multiplication  est  d'une  exactitude  complètement 
historique;  or,  si  nous  avons  déjà  dans  celui-ci  un  produit 
de  la  légende,  la  seconde  multiplication,  qui  n'en  est  qu'une 
variation,  n'a  pas  besoin  de  se  distinguer  encore  par  des 
traits  traditionnels  particuliers.  Mais,  objectent  les  commen- 
tateurs, il  ne  faut  pas  dire  seulement  que  le  récit  de  la  se- 
conde multiplication  n'a  pas  été  paré  d'additions  miracu- 
leuses par  rapport  au  premier;  ce  second  récit,  augmentant 
la  quantité  des  vivres  et  diminuant  le  nombre  des  personnes 
rassasiées,  amoindrit  le  miracle.  De  là,  ils  ont  cru  voir,  dans 

(1)  Cctnpa-ti  Suinta»,  '.  e.,  S.  105.  (t)  Ptulot . Es*  *««*,,  S, S* Ml; 

Otftbauteo,  I.  c. 
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cette  progression  décroissante,  la  plus  sûre  garantie  de  la 
réalité  de  la  seconde  multiplication;  car  celui  qui  aurait 
voulu  en  imaginer  une  seconde  après  la  première,  aurait 
sans  doute  enchéri  sur  celle-ci,  et,  au  lieu  de  cinq  mille  hom- 
mes, il  aurait  mis,  non  pas  qualre  mille,  mais  dix  mille  (1). 
Cette  argumentation  repose  aussi  sur  la  supposition  non 
fondée  que  la  première  multiplication  est  la  multiplication 
historique;  et  Olshausen  lui-même  exprime  la  pensée  que 
Ton  pourrait  prendre  également  le  second  récit  comme  le 
fondement  historique,  et  le  premier  comme  dû  aux  additions 
de  la  légende,  de  sorte  que  le  rapport  qui  se  trouverait 
entre  le  récit  imaginé  et  le  récit  véritable  serait  un  rapport 
d'augmentation,  comme  cela  est  exigé.  Il  répond,  à  la  vé- 
rité, qu'il  est  invraisemblable  qu'un  narrateur  infidèle  place 
postérieurement  comme  étant  de  moindre  importance  le  fait 
véritable,  qu'il  le  fasse  précéder  du  fait  controuvé,  qu'au 
contraire  il  voudra  enchérir  sur  la  vérité,  et  qu'en  consé- 
quence il  placera  en  dernier  lieu  la  fiction,  comme  élant 
ornée  de  plus  belles  couleurs.  Mais  par  là  il  montre  de  nou- 
veau qu'il  ne  comprend  pas  même  assez  pour  la  juger, 
l'explication  mythique  des  récits  bibliques;  car  personne  ne 
parle  ici  d'un  narrateur  infidèle  qui  aurait  voulu  enchérir 
sciemment  sur  la  véritable  histoire  de  multiplication,  et 
surtout  personne  n'applique  cette  qualification  à  Matthieu. 
Mais  l'on  pense  que,  si,  en  toute  loyauté,  tel  avait  parlé  de 
cinq  mille  personnes  rassasiées,  et  tel  de  quatre  mille,  le 
premier  évangéliste,  avec  non  moins  de  loyauté,  consigna 
dans  son  livre  les  deux  versions,  et  c'est  justement  parce 
qu'il  procédait  en  toute  innocence  qu'il  ne  mit  aucune  im- 
portance à  la  place  respective  des  deux  histoires,  et  qu'il  ne 
s'inquiéta  pas  si  la  plus  importante  éluit  placée  ou  non  la 
première.  En  cela,  il  se  laissa  conduire  par  des  circonstances 
fortuites,  c'est-à-dire  qu'il  trouva  l'une  jointe  à  des  événe- 

(4)Ot*bavien,S.  50*. 
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ments  qui  loi  parurent  antérieurs,  et  l'autre  h  des  événe- 
ments qui  lui  parurent  postérieurs.  Il  y  a  un  exemple  d'une 
répétition  toute  semblable  dans  le  Pentateuque,  au  sujet 
des  histoires  de  l'alimentation  avec  les  cailles  et  de  la  source 
qui  sortit  du  rocher.  La  première  estaussi  bien  dans  2.  M  os. 
16  que  dans  &.  Mos.  11;  la  seconde  est  dans  2.  Mos.  17, 
puis  encore  dans  4.  Mos.  20,  et  les  deux  fois  avec  desdiiïé-  : 
rences  dans  le  temps,  le  lieu  et  les  autres  circonstances  (1). 
Cependant  cela  ne  nous  donne  qu'un  résultat  négatif,  à  sa- 
voir que  le  double  récit  des  deux  premiers  évangiles  ne  peut 
pas  avoir  pour  fondement  deux  événements  différents.  Le- 
quel de  ces  événements  est  historique,  ou  même  un  seul 
l'est-il  ?  Ce  sont  des  questions  qui  doivent  être  l'objet  d'un 
examen  particulier. 

Pour  échapper  à  l'apparence  de  magie  que  ce  miracle  a 
par-dessus  tous  les  autres,  Olshausen  le  rattache  à  l'état 
moral  des  personnes  intéressées,  et  il  prétend  que  l'alimen- 
tation miraculeuse  fut  procurée  par  l'intermédiaire  de  la 
faim  spirituelle  de  la  multitude.  Mais  ce  n'est  là  qu'un  lan- 
gage équivoque,  qui  se  réduit  à  rien  dès  qu'on  essaie  d'en 
envisager  nettement  la  signification.  En  effet,  dans  les  gué- 
risons  par  exemple,  d'après  l'opinion  ici  émise  par  Olshau- 
sen, voici  en  quoi  consiste  cette  opération  intermédiaire  : 
le  moral  du  malade  s'ouvre  avec  foi  à  l'action  de  Jésus,  de 
sorte  que,  si  la  foi  manque,  la  force  miraculeuse  perd  éga- 
lement en  l'homme  le  point  d'appui  nécessaire;  ici  donc 
l'opération  intermédiaire  est  réelle.  Or,  si,  dans  le  cas  ac- 
tuel, la  même  espèce  d'opération  intermédiaire  avait  eu 
lieu,  et  si,  par  conséquent,  l'action  nourrissante  de  Jésus 
n'avait  eu  aucun  accès  en  ceux  de  la  foule  qui  pouvaient 
être  incrédules,  il  faudrait  considérer  ici  l'alimentation,  de 
même  que  la  guérison  plus  haut,  comme  quelque  chose 

(1)  Voyei  les  preuves  dans  De  Wette,  Kritik  tUr  mos.  Geteh.,  6.  220  If.» 
814  (t. 
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'opéré  dans  le  corps  des  affamés  par  l'action  directe  de  Je- 
as,  et  sans  la  multiplication  préalable  des  vivres  qu'on  avait 
dus  la  main.  Mais,  ainsi  que  Paulus  l'observe  avec  raison, 
t  que  Olshauscn  même  l'indique,  l'évangéliste  coupe 
ourt  à  une  pareille  explication,  en  disant  que  des  vivres 
éritables  furent  distribués  à  la  foule,  que  chacun  en  man- 
gea autant  qu'il  voulut,  et  qu'à  la  fin  il  en  resta  plus  qu'il 
l'y  en  avait  eu  d'abord.  Or  la  multiplication  extérieure  et 
objective  des  vivres  ne  peut  pas  être  conçue  comme  ayant 
sté  opérée  réellement  (realiter)  par  la'foi  du  peuple,  de  telle 
sorte  que  cette  foi  eût  dû  coopérer  au  succès  de  la  multipli- 
cation. L'opération  intermédiaire  ici  supposée  par  Olshnu- 
sen  ne  peut  donc  avoir  été  que  théologique,  c'est-à-dire  que 
Jésus  multiplia  les  pains  en  vue  d'un  certain  état  moral  de 
la  multitude.  Mais  une  opération  intermédiaire  de  cette  es- 
pèce ne  me  donne  pas  la  moindre  lumière  à  l'aide  de  laquelle 
je  puisse  mieux  comprendre  le  fait  en  question,  car  il  s'agit 
de  savoir,  non  pourquoi  il  s'est  passé  ainsi,  mais  comment 
il  s'est  passé.  On  voit  que  tout  ce  que  Olshausen  croit  avoir 
fait  ici  pour  rendre  le  miracle  plus  intelligible,  se  réduit  à 
l'équivoque  sur  l'expression  opération  intermédiaire;  l'ac- 
tion immédiate  de  la  volonté  de  Jésus  sur  la  nature  irraison- 
nable demeure  aussi  inconcevable  dans  cette  histoire  que 
dans  les  histoires  examinées  en  dernier  lieu. 

Elle  a  cependant  une  difficulté  particulière  :  c'est  qu'il 
s'agit,  non  d'une  direction  ou  d'une  modification' donnée  à 
des  objets  naturels  comme  dans  les  miracles  précédents,  mais 
d'une  multiplication,  et  même  d'une  multiplication  prodi- 
gieuse de  ces  objets.  A  la  vérité,  rien  ne  nous  est  plus  fami- 
lier que  la  croissance  et  la  multiplication  des  productions 
naturelles;  par  exemple,  la  croissance  des  graines  et  leur 
multiplication,  telles  qu'elles  sont  décrites  dans  les  para- 
boles du  semeur  et  du  grain  de  sénevé.  Mais,  d'abord,  ces 
phénomènes  ne  s'opèrent  pas  sans  l'accession  d'autres  objets 
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naturels  tels  que  la  terre,  Peau,  I'ûir9  de  sorte  que,  ici  aussi, 
d'après  l'axiome  connu  de  lu  physique,  il  n'y  a  pas,  à  pro- 
prement parler,  augmentation  de  la  substance,  mais  il  y  a 
seulement  changement  des  accidents  ;  en  second  lieu,  ce  pro- 
cédé de  croissance  et  de  multiplication  est  tel  qu'il  par- 
court ses  stades  divers  dans  des  intervalles  de  temps  cor- 
respondants. Ici,  au  contraire,  dans  la  multiplication  des 
vivres  par  Jésus,  ni  l'une  ni  l'autre  de  ces  conditions  ne  se 
trouve;  le  pain,  dans  la  main  de  Jésus,  ne  tient  plus  au  sol 
de  la  terre,  comme  faisait  le  chaume  sur  lequel  le  grain  s'est 
formé;  et  la  multiplication  est,  non  pas  successive,  mais 
soudaine. 

On  prétend  que  c'est  là  justement  le  miraculeux  de  la 
chose,  qu'il  faut  la  considérer  à  ce  dernier  point  de  vue,  et  ne 
voir  dans  ce  miracle  que  l'accélération  d'un  procédé  natu- 
rel. Ce  qui  arrive  en  trois  quarts  d'année  depuis  l'ensemen- 
cement jusqu'à  la  récolte,  s'est,  dit-on,  opéré  là  en  quelques 
minutes,  pendant  la  distribution  des  vivres:  car  les  évolu- 
tions naturelles  sont  susceptibles  d'une  accélération,  et  l'on 
ne  peut  déterminer  jusqu'où  cette  accélération  peut  al- 
ler (1).  C'eût  été  l'accélération  d'un  procédé  naturel  si, 
dans  la  main  de  Jésus,  un  grain  se  fut  multiplié  au  centu- 
ple, que  ces  nouveaux  grains  y  eussent  mûri,  et  que,  de  ses 
mains  toujours  pleines,  il  eût  versé  les  grains  multipliés  à 
la  foule,  afin  qu'elle  put  les  moudre,  les  pétrir,  les  cuire, 
ou,  dans  le  désert  où  elle  était,  les  manger  crus,  simplement 
tirés  de  l'épi;  c'eût  été  l'accélération  d'un  procédé  naturel, 
si,  prenant  un  poisson  vivant,  il  en  eût  fuit  sortir  soudaine- 
ment les  œufs ,  les  eût  fécondés ,  les  eût  fait  devenir  de 
gros  poissons,  qu'ensuite  les  apôtres  ou  les  gens  de  la  foule 
auraient  pu  faire  cuire.  Mais  ce  n'est  pas  du  grain  qu'il  prend 
dans  sa  main ,  c'est  du  pain;  et  les  poissons,  qui  sont  dis- 

(i)  C'est  ce  qnt  disent  Pfenningcr ,  OUbatuea ,  4,  S.  48 0.  Conpros  Base, 
$  97. 
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ribués  par  morceaux,  ont  dû  être  préparés  d'une  façon 
[uelconque  f  peut-être  rôtis  ou  salés  (Voyei  Luc,  24,  42; 
foh.,  21,  9).  11  ne  s'agit  donc  plus,  d'un  côté  ni  de  l'autre, 
l'un  simple  produit  de  la  nature  que  la  vie  anime,  mais  il 
i'agit  d'un  produit  que  la  vie  a  quitté,  et  que  l'art  a  modifié. 
Pour  y  introduire  un  procédé  naturel  d'après  la  supposition 
de  nos  théologiens,  Jésus,  avant  tout,  aurait  dû,  en  vertu 
de  sa  puissance  miraculeuse,  faire  repasser  le  pain  h  l'état 
de  grain,  rendre  la  vie  aux  poissons  rôtis,  puis  entreprendre 
immédiatement  la  multiplication;  enfin,  ramener  ces  objets 
multipliés  de  l'état  naturel  à  l'état  artiGciel.  Ainsi,  ce  mira- 
cle serait  composé  :  1°  d'une  revivification  qui  surpasserait  en 
merveilleux  toutes  celles  que  racontent  les  évangiles;  2°  d'une 
accélération  extrême  d'un  procédé  naturel;  8°  d'un  procédé 
artificiel  mis  in  visiblement  en  œuvre,  et  non  moins  accéléré, 
puisque  toutes  les  longues  opérations  du  meunier  et  du 
boulanger,  d'une  part,  et  du  cuisinier,  d'autre  part,  se  se* 
raient  accomplies  par  la  parole  de  Jésus  en  un  seul  moment. 
Comment  donc  Olshausen  peut-il  se  tromper,  lui  et  le  lec- 
teur croyant,  par  l'expression,  acceptable  en  apparence,  de 
procédé  naturel  accéléré,  puisque  cette  expression  ne  dési- 
gne qu'un  tiers  de  la  chose  dont  il  s'agit  (1)? 

Maintenant,  comment  nous  représenterons-nous  un  pa- 
reil miracle,  et  dans  quel  moment  du  cours  de  l'opération 
le  placerons-nous?  Relativement  ace  dernier  point,  trois  opi- 
nions sont  possibles,  d'après  le  nombre  des  groupes  qui 
agissent  dans  notre  narration  :  la  multiplication  peut  s'être 
opérée,  ou  bien  dans  les  mains  de  Jésus,  ou  bien  dans 
celles  des  apôtres  qui  ont  fait  la  distribution,  ou  bien  enfin, 
seulement  dans  celles  du  peuple  qui  a  reçu  les  vivres.  Cette 


(1)  Celte  déplorable  remarque  de  ma  Dieu  vivant;  autrement  je  n'aurait  pat 
part  a,  d'aprè»  Olshansen,  sa  cause  dans  trouvé  tant  de  difficulté  à  concevoir 
quelque  tho*  de  pire  qu'une  simple  Comment  la  cansalité  divise  peut  rem- 
incapacité  intellectuelle  «  à  avoir,  dits  placer  les  opérations  humaines  (p<  é79). 
jbod  absence  de  tonte  crovance  en  nn 
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dernière  opinion  est  puérile  jusqu'à  l'extravagance,  car  il 
faudra  se  représenter  Jésus  et  les  apôtres  distribuant,  en 
ayant  soin  qu'il  y  en  ait  suffisamment,  des  parcelles  qui  de- 
viennent des  morceaux  de  pain  et  de  poisson  entre  les 
(nains  de  la  foule;  d'autant  plus  qu'il  n'aurait  pas  été  aisé- 
ment possible  de  procurer  à  chacun  des  cinq  mille  hommes 
une  parcelle,  aussi  petite  que  l'on  voudra,  avec  deux  pois- 
sons, et  cinq  pains,  qui  ne  pourront  pas  avoir  été  très  gros, 
puisque  ce  n'était  pas  la  coutume  juive  de  faire  de  gros  pains, 
et  qu'un  enfant  les  portait.  Entre  les  deux  autres  opinions, 
je  trouve  avec  Olshausen,  que  la  plus  convenable  est  celle 
qui  représente  les  vivres  se  multipliant  sous  les  mains  créa- 
trices de  Jésus,  qui  donne,  sans  fin,  des  pains  et  des  poissons 
aux  apôtres  chargés  de  la  distribution.  Pour  se  faire  une 
idée  du  phénomène,  on  peut  essayer  de  concevoir,  ou  bien 
que,  aussitôt  qu'un  pain  et  un  poisson  étaient  finis,  il  en 
sortait  de  nouveaux  des  mains  de  Jésus,  ou  bien  que  chacun 
des  pains  et  des  poissons  croissait,  de  sorte  que,  lorsqu'on 
«n  coupait  un  morceau,  la  réparation  s'effectuait  jusqu'à  ce 
que  le  tour  du  pain  ou  du  poisson  suivant  arrivât,  d'après 
un  calcul  de  proportion.  La  première  opinion  parait  étran- 
gère au  texte,  qui,  parlant  des  miettes  des  cinq  pains,  i/.  tûv 
seèvre  apTwv  (Joh.,  6,  13),  ne  suppose  guère  une  augmen- 
tation de  ce  nombre.  Reste  donc  seulement  la  seconde;  et 
Lavater,  en  la  parant  de  couleurs  poétiques,  a  rendu  un 
mauvais  service  à  l'opinion  orthodoxe  (1);  car  ce  miracle 
appartient  à  ceux  qui  ne  peuvent  paraître  croyables  jusqu'à 
un  certain  point,  qu'aussi  longtemps  qu'on  sait  les  tenir 
dans  la  demi-obscurité  d'une  image  indécise  (2).  Dès  qu'on 
veut  les  amener  à  la  lumière  et  les  examiner  exactement  dans 
toutes  les  parties,  ils  se  résolvent  en  nuages.  Des  pains  qui 


(1)  Jétus  Mêstiat,  2.  Bd.,  n°  14, 15,      «or  ce  miracle  arec  quelque»  remarques 
ond  20.  tout  à  fait  générales. 

(S)  Auui  Neaodcr  (S.  877)  pa»te-t-il 
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grossissent  dans  les  mains  de  celui  qui  les  distribue,  comme 
des  champignons  humides;  des  poissons  rôtis  dont  les  par- 
ties coupées  se  reproduisent  soudainement,  comme  les  pinces 
arrachées  à  Fécrevisse  vivante  se  reproduisent  successive- 
ment, appartiennent  évidemment,  non  au  domaine  de  la 
réalité,  mais  à  un  tout  autre  domaine. 

Quelle  reconnaissance  ne  mérite  donc  pas  ici  l'explica- 
tion rationaliste ,  s'il  est  vrai  qu'elle  sache  nous  délivrer  le 
plus  facilement  du  monde  d'un  miracle  aussi  inouï?  A  en- 
tendre le  docteur  Paulus  (1),  les  évangélistes  n'ont  pas  l'in- 
tention de  raconter  un  miracle,  et  le  miracle  n'a  été  introduit 
dans  leur  récit  que  par  les  interprètes.  Ce  qu'ils  racontent 
n'est,  d'après  lui,  que  cecj  :  Jésus  Gt  distribuer  le  peu  de 
provisions  qu'il  avait,  et  la  multitude  eut  suffisamment  de 
quoi  manger.  Il  faut  suppléer  l'omission  d'un  membre  in- 
termédiaire qui  aurait  appris  comment  il  fut  possible  que, 
malgré  le  peu  de  vivres  que  Jésus  avait  à  offrir,  une  aussi 
grande  multitude  ait  été  rassasiée.  Ce  membre  intermé- 
diaire, dit-il,  se  trouve  très  naturellement  dans  la  combi- 
naison historique  des  circonstances.  On  reconnaît,  en  effet, 
en  comparant  Jean,  6,  û,  que,  vraisemblablement,  la  mul- 
titude se  composait,  pour  la  plus  grande  partie,  d'une  ca- 
ravane allant  à  une  Tête;  elle  n'a  donc  pu  être  complètement 
dépourvue  de  vivres,  et  seulement  peut-être  quelques  indi- 
vidus, plus  pauvres  que  les  autres,  avaient  déjà  consommé 
leurs  provisions.  Pour  décider  les  mieux  pourvus  à  faire  part 
de  leurs  vivres  à  ceux  qui  en  manquaient,  Jésus  disposa  un 
repas,  et  lui-même  donna  l'exemple  de  distribuer  la  portion 
des  petites  provisions  dont  lui  et  ses  apôtres  pouvaient  se 
passer.  Cet  exemple  fut  imité  ;  et,  la  distribution  des  pains 
faite  par  Jésus  ayant  suscité  une  distribution  générale,  toute 
la  multitude  fut  rassasiée.  Sans  doute,  dit  Paulus,  c'est 

(I)  E**g.  ffmndk.,  3,  S.  *05  ff. 
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ajouter  ou  texte  que  d'introduire  cet  intermédiaire  naturel; 
mais,  comme  l'intermédiaire  surnaturel  que  l'on  admet  or- 
dinairement, à  savoir  la  multiplication  des  pains,  n'y  est 
pas,  non  plus,  exprimé  formellement,  et  qu'il  faut  les  y  sup- 
poser l'un  et  l'autre,  on  ne  peut  pas  faire  autrement  que  de 
se  décider  pour  le  moyen  naturel.  Le  fait  est  que  l'égalité 
que  l'on  suppose  dans  le  texte  entre  les  deux  moyens  ter- 
mes qu'il  faudrait  suppléer,  n'existe  réellement  pas.  Tandis 
que,  pour  le  besoin  de  l'explication  naturelle,  on  doit  sup- 
poser un  nouveau  sujet  qui  distribue  (les  mieux  pourvus  de 
la  foule),  un  nouvel  objet  distribué  (leurs  provisions),  et  la 
distribution  de  ces  provisions;  l'explication  surnaturelle  se 
contente  du  sujet  existant,  Jésus  et  ses  apôtres,  de  l'objet 
existant  (leur  petite  provision),  et  de  la  distribution  de  ces 
vivres;  et  elle  ne  laisse  à  supposer  que  la  manière  d'après 
laquelle  ces  vivres  devinrent  suffisants  pour  rassasier  la  foule 
en  se  multipliant  miraculeusement  entre  les  mains  de  Jésus 
et  de  ses  apôtres.  Comment  peut-on  encore  soutenir  qu'en- 
tre les  deux  moyens  termes  l'un  n'est  pas  plus  près  du 
texte  que  l'autre?  Si  la  multiplication  miraculeuse  des 
pains  et  des  poissons  est  passée  sous  silence,  cela  s'expli- 
que; car  une  chose  de  ce  genre,  dont  on  ne  peut  se  faire 
aucune  idée,  est  mieux  expliquée  par  le  résultat  seul.  Mais, 
en  revanche,  comment  les  rationalistes  rendront-ils  compte 
du  silence  gardé  sur  la  distribution  que,  à  l'exemple  de 
Jésus,  les  mieux  pourvus  Grent  au  reste  de  la  foule?  C'est 
un  pur  arbitraire  que  d'intercaler  cette  distribution  des 
mieux  pourvus  entre  la  phrase  :  //  les  donna  aux  disciples 
et  les  disciples  au  peuple,  e&ioxe  toi;  (j.a6y)Tai<;,  oi  Je  [/.abritai 
toi;  cytai;  (Matth.,  Ift,  19),  et  la  phrase  :  Ils  en  man- 
gèrent tous  et  furent  rassasiés,  xal  cçayov  raxvreç  xal 
iyaoTaGÔnorav  (v.  20).  Au  contraire,  la  phrase  :  Il  partagea 
les  deux  poissons  à  tout  le  monde,  xal  to*jc  Su'o  t^Ôùaç  epipice 
iraci  (Marc,  6,  41),  montre  d'une  façon  non  méconnaisse- 
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le  que  les  deux  poissons  seulement,  et  par  conséquent 
ussi  les  cinq  pains  seulement,  furent  pour  tous  l'objet  de 
a  distribution  (1).  Mais  ce  qui  est  surtout  embarrassant 
>our  l'explication  naturelle,  ce  sont  les  corbeilles  que  Jésus 
it  encore  remplir  des  restes  après  que  tous  eurent  été  ras- 
sasiés. Quand  ici  lo  quatrième  évangéliste  dit  :  Ils  les  ra- 
massèrent donc,  et  on  remplit  douze  corbeilles  des  mor~ 
xaua)  des  cinq  pains  d'orge  qui  étaient  restés  après  que 
tous  en  avaient  mangé,  cuvvfyayov  oviv,  xal  éyéaicrav  £fe>Jexa 
cofivo'jç  x^a<7[i.aTwv  ex  tôv  rcévre  apriov  tôv  xpiÔivtov,  à  iire- 
pîcGcuGe  tou;  peëpwxo'civ  (6,  13),  cela  semble  indiquer  assez 
clairement  que,  des  cinq  pains,  après  que  cinq  mille  hom- 
mes s'en  furent  rassasiés,  il  resta  douze  corbeilles  pleines 
de  miettes,  par  conséquent  plus  que  les  provisions  primiti- 
ves. Ici  donc  l'interprète  rationaliste  a  besoin  des  subter- 
fuges les  plus  extravagants  pour  échapper  au  miracle.  A  la 
vérité,  quand  les  synoptiques  disent  simplement  que  l'on 
recueillit  les  restes  du  repas  et  qu'on  en  remplit  douze  cor- 
beilles, on  pourrait  penser,  au  point  de  vue  de  l'explica- 
tion naturelle,  que  Jésus,  par  respect  pour  les  dons  de  Dieu, 
fit  recueillir  par  ses  apôtres  ce  que  les  gens  laissaient  perdre 
de  leurs  propres  provisions.  Mais,  puisque  le  peuple  aban- 
donnait ce  qui  restait  et  ne  le  serrait  pas  pour  son  propre 
usage,  cela  parait  signifier  qu'il  traitait  comme  propriété 
d'autrui  les  aliments  qui  lui  furent  présentés,  et,  de  son 
côté,  Jésus,  en  faisant  rassembler  ces  restes  sans  aucune 
difficulté  par  ses  apôtres,  semble  les  considérer  comme  lui 
appartenant.  En  conséquence  Paulus  donne  un  sens  nou- 
veau à  l'expression  des  synoptiques  :  On  ramassa,  etc.,  4pav 
x.  t.  >>.  ;  il  prétend  que  cela  veut  dire,  non  que,  le  repas 
étant  terminé,  on  ramassa  ce  qui  restait  après  que  la  mul- 
titude eut  été  rassasiée,  mais  que  les  apôtres,  après  avoir 
retenu  sur  leurs  petites  provisions  le  nécessaire  pour  Jésus  et 
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pour  eux,  en  apportèrent  l'excédant  au  repas  commun,  par 
un  exemple  dont  ils  voulaient  provoquer  l'imitation.  Mais 
peut -on,  quand  le  membre  de  phrase  :  Ils  mangèrent  et 
furent  rassasiés,  e<poyov  xal  eyopTàcÔvîffav,  est  suivi  immédia- 
tement du  membre  de  phrase,  on  ramassa,  xaî  r.pav,  peut- 
on,  dis-je,  être  revenu  de  la  sorte,  brusquement,  au  temps 
qui  avait  précédé  le  repas?  du  moins  n'y  aurait-il  pas  eu  né- 
cessairement, car  on  avait  ramassé,  vipav  yap?  En  outre, 
puisqu'il  venait  d'Être  dit  que  le  peuple  s'était  rassasié,  le 
reste,  to  rapicGeDcav,  surtout  placé  comme  il  l'est  dans  Luc, 
auprès  de  où  roi;,  peut-il  signiGer  autre  chose  que  ce  qui 
avait  été  laissé  par  le  peuple?  Enfin,  comment  est-il  possible 
qu'avec  cinq  pains  et  deux  poissons,  après  que  Jésus  et  ses 
apôtres  en  eurent  pris  ce  qui  leur  était  nécessaire,  ou  même 
sans  cela,  on  ait  rempli,  par  voie  naturelle,  douze  corbeilles 
de  ce  qui  devait  être  distribué  au  peuple?  Mais  l'explica- 
tion devient  encore  plus  étrange  quand  elle  s'applique  au 
passage  de  Jean.  Jésus  ayant  prescrit  de  rassembler  les  res- 
tes afin  que  rien  ne  se  perdît,  ïva  pf  ri  AirifoixoLi,  il  semble 
que  ce  qui  est  dit  ensuite  sur  les  douze  corbeilles  remplies 
du  reste  des  cinq  pains,  ne  peut  pas  ne  pas  être  en  rapport 
avec  le  temps  qui  suivit  le  repas.  Mais  alors  il  n'y  aurait  pas 
moyen  de  s'en  tirer  sans  une  multiplication  miraculeuse. 
Aussi  Paulus,  quoique  la  phrase  :  Ils  les  ramassèrent  donc 
et  en  remplirent  douze  corbeilles,  etc.,  ne  fasse  qu'un  tout 
cohérent,  préfère  en  détacher  de  force  :  Ils  les  ramassé" 
rent  donc;  de  sorte  que,  d'une  manière  encore  plus  forcée 
que  chez  les  synoptiques,  il  met,  sans  aucune  indication,  le 
verbe  au  plus-que-parfait,  et  reporte  ce  membre  de  phrase 
au  temps  qui  précéda  le  repas. 

Ici  donc  encore  l'explication  naturelle  ne  résout  pas  le 
problème  proposé  :  le  miracle  reste  dans  le  texte;  et,  si  nous 
avons  des  motifs  pour  le  trouver  incroyable,  nous  devons 
examiner  si  le  récit  du  texte  mérite  réellement  qu'on  y  ajoute 
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toi.  Les  commentateurs  le  placent  ordinairement  au  rang 
des  plus  dignes  de  croyance,  à  cause  de  l'accord  des  quatre 
évangélistes  ;  mais  cet  accord  n'est  pas  aussi  complet  qu'on 
le  prétend.  D'abord,  des  divergences  entre  Matthieu  et  Lucj 
puis  entre  ces  deux  et  Marc,  qui  donne  ici  aussi  cours  à  son 
imagination;  enfin,  entre  tous  les  synoptiques  et  Jean,  por- 
tent sur  les  points  suivants  :  D'après  les  synoptiques,  la 
ïcène  se  passe  dans  un  lieu  désert,  to'itoç  epvijAoç  ;  d'après 
lean,  sur  une  montagne;  d'après  les  synoptiques,  elle  s'ou- 
irre  par  une  allocution  des  apôtres;  d'après  Jean,  par  une 
question  de  Jésus  (double  particularité  par  laquelle  le  récit 
le  Jean,  comme  il  a  déjà  été  remarqué,  se  rapproche  du 
écit  que  Matthieu  et  Marc  font  de  la  seconde  multiplication); 
>o6n,  les  discours  que  les  trois  premiers évangélistes  mettent 
l'une  façon  indécise  dans  la   bouche  des  disciples,  tûv 
ioÔyîtôv,  sont  prêtés  par  le  quatrième  évangéliste,  suivant 
on  habitude  d'individualiser,  à  Philippe  et  à  André  nomi- 
lativement,  de  même  aussi  qu'il  désigne  un  enfant,  toxi&x- 
tiftv ,  comme  le  porteur  des  pains  et  des  poissons.  Nous 
>ouvons  passer  sur  ces  divergences,  comme  moins  essen- 
ielles,  pour  nous  arrêter  sur  une  qui  a  plus  de  portée.  Tan- 
lis  que,  d'après  les  synoptiques,  Jésus,  qui  a  pendant  long- 
emps  enseigné  la  foule  et  qui  en  a  guéri  les  malades,  n'est 
mené  à  lui  donner  des  vivres  que  par  l'approche  du  soir  et 
>arla  remarque  qu'on  lui  en  fait;  chez  Jean,  au  contraire, 
a  première  pensée  de  Jésus,  dès  qu'il  lève  les  yeux  et  voit 
irriver  le  peuple,  est,  ou  bien  la  pensée  exprimée  dans  sa 
[uestion  à  Philippe  :  Où  prendre  du  pain  pour  donner  à 
Danger  à  ce  peuple?  ou  bien,  comme  il  ne  disait  cela  que 
iOur  éprouver  Philippe,  reipa£o>v,  et  comme  il  savait  bien 
equil  avait  à  faire,  -ri  rt\j.ùCki  7uoittv,  elle  est  le  dessein  de 
irocurer  à  la  foule  une  nourriture  miraculeuse.  Or,  com- 
ment se  put-il  que,  dès  l'approche  du  peuple,  Jésus  conçût 
a  projet  de  lui  donner  à  manger?  Le  peuple  venait  auprès 
u.  15 
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de  lui,  non  pour  en  recevoir  du  pain,  mais  pour  proGterde 
son  enseignement  et  de  sa  puissance  curativc;  ce  fut  donc 
de  son  propre  mouvement  que  Jésus  se  proposa  de  multi- 
plier les  pains,  aGn  de  donner  la  preuve  la  plus  signalée  de 
son  pouvoir  miraculeux.  Mais  était-ce  son  habitude  de  faire 
un  miracle  sans  nécessité,  sans  provocation,  par  un  pur 
caprice,  et  uniquement  pour  en  faire  un?  Je  ne  puis  pas 
exprimer  assez  fortement  combien  il  est  impossible  que  la 
première  pensée  de  Jésus  ait  été  le  repas,  combien  il  est 
impossible  qu'il  ait  imposé  de  la  sorte  au  peuple  la  multi- 
plication miraculeuse  des  pains.  Ici  donc,  le  récit  des  synop- 
tiques, où  le  miracle  a  du  moins  un  motif,  l'emporte  nota- 
blement sur  celui  de  Jean,  qui,  se  hâtant  d'en  venir  au 
miracle,  néglige  de  le  motiver,  et  qui  ne  fait  pas  attendre  à 
Jésus  Je  moment  de  l'opérer.  Ce  n'est  pas  ainsi  qu'un  té- 
moin oculaire  a  pu  parler  (1).  S'il  faut  mettre  de  côté, 
comme  non  historique,  le  récit  de  cet  évangile,  auquel  au- 
jourd'hui on  accorde  la  plus  grande  autorité,  les  difficultés 
du  fait  en  lui-même,  signalées  plus  haut,  suffisent,  en  ce 
qui  regarde  les  autres  évangiles,  pour  jeter  du  doute  sur  le 
caractère  historique  de  leur  narration,  d'autant  plus  que,  à 
côté  de  ces  raisons  négatives,  se  trouvent  des  raisons  posi- 
tives qui  font  comprendre  que  notre  récit  a  pu  naître  par 
des  voies  non  historiques. 

Ces  raisons  positives  existent  aussi  bien  dans  le  domaine 
des  récits  évangéiiques  qu'en  dehors  de  ce  domaine,  c'est- 
i-dire  dans  l'histoire  de  l'Ancicn-Testament  et  dans  l'his- 
toire populaire  des  Juifs.  Quant  au  premier  point,  il  est 
bon  de  remarquer  que  Jean,  aussi  bien  que  les  synoptiques, 
rattache  plus  ou  moins  immédiatement  à  la  multiplication 
de  pains  matériels  opérés  par  Jésus,   des  discours  figurés 

(1)  Contre  l'essai  de  conciliation  tenté  pur   Neandcr  ,   comparez  De  Wette, 
Exef.  Handb.,  1,  3,  S.  77. 
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sur  le  pain  et  la  pâte.  Telles  sont,  chez  Jean  (6,  27  seq.), 
les  sentences  sur  le  vrai  pain  du  ciel  et  de  la  vie  donnés  par 
Jésus;  chez  les  synoptiques,  sur  le  faux  levain  des  Pharisiens 
et  des  Saducéens,  c'est-à-dire  leur  fausse  doctrine  et  leur 
hypocrisie  (Mattli.,  16,  5  seq.  Marc,  8,  14  seq.  Compare! 
Luc,  12,  1)  (1);  et  des  deux  côtés,  le  discours  figuré  de 
Jésus  est  entendu,  h  tort,  d'un  pain  matériel.  Ce  ne  serait 
donc  pas  aller  chercher  bien  loin,  que  de  supposer  que,  sem- 
blable au  peuple  et  aux  apôtres,  la  première  tradition  chré- 
tienne entendit  au  propre  ce  qui  n'avait  été  dit  par  Jésus 
que  d'une  façon  figurée;  et,  si  parfois  il  s'est  représenté, 
dans  un  langage  métaphorique,  comme  celui  qui  pouvait 
donner  au  peuple  égaré  et  affamé  le  vrai  pain  de  vie,  la 
meilleure  nourriture,  h  laquelle  il  opposait  peut-être  le  le- 
vain des  Pharisiens,  la  légende,  dont  la  tendance  est  de  tout 
réaliser,  entendit  ces  paroles  comme  si  Jésus  avait  vérita- 
blement nourri  par  un  miracle,  dans  le  désert,  une  multi- 
tude affamée.  D'après  le  quatrième  évangile,  les  discours 
sur  le  pain  dévie  sont  amenés  par  la  multiplication  des  pains. 
11  se  pourrait  que  le  rapport  fut  inverse,  et  que  la  conception 
de  cette  histoire  fût  due  à  ce  discours.  En  effet,  le  récit  de 
Jean  commence  par  ces  mots  :  D'où  achèterons-nous  du 


(1)  Cette  indication  a  été  tout  récem- 
ment suivie  par  Weisse  ;  il  trouve  la  clef 
de  l'histoire  de  la  multiplication  dans 
one  question  de  Jésus ,  qui ,  voyant  que 
les  apôtres  se  méprennent  sur  l'avis 
qu'il  leur  donne  de  se  garder  du  1er» in 
des  Pharisiens  et  des  Saducéens ,  leur 
demande  s'ils  ne  se  souviennent  pas 
combien  de  corbeilles  ils  ont  remportées 
des  cinq  pains  et  puis  des  sept  pains. 
Quand  il  ajoute  :  Ne  comprenez-vous 
pas  que  ce  n'est  pas  de  pain  que  je  par- 
lais,  etc.  ,  irw(  ov  voctre,  oft  ov  Tripe 
aprov  euro*  vfi.iv,  x.  t.  )•  (Mattb.,  40, 
il ) ,  la  comparaison ,  dit  Weisse,  que 
Jésus  fait  ici  de  l'histoire  de  la  multipli- 
cation avec  le  -discours  sur  le  levain , 
montre  qu'il  ne  faut  entendre  aussi  la 
première  que  paraboliqaement  (p.  511 


seq.).  Mais  la  forme  de  la  question  de 
Jésus  :  combien  de  paniers  (  de  corbeille*) 
vous  remportâtes,  iro'aovç  xoytvov;  (ami* 
ptfa;)  iXaiZiri ,  suppose  un  événement 
réel.  On  ne  peut,  d'après  ce  qui  a  été 
dit  dans  le  premier  volume  au  sujet  de 
l'histoire  de  la  tentation ,  se  faire  au- 
cune idée  d'une  parabole  où  Jésus  et  les 
apôtres  auraient  joué  un  rôle  principal. 
La  manière  dont  Jésus  conclut,  ne  veut 
pas  dire  que,  à  cause  dn  sens  purement 
figuré  du  récit  antécédent ,  il  faut  en- 
tendre au  figuré  aussi  le  discours  subsé* 
quent,  mais  elle  ?  eut  dire  que,  puisqu'on  - 
s'est  convaincu  antécédemment  com- 
bien il  était  superflu  de  s'inquiéter  du 
pain  pour  le  corps  dans  le  voisins ge  de 
Jésus,  il  est  absurde  d'entendre  an  pro- 
pre son  discours  actuel* 
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pain  pour  donner  à  manger  à  ce  peuple?  jroôev  âyopacotuv 
aprouç  tva  ça^wciv  ouxot  ;  ce  langage  dans  la  bouche  de  Jésus, 
au  premier  aspect  de  la  foule  qui  accourt,  se  conçoit  mieux 
s'il  parlait,  par  figure,  de  la  nourrir  de  la  parole  de  Dieu 
(comparez  Joh.,  4,  32  seq.)  et  d'apaiser  sa  Gn  spirituelle 
(Mat th.,  5,  6),  afin  d'exercer  l'intelligence  supérieure  des 
apôtres  (rcetpà^wv),  que  s'il  songeait  réellement  à  une  nour- 
riture corporelle,  et  s'il  n'avait  voulu  éprouver  ses  apôtres 
que  pour  savoir  jusqu'à  quel  point  ils  s'en  remettraient  à  son 
pouvoir  de  faire  des  miracles.  Le  récit  des  synoptiques  prête 
moins  à  une  pareille  manière  de  voir.  Les  discours  figurés 
sur  le  levain  ne  suffisent  pas  pour  motiver  la  formation  de 
l'histoire  de  la  multiplication  ;  et,  comme  l'évangile  de  Jean 
est,  à  vrai  dire,  le  seul  qui  semble  la  permettre,  on  se  con- 
formera mieux  au  caractère  de  cet  évangile,  en  supposant 
qu'il  s'est  servi  du  récit  miraculeux  reçu  par  tradition, 
comme  d'un  teite  pour  des  discours  figurés  dans  le  goût 
alexandrin,  qu'en  supposant  qu'il  nous  a  conservé  les  dis- 
cours originaux  d'où  la  légende  aurait  tiré  cette  histoire  de 
miracle. 

Si  donc  rjous  trouvons,  hors  du  Nouveau-Testament,  des 
causes  très  puissantes  qui  aient  pu  concourir  à  la  formation 
du  récit  de  la  multiplication  des  pains,  nous  serons  obligés 
de  renoncer  è  notre  essai  de  la  construire  avec  des  matériaux 
pris  au  Nouveau-Testament.  Lé  quatrième  évangéliste,  en 
mettant  dans  la  bouche  du  peuple  la  mention  de  la  manne, 
ce  pain  céleste  que  Moïse  avait  donné  à  manger  dans  le 
désert  aux  ancêtres  (v.  31),  nous  rappelle  un  des  traits  les 
plus  célèbres  de  la  primitive  histoire  des  Israélites  (2  Mos., 
16).  Il  était  tout  à  fait  naturel  qu'on  le  considérât  comme 
un  type  de  ce  qui  devait  arriver  dan»  le  temps  messianique; 
et  nous  savons,  en  eiïet,  d'après  des  écrits  rabbiniques,  que, 
parmi  les  traits  qui  furent  transportés  du  premier  Goël  au 
second,  la  distribution  d'un  pain  céleste  jouait  un  rôle  prin- 
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pal  (1).  De  plus, si  la  mnnne  de  Moïse  se  prête  sons  peine  h 
tre  regardée  comme  le  type  du  pain  miraculeusement  mul- 
plié  par  Jésus,  les  poissons  que  Jésus  multiplia  par  le  même 
îiracle,  pourraient  faire  songer  comment  Moïse  procura 
u  peuple  non  seulement  un  succédané  du  pain  dans  la 
lannc,  mais  encore  une  nourriture  animale  dans  les  cailles 
2.  Mos.,  16,  8.  12.  13;  4.  Mos.,  11,  4,  jusqu'à  la  6n). 
Dn  comparant  ces  récits  mosaïques  avec  nos  récits  évan- 
;éliques ,  on  trouve  dans  les  détails  une  similitude  frap- 
pante. Des  deux  côtés,  le  lieu  est  le  désert;  des  deux  côtés, 
a  cause  du  miracle  est  la  crainte  que  le  peuple  ne  souffre 
le  la  famine,  ou  même  ne  périsse  complètement  par  la  faim. 
)ans  l'Ancien  Testament,  cette  crainte  est  exprimée  par 
e  peuple,  à  voix  haute  et  avec  des  murmures;  dans  le 
Vouveau,  elle  est  un  effet  de  la  courte  vue  des  apôtres  et  du 
'amour  de  Jésus  pour  les  hommes.  Jésus  fait  songer  à  ses 
ipôtres  qu'il  faut  donner  à  manger  au  peuple,  ce  qui  indique 
léja  son  dessein  d'une  multiplication  miraculeuse;  avec  ce 
langage  de  Jésus ,  on  mettra  en  parallèle  l'indication  que 
léhova  donne  à  Moïse  de  nourrir  le  peuple  avec  de  la 
manne  (2.  Mos.,  16,  4),  et  avec  des  cailles  (2.  Mos.,  16, 
12;  4.  Mos.,  11 ,  18—20).  Mais  ce  qui  est  tout  à  fait 
décisif,  c'est  la  ressemblance  entre  les  doutes  exprimés  de 
part  et  d'autre.  Les  apôtres  regardent  comme  impossible 
de  procurer  des  vivres  dans  le  désert  à  une  aussi  grande 
multitude,  et  Moïse  élève  des  doutes  contre  la  promesrc 
de  Jéhova,  de  rassasier  de  viande  les  Israélites  (4.  Mos., 
11,  21  seq.).  Comme  les  apôtres,  Moïse  trouve  la  multi- 
tude du  peuple  trop  grande  pour  qu'il  soit  possible  de  la 
pourvoir  d'une  nourriture  suffisante;  comme  les  apôtres, 
qui  demandent  où  prendre  tant  de  pain  dans  le  désert,  de 
même  Moïse  demande  ironiquement  si  les  Israélites  doivent 
tuer  des  moutons  et  des  bœufs  (ils  n'en  avaient  pas);  comme 

(I)  Toyts  le  premier  volume,  $  Là. 
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les  apôtres,  qui  objectent  que ,  quand  même  ils  feraient  les 
plus  grands  sacrifices  d'argent,  cela  ne  suffirait  pas  pour 
donner  un  peu  de  pain  à  chacun,  de  même  Moïse  avait  dé- 
claré d'une  autre  façon,  que ,  pour  rassasier  le  peuple  ainsi 
que  Jéhova  le  promettait,  il  faudrait  que  l'impossible  se  fît 
(c'est-à-dire  que  les  poissons  vinssent  de  la  mer).  Jéhova, 
dans  l'Ancien  Testament,  pas  plus  que  Jésus  dans  le  Nou- 
veau, ne  tient  compte  de  ces  objections,  et  il  ordonne  ou 
peuple  de  se  préparer  à  recevoir  la  nourriture  miracu- 
leuse. 

Quelque  analogie  qu'il  y  ait  entre  ces  deux  nourritures 
procurées  miraculeusement,  cependant  il  se  trouve  une  dif- 
férence essentielle  :  c'est  que  dans  l'Ancien  Testament,  il 
s'agit,  aussi  bien  pour  la  manne  que  pour  les  cailles,  de 
procurer  miraculeusement  des  aliments  qui  n'existaient  pas 
précédemment;  et,  dans  le  Nouveau,  de  multiplier  miracu- 
leusement des  aliments  qui  existaient  déjà,  mais  qui  ne 
suffisaient  pas.  L'intervalle  entre  le  récit  mosaïque  et  le 
récit  évangélique  est  donc  trop  grand  pour  qu'on  puisse 
dériver  immédiatement  celui-ci  de  celui-là.  Nous  avons 
besoin  d'un  intermédiaire;  et  cet  intermédiaire  tout  h  fait 
naturel  entre  Moïse  et  le  Messie  est  donné  par  les  pro- 
phètes. Pour  Élie,  on  sait  que  par  lui  et  en  sa  faveur  la 
petite  provision  de  farine  et  d'huile  qu'il  trouva  chez  la 
veuve  de  Sarephta  fut  multipliée  miraculeusement,  ou,  plus 
précisément,  maintenue  de  manière  h  suffire  durant  toute 
la  durée  d'une  famine  (1.  Reg.,  17,  8 — 16).  Cette  histoire 
de  miracle  se  développe  davantage  et  d'une  manière  plus 
semblable  au  récit  évangélique  chez  Elisée  (2.  Reg.,  4, 
42  seq.).  Comme  Jésus,  dans  le  désert,  avec  cinq  ^ams  et 
cinq  poissons  veut  nourrir  cinq  mille  hommes,  $l)téf  ^jeut, 
pendant  une  famine,  nourrir  cent  hommes  avec  vingt  paini 
(des  pains  d'orge  comme  ceux  qui  furent  distribués  par 
Jésus  suivant  Jean) ,  et  avec  un  peu  de  froment  écrasé 
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>,  LXX  :  7:a>,a6a;).  La  disproportion  entre  les  pro- 
s  et  le  nombre  d'hommes  est  exprimée  par  son  ser- 
,  comme  dans  l'Évangile  par  les  apôtres,  sous  la 
de  celte  question  :  Qu'est-ce  qu'une  si  petite  quan- 
;  vivres  pour  cent  hommes? Elisée  ne  se  laisse  pas  plus 
certer  que  Jésus  par  cette  objection  ;  mais  il  ordonne 
serviteur  de  donner  à  manger  au  peuple  ce  qui  se 
î;  et,  de  môme  que  le  récit  évangélique  fait  ressortir 
ramassa  les  débris  du  repas,  de  même,  dans  l'Ancien 
aient,  la  narration  se  termine  par  la  remarque  que, 
[ue  tant  d'hommes  eussent  mangé  leur  part  de  ces 
ions,  cependant  il  y  en  avait  encore  eu  de  reste  (1).  La 
Jiflerence  est  ici ,  à  vrai  dire,  le  moindre  nombre  des 
et  le  plus  grand  de  la  foule  rassasiée ,  du  côté  du 
vangélique.  Mais  qui  ne  sait  que,  en  général,  la  lé- 
n'imite  guère  sans  enchérir,  et  que,  en  particulier, 
renait  parfaitement  à  la  position  du  Messie  qu'on  mît  sa 
ice  miraculeuse  dans  le  rapport  de  cinq  à  vingt,  quant 
ëcessité  d'aliments  naturels  préexistants,  et  dans  celui 
[  mille  à  cent,  quant  à  l'action  surnaturelle?  Il  est  vrai 
our  couper  court  à  la  conséquence  qui  veut  que,  si 
itend  mylhiquement  les  deux  récils  de  l'Ancien  Tes- 
t,  on  entende  mythiquement  aussi  le  récit  6i  sem- 
des  évangiles,  Paulus  étend  au  premier  l'essai  d'une 
lion  naturelle  qu'il  a  développée  pour  le  second  ;  il 
1  que  la  cruche  d'huile  de  la  veuve  fut  tenue  pleine 
s  contributions  des  élèves  du  prophète,  et  que  les 


Rcg.,  4,  A3,  lxx  :  Qu'est-ce  Job.,  6,9:  Mais  qu'est-ce  que  cela 

tour  le  donner  a  cent  boni  mes?       pour  tant  de  gens?  XÏÀ«T0t;/Ta  Ttcorty 
5ro  /voirtov  txarov  àvipàv  ;  ilç  Toaovrov^  ; 

r.  44  :  Ut  ils  mangèrent ,  et  il  Mattli.  t  14  »  20  :  Us  en  mangèrent 

strifant  U  parole  du  Seigneur,       tous  et  furent  rassasiés,  et  on  emporta 

pcv  ,  xaà    xatc/itroy    xarà   to       douze  corbeilles  pleines  des  morceaux 

»Vv.  qui  étaient  restés.  Hat  fyayov  tcavtfç, 

«ai  i^eprâcr0«i?ay  t  xai  ^«v  to  ircp*»- 

oivev  tmv  xWjaxtmv  ,  <t«»£cxa  xof  îvovf 

nXnpuçm 
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vingt  pains  devinrent  suffisants  pour  cent  hommes  à  l'aide 
d'une  modération  digne  de  louanges  (1).  Cette  explication 
peut  encore  moins  nous  tenter  que  l'explication  correspon- 
dante du  récit  du  Nouveau  Testament  ;  car,  en  raison  de  la 
date  plus  reculée  de  l'événement ,  il  y  a  moins  de  motifs 
critiques,  et  en  raison  du  rapport  seulement  médiat  qu'il  a 
avec  le  christianisme ,  il  y  a  moins  de  motifs  dogmatiques 
pour  tenir  à  son  authenticité  historique. 

Pour  rendre  complète  cette  déduction  mythique  de  l'his- 
toire de  la  multiplication  des  pains,  il  ne  nous  manque  plus 
que  de  montrer  que  les  Juifs  postérieurs  croyaient  que  des 
hommes  d'une  sainteté  particulière  avaient  la  faculté  de 
rendre  suffisantes  de  petites  provisions  de  vivres.  C'est  l'é- 
rudition désintéressée  du  docteur  Paulus  qui  nous  a  fourni 
ces  renseignements.  Par  exemple,  il  nous  a  appris  qu'au 
temps  d'un  homme  d'une  grande  sainteté,  les  pains  de  pro- 
position en  petit  nombre  suffirent  à  rassasier  les  prêtres,  et 
que  même  il  en  resta  (2).  Ce  commentateur,  s'il  était  con- 
séquent, devrait  essayer  de  donner  de  ce  récit  aussi  une  ex- 
plication naturelle,  peut-être  par  la  retenue  de  ces  prêtres; 
mais  cette  histoire  ne  se  trouve  pas  dans  les  livres  canoni- 
ques; par  conséquent,  il  peut,  sans  hésitation,  la  tenir  pour 
un  conte  ;  et  la  seule  chose  qu'il  accorde  en  raison  de  la 
ressemblance  frappante  qu'elle  a  avec  le  récit  évangélique, 
c'est  que ,  en  vertu  de  la  croyance  des  Juifs  à  de  pareilles 
multiplications  de  vivres ,  croyance  attestée  par  ces  docu- 
ments rabbiniques ,  le  récit  du  Nouveau  Testament  put  de 
bonne  heure  être  conçu  par  des  chrétiens  judaïsants  dans  un 
sens  pareillement  miraculeux.  Mais  nos  recherches  prouvent 
que  le  récit  évangélique  a  été  rédigé  conformément  à  ces 
idées;  et,  si  ces  idées  se  trouvaient  dans  la  légende  popu- 

(!)  Exeg.  Handb.,  J,  S.  237  f.  irpo0«*cwç,  ut  singuli  sacerdotes,  qui 

(2)  Joroa  f.  39, 1  :  Temporc  Simeouis  prorata   parte  acciperent    quanti  ta  tem 

justi  benedtrtîo  erat  super  duos  paues  oliv»,  ad  satietatem  comederent,  imo 

pentecostales  et  super    decem   panes  ut  adbue  reliqoi»  soperetsent. 
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lairc  des  Juifs,  ce  récit  évangélique  est ,  sans  aucun  doute, 
un  produit  de  cette  légende  (1). 

§  CI. 
Jésus  transforme  l'eau  en  fin. 

À  la  multiplication  des  pains ,  on  peut  rattacher  le  récit 
du  quatrième  évangile  (2, 1  seq.)  suivant  lequel  Jésus  chan- 
gea l'eau  en  vin  dans  une  noce,  àCana  en  Galilée.  D'après 
Olshausen  9  les  deux  miracles  appartiennent  à  la  même  ca- 
tégorie, puisqu'il  s'y  trouve  un  substratum  dont  la  substance 
est  modifiée  (2).  Mais  il  oublie  ici  une  différence  logique: 
dans  l'histoire  de  la  multiplication,  la  modification  du  sub- 
stratum est  purement  quantitative,  c'est  une  augmentation 
de  ce  qui  existe  déjà  avec  la  même  qualité,'  il  y  a  plus  de 
pain,  mais  c'est  toujours  du  pain.  Au  contraire,  dans  la 
noce  de  Cana ,  le  substratum  subit  une  modification  qua- 
litative; il  ne  reste  pas  semblable  à  lui-même,  il  devient 
autre  chose,  de  l'eau  est  changée  en  vin;  il  y  a  donc  une 
véritable  transsubstantiation.  A  la  vérité,  il  y  a  des  chan- 
gements qualitatifs  qui  se  succèdent  conformément  aux  lois 
de  la  nature  et  dont  la  production  instantanée  de  la  part  de 
Jésus  serait  plus  facilement  concevable  qu'une  augmenta- 
tion également  instantanée  de  la  quantité  ;  par  exemple,  s'il 
avait  fait  soudainement  du  vin  avec  du  moût,  ou  du  vinaigre 
avec  du  vin  ;  car  ce  ne  serait  que  faire  passer  rapidement  le 
même  substratum  végétal ,  le  jus  de  raisin ,  par  des  états 
divers  qui  lui  sont  naturels.  Il  serait  déjà  plus  miraculeux 
que  Jésus  eût  communiqué  au  jus  d'un  autre  fruit ,  par 
exemple  de  la  pomme,  la  qualité  du  jus  de  raisin  ;  ce- 
pendant il  serait  resté  encore  dans  les  limites  du  même 

(1)  Conp.  De  Wette,  Exrg.  Haméè.,  (2)  Bibl.  Comm.,  J,  5.  74. 

1,1,5.  iMf. 
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règne  de  la  nature.  Mais  ici  où  de  l'eau  est  changée  en  via, 
on  saute  brusquement  d'un  règne  de  la  nature  dans  l'autre, 
de  la  substance  inorganique  à  la  substance  végétale,  miracle 
qui  est  autant  au-dessus  du  miracle  de  la  multiplication  que 
celui  de  changer  les  pierres  en  pain,  que  le  tentateur  sug- 
géra à  Jésus  (1). 

A  ce  miracle,  comme  au  précédent,  Olshauscn,  d'après 
Augustin    (2),  applique  l'explication  d'un  travail  naturel 
accéléré,  de  sorte  qu'il  ne  s'y  passa  rien  autre  chose,  seule- 
ment dans  un  délai  plus  bref,  que  ce  qui  se  passe  annuelle- 
ment dans  la  vigue  avec  un  développement  plus  prolongé. 
Cette  manière  de  considérer  la  chose  serait  fondée,   si  le 
substratum  sur  lequel  Jésus  opéra,  avait  été  le  même  que 
celui  d'où  le  vin  provient  par  voie  naturelle.  S'il  avait  pris 
dans  sa  main  une  vigne,    et  si  soudainement  il  l'avait  fait 
fleurir  et  porter  des  grappes  mûres,  cela  pourrait  s'appeler 
un  travail  naturel  accéléré.  Mais  nous  n'aurions  pas  encore 
du  vin  par  là;  et,  si  Jésus  en  fit  produire  ù  la  vigne  ainsi 
prise  dans  sa  main,  il  fallut  qu'il  ajoutât  un  remplaçant  in- 
visible du  pressoir,  c'est-à-dire  un  travail  artificiel  accéléré; 
de  sorte  que,  ici  aussi,  l'explication  prise  de  l'accélération 
d'un  travail  naturel  ne  pourrait  suffire.  Mais  nous  avons 
pour  substratum  de  celte  production  de  vin,  non  une  vigne, 
mais  dcl'eau;  et  l'on  ne  pourraitparler  ici  avec  justesse  d'un 
travail  naturel  accéléré,   qu'autant  que,  dans  des  circon- 
stances quelconques,  de  l'eau  se  changerait  en  vin  par  des 
transformations  successives.  Pour  en  venir  là,  on  dit  qu'en 
tous  cas  c'est  de  l'eau,  c'est  de  l'humidité  apportée  à  la  terre 
par  la  pluie,  etc.,  que  la  vigne  tire  sa  sève  employée  aus- 

(1)  Neander  pense  que,  pour  ce  mi-  beaucoup  a  ceux  de  l'eau  ordinaire,  et 

racle,  on  peut,  plus  facilement  que  pour  en  partie  semblable»   à  ceux  du   riu. 

celui  de  la  multiplication  des   pajns ,  (S.  369). 

trouver  une  analogie,  à  savoir  dans  le»  (2)  In  Johann,  tract.,  8'-  Ip*e  vinum 

bources  minérales  dont  l'eau  prend  une  fecit  in  captais,  qui  omni  auuo  hoc  facit 

telle  puissance  pat  des  forces  naturelles,  in  ritibus. 
qu'elle  produit  des  effets  supérieurs  do 
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sitôt  à  la  production  de  la  grappe  et  du  vin;  de  sorte  qu'il 
est  vrai  de  dire  que  chaque  année  de  l'eau  est  changée  en  vin 
par  un  travail  naturel  (1).  Mais,  outre  que  l'eau  n'est  qu'une 
des  puissances  élémentaires  dont  la  vigne  a  besoin  pour  être 
féconde,  et  outre  qu'il  faut  encore  de  la  terre,  de  l'air  et  de 
la  lumière,  ou  ne  pourrait  dire,  ni  de  l'une  de  ces  puissances 
élémentaires,  ni  de  toutes  prises  ensemble»  qu'elles  produi- 
sent la  grappe  ou  le  vin,  et  qu'ainsi  Jésus,  en  changeant 
l'eau  en  vin,  a  fait,  avec  plus  de  promptitude  seulement,  ce 
qui  se  renouvelle  annuellement  par  une  élaboration  succes- 
sive. Ici  encore  on  confond  des  catégories  logiques  qui  sont 
essentiellement  différentes.  En  effet,  nous  pouvons  placer 
le  rapport  du  produit  au  producteur,  rapport  dont  il  s'agit 
ici,  sous  la  catégorie  de  la  force  et  du  phénomène,  ou  de 
la  cause  et  de  l'effet.  Il  ne  sera  jamais  possible  de  dire  que 
l'eau  est  la  force  ou  la  cause  qui  produit  les  grappes  et  le 
rin  ;  la  force  qui  en  détermine  la  production  reste  toujours 
l'individualité  végétale  du  cep,  à  l'égard  duquel  l'eau,  de 
même  que  les  autres  agents  élémentaires,  ne  se  comporte 
que  comme  sollicitant  la  force,  provoquant  la  cause.  Sans 
doute  la  grappe  ne  peut  se  former  sans  l'action  de  l'eau, 
de  l'air  etc.,  pas  plus  qu'elle  ne  le  peut  sans  le  cep;  mais 
la  différence  est  que,  dans  le  cep,  la  grappe  préexiste  en  un 
germe  auquel  l'eau  et  les  autres  agents  ne  sont  que  des 
moyens  de  développement.  Dans  ces  substances  élémen- 
taires, au  contraire,  la  grappe  n'existe  ni  en  acte  ni  en  puis- 
sance. Ils  ne  peuvent  en  aucune  façon  la  faire  naître  par 
eux-mêmes,  ils  ne  peuvent  que  la  développer  dans  un  autre 
corps,  la  vigne.  Donc  taire  du  vin  avec  de  l'eau,  ce  n'est  pas 
faire  marcher  l'action  d'une  cause  plus  rapidement  qu'elle 
ne  marcherait  par  la  voie  naturelle,  mais  c'est  faire  naître 


(1)  C'est  ce  que  dit  Auguttio,  ap~  eèaverram  est  opère  Dottiai,  lie  et 
prouvé  par  Olsbauseo:  Sicot  enim,  qnod  quod  oubes  funduot ,  in  vinum  con t er- 
mite ru  nt  minutri  in  hydriti ,  in  Vtamn      titar  ejaftdem  opère  Domini. 
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l'effet,  sans  cause  et  de  la  simple  circonstance  occasionnelle, 
ou,  pour  nous  en  tenir  plus  précisément  dans  le  règne  or- 
ganique, c'est  faire  naître  de  simples  matériaux  inorgani- 
ques, ou  plutôt,  d'un  seul  élément  de  ces  matériaux,  un 
produit  organique,  sans  l'organisme  producteur,  à  peu  près 
comme  si  l'on  prétendait  faire,  avec  de  la  terre,  du  pain 
sans  Pintervention  de  la  plante,  avec  du  pain,  de  la  chair 
sans  l'assimilation  préalable  opérée  par  le  corps  animal,  et, 
de  la  même  façon,  du  sang  avec  du  vin.  Si  donc  on  ne  veut 
pas  simplement  invoquer  l'incompréhcnsibilité  d'une  parole 
toute  puissante  de  Jésus,  mais  si  Ton  veut,  avec  Olshausen, 
se  représenter  plus  facilement  l'élaboration  renfermée  dans 
le  miracle  qui  nous  occupe,  sous  la  forme  d'une  élaboration 
naturelle,  l'on  doit,  non  pas  taire,  pour  rendre  la  chose 
plus  spécieuse,  une  partie  des  conditions  qu'elle  implique, 
mais  les  mettre  en  relief.  Elles  formeraient  la  série  suivante  : 
1°  à  l'eau,  agent  élémentaire,  Jésus  aurait  dû  joindre  la 
force  des  autres  éléments  nommés  plus  haut;  2°  il  aurait  dû, 
ce  qui  est  capital,  procurer  invisiblement  aussi  l'individua- 
lité organique  du  cep;  3°  il  aurait  dû  accélérer  l'élaboration 
naturelle  de  ces  objets  au  point  d'amener  instantanément  la 
floraison,  la  fructiGcation  du  cep  et  la  maturité  de  la  grappe; 
4°  il  aurait  dû  faire  agir  invisiblement  et  soudainement  le 
travail  artificiel  du  pressoir,  etc.;  5°  enfin  il  aurait  dû  rendre 
instantané  le  travail  naturel  de  la  fermentation.  Ainsi,  quand 
on  désigne  l'élaboration  miraculeuse  comme  une  élaboration 
naturelle  accélérée,  on  ne  prend  que  deux  conditions  sur 
cinq  ;  trois  de  ces  conditions  se  refusent  a  passer  par  cette 
explication,  et  cependant  les  deux  premières,  particulière- 
ment la  seconde,  sont  d'une  importance  à  laquelle  n'arri- 
vaient pas  même  les  conditions  négligées  dans  l'application 
qui  a  été  faite  de  cette  manière  de  voir  à  l'histoire  de  la  mul- 
tiplication des  pains.  De  sorte  que,  dans  un  cas  comme  dans 
l'autre,  il  ne  peut  pas  être  question  de  l'accélération  d'un 
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procédé  naturel  (1).  Mais  comme  c'est  là  le  point  de  vue 
unique  ou  extrême  auquel  nous  puissions  nous  faire  une 
idée  quelconque  d'un  pareil  miracle,  il  est  démontré  que  ce 
miracle  est  inconcevable,  du  moment  que  ce  point  de  vue 
ne  peut  s'y  appliquer. 

Ce  n'est  pas  seulement  relativement  à  la  possibilité  que 
ce  miracle  a  été  contesté,  il  Ta  été  aussi  relativement  à  l'uti- 
lité et  à  la  convenance.  Dans  l'antiquité  (2)etdanslestemps 
modernes  (3),  on  a  dit  qu'il  était  indigne  de  Jésus,  non 
seulement  de  se  trouver  dans  une  société  de  buveurs,  mais 
encore  de  favoriser  leur  ivrognerie  par  un  miracle.  Ce  re- 
proche doit  être  repoussé  comme  exagéré,  et  les  commenta- 
teurs remarquent  avec  raison  que  l'expression  :  Après  qu'on 
s'est  enivré,  otocv  [/.eÔuaScoai  (v.  10),  dont  le  maître  d'hôtel, 
àpy txpix'Xivo; ,  se  sert  pour  caractériser  la  marche  ordinaire 
de  pareils  repas,  ne  peut  pas  être  appliquée  avec  sûreté  à 
la  noce  même  de  Cana.  Il  n'en  reste  pas  moins  (ce  que  non 
seulement  Paulus  et  l'auteur  des  Probabilia  (&),  mais  en- 
core Luc  et  Olshausen  font  remarquer),  il  n'en  reste  pas 
moins,  dis-je,  une  difficulté  qui  frappe  au  premier  abord, 
c'est  que,  par  ce  miracle,  Jésus  n'a  pas,  comme  c'était  son 
habitude,  porté  remède  à  une  nécessité,  à  un  besoin  véri- 
table, mais  qu'il  a  seulement  procuré  un  nouvel  aliment  au 
plaisir;  qu'il  s'est  montré,  non  pas  secourable,  mais  com- 
plaisant, et  qu'il  a  opéré  un  miracle  de  luxe  plutôt  qu'un 
miracle  véritablement  bienfaisant.  Si  Ton  dit  que  le  miracle 
eut  un  but  suffisant  dans  l'intention  de  fortifier  la  foi  des 
disciples  (5),  ce  qui  arriva  en  effet  d'après  le  verset  11,  il 
faut  se  rappeler  que,  dans  la  règle,  les  autres  miracles  de 
Jésus  n'avaient  pas  seulement,  en  leur  qualité  d'événements 

(1)  Lûcke,  1.  p.  405,  trouve  défec-  le  miracle  de  la  multiplication  des  pains, 

tueuse  et  obsenre  l'aualogic  d'une  cla-  (2)    Dans  Chrysostoine ,    Jlomil.   in 

bo  ratio  a    naturelle  ,   et  il    ua   d'autre  Joann.,  21. 

moyen  de  se  tranquilliser  la-dessus,  jus-  (3)  Woolston,  Disc,  £. 

qu'a  on  certain  point,  qu'en  remarquant  (A)  P.  42. 

que  la  même  difficulté  te  prétente  dan»  (5)  Tholnck ,  sur  ce  passage. 
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extraordinaires,  pour  résultat  quelque  chose  de  désirable; 
par  exemple  la  foi  des  assistants;  mais  encore,  en  leur  qua- 
lité de  guérisons,  de  multiplications  de  pains,  etc.,  avaient 
pour  but  une  intention  bienfaisante.  Dans  le  miracle  actuel, 
cette  intention  manque,  et  ce  n'est  pas  tout  a  fait  à  tort  que 
Paulus  a  appelé  l'attention  sur  la  contradiction  qui  existe 
entre  le  refus  de  Jésus  de  faire,  a  la  suggestion  du  tentateur, 
des  miracles  qui,  sans  être  matériellement  bienfaisants  ou 
provoqués  par  une  nécessité  pressante,  n'auraient  d'autre 
but  que  d'exciter  la  foi  et  l'admiration,  et  entre  l'accomplis- 
sement d'un  miracle  de  ce  genre  par  Jésus  (1). 

On  fut  donc,  du  côté  des  surnaturalistes,  amené  à  admet- 
tre que  l'intention  de  Jésus  avait  été,  non  de  produire  de  la 
foi  en  général,  laquelle  aurait  pu  être  éveillée  aussi  bien  ou 
mieux  encore  par  un  miracle  matériellement  salutaire,  mais 
de  déterminer  une  conviction  tout  à  fait  spéciale  et  que  ce 
miracle  pouvait  seul  causer.  Et  ici  l'opposition  de  l'eau  et 
du  vin,  sur  laquelle  roule  le  miracle,  dut  rappeler  facilement 
l'opposition  entre  celui  qui  baptisait  par  Veau,  pa7rr£ct>v  sv 
û&zti  (Matth.,  3,  11),  et  en  même  temps  ne  buvait  pas  de 
vm,  oïvov  j/.y)TCtv<ov  (Luc,  1, 15;  Matth.,  11, 18),  et  entre 
celui  qui,  baptisant  avec  l'esprit  saint  et  le  feu,  ne  se  refu- 
sait pas  le  jus  plein  de  feu  et  d'esprit  de  la  treille,  et  qui, 
pour  cela  môme,  avait  été  injuricusement  appelé  buveur, 
otvoTCOTr,;  (Matth.,  11, 19);  d'autant  plus  que  le  quatrième 
évangile,  qui  contient  le  récit  de  la  noce  de  Cana,  montre 
dans  ses  premiers  paragraphes  une  tendance  h  conduire  le 
lecteur,  par  une  progression  croissante,  de  Jean-Baptiste  k 
Jésus.  En  conséquence,  Herder  (2),  et  après  lui  quelques 
auteurs  (3),  ont  admis  que  Jésus,  par  ce  miracle,  avait  voulu 
représenter  symboliquement  à  ses  disciples,  dont  plusieurs 

(1)  Comm.y  A,  S.  151  f.  îung  des  JPassers  in  Ff'ein,   dans  Sia~ 

(2)  Von  G  oit  ex  Solin  u.  s./,  nach  kind's  Magazin,  Mx  Stuck,  S.  66  f.; 
Johannes  Evangelium,  S.  131  f.  OUhanscQ,   1.   c,  S.   75  f.  Compares 

(3)  C.  Cli.  Fiatt,  Vcbcr  die  Verwand-  Neander,  L.  J.  Chr.,  S.  372. 
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lient  été  précédemment  disciples  de  Jean-Baptiste,  le  rap- 
rtqui  se  trouvait  entre  l'esprit  de  sa  doctrine  etsonminis- 
e,  d'une  part,  et  la  doctrine  et  le  ministère  de  Jean- 
ptiste,  d'autre  part,  et  étouffer  par  un  miracle  le  scandale 
ils  auraient  pu  prendre  de  sa  manière  de  vivre  plus  libérale, 
ûs  ici  se  présente  l'objection  qui  est  relevée  comme  frap- 
ite  par  des  amis  de  cette  explication  (1),  à  savoir  que  Jésus 
se  servit  pas  de  ce  miracle  symbolique  pour  expliquer,  à 
de  de  discours,  à  ses  apôtres  le  rapport  qui  existait  entre 
et  Jean-Baptiste.  Cependant  des  explications  étaient 
«ssaires  pour  que  le  miracle  ne  manquât  pas  son  but 
cial  ;  on  le  voit  immédiatement  par  l'évangéliste  lui-même, 
l'entend,  non  dans  le  sens  de  nos  théologiens  et  comme 
ymbole  d'une  maxime  particulière  de  Jésus,  mais  d'une 
m  toute  générale  et  comme  une  manifestation,  çavepcoatç, 
sa  gloire,  #c£a  (2).  Si  donc  Jésus,  dans  ce  miracle,  avait 
ir  but  l'application  spéciale  dont  il  s'agit,  le  rédacteur 
quatrième  évangile,  c'est-à-dire,  d'après  la  supposition 
:es  théologiens,  celui  de  ses  disciples  dont  l'esprit  était 
lus  ouvert,  ne  l'a  pas  compris,  et  Jésus  a  négligé,  d'une 
lière  inopportune,  de  prévenir  ce  malentendu;  ou,  si 
i  ne  veut  accepter  ni  Tune  ni  l'autre  de  ces  suppositions, 
emeure  que  Jésus,  contre  son  habitude,  aurait  essayé 
teindre  un  but  général  (celui  de  montrer  sa  puissance 
aculeuse)  par  un  acte  auquel  il  aurait  pu,'  ce  semble, 
itituer  un  acte  plus  utile. 

jù  quantité  disproportionnée  de  vin  que  Jésus  donne  aux 
vives,  doit  aussi  surprendre.  Six  cruches  contenant  cha- 
B  2  à  3  métrètes,  si  le  métrète  attique  correspondant  au 
i  des  Hébreux  est  évalué  à  1  1/2  amphore  romaine, 
21  mesures  de  Wurtemberg  (le  maass  vaut  2,a,*',22), 


|  OHbaosen ,  1.  c.  trop  loin,  et  ayant  trop  pen  d'appni  dans 

I  Lùcke  aussi  regarde  cette  inler-       le  ton  du  récit,  p.  406.  Compares  De 
lion  symbolique  comme  tirée  de      Wette,  Exeg.  Uandb.,  1,  3,  5.  37, 
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feraient  252  —  378  mesures  (559,44  — S39,,tro,16)  (1). 
Quelle  quantité  pour  une  compagnie  qui  u\ait  déjà  passa- 
blement bu!  Quelles  énormes  cruches!  s'écrie  Paulus  de 
son  côté  ;  et  aussi  met-il  tout  en  œuvre  pour  diminuer  l'éva- 
luation du  texte.  De  la  façon  la  plus  contraire  h  l'usage  de 
la  langue,  il  donne  à  la  proposition  âvà,  non  un  sens  distri- 
butif,  mais  un  sens  collectif,  de  sorte  que  les  six  cruches  con- 
tiennent, non  pas  chacune,  mais  toutes  ensemble,  deux  on 
trois  métrètes;  et  Olshausen,  d'après  l'exemple  de  Seraler, 
se  tranquillise  en  remarquant  qu'il  n'est  dit  nulle  part  que 
l'eau  de  toutes  les  cruches  ait  été  changée  en  vin.  Mais  ce 
sont  des  subterfuges;  celui  à  qui  parait  incroyable,  de  la 
part  de  Jésus,  une  prodigalité  si  excessive  et  si  dangereuse, 
celui-là  doit  en  conclure  que  ce  récit  n'est  pas  historique. 

Une  difficulté  particulière  existe  dans  le  rapport  où  la  nar- 
ration place  Jésus  à  l'égard  de  sa  mère,  et  celle-ci  à  l'égard 
de  Jésus.  D'après  le  dire  exprès  de  l'évangéliste,  ce  miracle 
était  le  commencement  des  signes  de  Jésus,  cep^  tôy 
<r/)[xei(ov.  Et  cependant  sa  mère  compte  tellement  sur  un 
miracle  qu'elle  croit  n'avoir  besoin  que  de  lui  indiquer  le 
défaut  de  vin,  pour  le  déterminer  à  y  subvenir  surnatorelle- 
ment  ;  et,  même  lorsqu'elle  reçoit  un  refus,  elle  perd  si  peu 
cette  espérance,  qu'elle  avertit  les  serviteurs  d'être  attenttfc 
aux  signes  de  son  fils  (v.  3,  5).  Comment  expliquerons* 
nous,  chez  la  mère  de  Jésus,  celle  attente  d'un  miracle?  Le 
dire  de  Jean,  que  la  transformation  de  l'eau  a  été  le  premier  '  j 
signe  de  Jésus,  le  rapporterons-nous  au  temps  de  sa  vie  pu-  j 
blique?  Mais  alors,  supposerons-nous,  pour  sa  jeunesse,  les 
miracles  apocryphes  des  évangiles  de  l'enfance?  ou,  puis-  ] 
que  cette  supposition  a  déjà  été,  avec  raison,  trouvée  indigne 
de  la  critique  par  ChrysoslAme  lui-même  (2),  conjecture- 


(1)  W'urm ,  De ponderum ,  mensura-      ces,  p.  123, 126.  Comparez  Lucke,  trr 
rum,  etc.,  rationibus  ap,  Rom.  et  Ont-      ce  pas*a;*e. 

(2)  Homil,  in  Juann,,  sur  ce  ptttagc. 


) 
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rons-nous  que  Marie,  convaincue  par  les  signes  concomi- 
tants de  la  naissance  de  Jésus,  qu'il  était  le  Messie,  attendait 
de  lui  des  miracles  et  désirait  que,  dans  cette  circonstance 
où  l'embarras  était  grand,  il  donnât  une  preuve  de  sa  puis- 
sance, comme  il  en  avait  déjà  peut-être  donné  dans  quel- 
ques circonstances  antérieures  (1)?  Mais  il  faudrait  qu'il  Tût 
un  peu  plus  vraisemblable  que  les  proches  de  Jésus  eurent 
cette  conviction  précoce  relativement  à  la  messianité,  et 
surtout,  que  les  événements  extraordinaires  de  son  enfance 
qu'on  suppose  avoir  produit  cette  conviction,  eussent  plus 
d'authenticité.  Ajoutons  que,  même  en  admettant  que  Marie 
ait  eu  foi  en  la  puissance  miraculeuse  de  son  fils,  on  ne  com- 
prend pas  davantage  pourquoi,  malgré  une  réponse  néga- 
tive, elle  attendait  néanmoins  avec  confiance  le  premier  mi- 
racle pour  cette  occasion,  ni  comment  elle  croyait  savoir 
précisément  qu'il  le  ferait  de  manière  h  avoir  besoin  des 
serviteurs  (2).  Cette  connaissance  précise  que  Marie  montre 
du  mode  même  suivant  lequel  le  miracle  va  s'opérer,  parait 
témoigner  que  Jésus  lui  avait  fait  une  ouverture  antécé- 
dente; aussi  Olshausen  suppose-t-il  que  Jésus  avait  donné 
à  sa  mère  quelque  indice  sur  ce  qu'il  projetait.  Mais  quand 
cette  ouverture  aurait-elle  été  faite?  pendant  qu'ils  se  ren- 
daient à  la  noce?  Mais  alors,  Jésus  aurait  prévu  qu'on  man- 
querait de  vin,  auquel  cas  Marie,  en  lui  apprenant  que  les 
convives  n'avaient  plus  de  vin,  oîvov  oùx  êyouci,  ne  pouvait 
pas  lui  présenter  cet  avis  comme  un  embarras  inattendu. 
Mettra-t-on  la  communication  dont  il  s'agit,  après  cet  avis 
donné  par  Marie,  par  conséquent  en  connexion  avec  les  pa- 
roles :  Femme,  qu'y  a-t-il  entre  vous  et  moi,  etc.  tî  épi 
xal  col  ytivai  x.  t.  X.?  Mais  à  côté  de  ces  paroles  on  ne  peut 
supposer  une  communication  aussi  opposée;  il  faudrait  donc 

(1)  Tholuck,  sur  ce  passage.  ce  sens  que  cette  croyance  arait  dû  être 

(2)  Cet  argument  s'adresse  aussi  à      provoquée  par  l'inauguration  solennelle 
Neander,  qui  s'appuie  sur  là  croyance      lors  dn  baptt-me  (S.  870). 

de  Marie  à  la  messianité  de  Jésus ,  en 

il.  16 
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se  représenter  qu'il  prononça  les  paroles  de  refus  41  voix 
haute,  celles  d'assentiment  à  voix  basse  et  seulement  pour 
Marie,  ce  qui  serait  jouer  la  comédie.  On  ne  comprend  donc 
en  aucune  façon  comment  Marie  pouvait  attendre  un  mira- 
cle et  justement  le  changement  de  l'eau  en  vin.  A  la  pre- 
mière difficulté,  c'est-à-dire  l'attente  d'un  miracle,  on  sem- 
blerait faire  une  réponse  satisfaisante  en  prétendant  que 
Marie  n'attendait  pas  un  miracle,  et  que,  habituée  dans 
toutes  les  circonstances  difficiles  à  prendre  conseil  de  lui, 
elle  s'était  aussi  adressée  h  lui  dans  ce  cas  (1).  Mais  la  ré- 
ponse de  Jésus  montre  qu'il  avait  trouvé,  dans  les  paroles 
de  sa  mère,  une  provocation  à  un  miracle,  et  d'ailleurs  l'avis 
que  Marie  donne  aux  serviteurs  reste  inexpliqué  dans  cette 
hypothèse. 

La  réponse  de  Jésus  à  sa  mère  (v.  ft)  a  souvent  été  blâmée 
avec  exagération  (2),  et  justifiée  d'une  manière  insuffisante. 
On  aura  beau  dire  que  l'expression  hébraïque  iVpVtîD,  à 
laquelle  correspond  le  grec  ti  ejxoi  *al  <roi,  se  trouve  pai 
exemple  dans  2.  Sam.,  16,  10,  comme  un  doux  repro- 
che (3)j  on  aura  beau  prétendre  que  Jésus,  en  entrant 
dans  son  ministère,  avait,  quant  à  ses  fonctions,  brisé  ses 
liens  avec  sa  mère  (û);  toujours  est-il  qu'il  devait  être  per- 
mis d'appeler  avec  modestie  l'attention  de  Jésus  sur  les  oc- 
casions d'exercer  sa  puissance  miraculeuse  :  et,  si  celui  qui 
lui  montrait  un  cas  de  maladie  en  le  priant  d'y  porter  re- 
mède, ne  méritait  pas  une  réprimande,  encore  moins  Mark 
en  méritait-elle  une  pour  lui  avoir  fait  connaître  un  manque 
de  vin,  dans  des  termes  qui  ne  comportaient  qu'implicite- 
ment la  demande  d'y  remédier.  Le  cas  serait  autre  si  Jésui 
n'avait  pas  trouvé  la  circonstance  susceptible  ou  même  digne 
d'un  miracle  :  il  aurait  pu  repousser  durement  l'avertisse 


(I)  Hess .  Ceschichtê/esu,  i%  S. 135.  (3)  Flatt,  1.  c.  S,  90;  Tbolock,  su 

Comparez  aussi  Calrin ,  sur  ce  pastage.       ce  passage. 
(S)  Par  eieoplo  par  Woolf  ton,  1.  c.  (4)  Ôlttaitea,  *«r  f  pèattft. 
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e  sa  mère  comme  une  suggestion  d'exercer  à  faux  sa 
ce  miraculeuse,  suggestion  dont  on  voit  un  exemple 
histoire  de  la  tentation.  Mais,  comme  bientôt  après 
ra  par  le  fait  qu'il  trouvait  la  circonstance  digne  d'an 
;,  on  ne  voit  absolument  pas  comment  il  put  savoir 
ère  mauvais  gré  d'un  avertissement  qui  ne  vint  pput* 
îe  quelques  instants  trop  tôt  (1). 
:  nombreuses  difficultés  du  point  de  vue  surnatura- 
n  a  essayé  d'échapper  ici  aussi  par  l'explication  na- 
.  On  est  parti  de  la  coutume  où  étaient  les  Juifs  de 
ors  des  noces,  des  présents  de  vin  ou  d'huile.  On  a 
é  que  Jésus,  ayant  amené  cinq  disciples  nouvellement 
es  a  sa  personne,  et  qui  étaient  des  hôtes  non  invités* 
irévoir  un  manque  de  vin,  et  l'on  admet  que,  par  plai- 
ie,  il  voulut  faire  porter  son  cadeau  d'une  manière 
idue  et  secrète.  La  gloire,  $<£*,  qu'il  manifesta  par 
action,  n'est  que  celle  de  son  humanité  qui,  en  temps 
i,  ne  dédaignait  pas  une  plaisanterie.  La  foi,  mon?, 
obtint  par  là  auprès  de  ses  apôtres,  c'est  la  joyeuse 
ion  à  un  homme  chez  qui  l'on  ne  voyait  rien  de  ce  sérieux 
t  que  l'on  attendait  du  Messie.  Marie  connaissait  le 
n  de  son  (ils,  et,  quand  le  moment  lui  en  paraît  venu, 
exhorte  à  le  mettre  à  exécution,  mais  lui  l'avertit  en 
de  ne  pas  lui  enlever  par  trop  de  promptitude  le  plaisir 

plaisanterie.  Il  fit  verser  de  l'eau  :  celte  circonstance 
;  appartenir  h  l'illusion  plaisante  qu'il  voulait  causer. 

h  coup,  au  lieu  d'eau,  il  se  trouva  du  vin  dans  les 
es;  on  y  vit  une  transformation  miraculeuse,  et  cela 
sèment  concevable  a  une  heure  avancée  de  la  nuit,  où 
9on  avait  passablement  bu  ;  enfin  Jésus  n'instruisit  pas 
îus  de  la  noce  du  véritable  état  des  choses*  ce  fut  la 
jquence  de  sa  plaisanterie,  il  ne  voulut  pas  détruire  lui- 

Compares  Mtn  le»  ProhAUU,  p.  61  seq. 
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même  l'illusion  qu'il  avait  produite  (1).  Du  reste,  comment 
la  chose  se  passa-t-elle?  par  quel  moyen  Jésus  substitua- 
t-il  le  vin  à  l'eau?  C'est,  dit  Paulus,  ce  qu'il  n'est  plus  pos- 
sible de  découvrir;  il  suffit  de  savoir  que  tout  se  passa 
naturellement.  Mais,  puisque,  d'après  l'hypothèse  de  ce  théo- 
logien, Pévangéliste  savait  d'une  façon  générale  qu'il  n'y 
avait  rien  eu  que  de  très  naturel  aux  noces  de  Cana,  pour- 
quoi ne  nousa-t-il  donné  aucun  indice  là-dessus?  S'il  vou- 
lait, lui  aussi,  préparer  aux  lecteurs  la  surprise  que  Jésus 
avait  préparée  aux  spectateurs,  il  devait  à  la  fin  de  son 
récit  donner  l'explication  de  la  scène,  afin  de  ne  pas  rendre 
l'illusion  permanente.  Surtout  il  ne  devait  pas  employer 
l'expression  propre  à  tromper,  que  Jésus,  par  cet  acte, 
avait  manifesté  sa  gloire,  tyiv  So'5;av  aûrou  (v.  11),  ce  qui, 
dans  le  langage  de  son  évangile,  ne  peut  signifier  que  la 
dignité  suprême  de  Jésus;  il  ne  devait  pas  appeler  l'événe- 
ment un  signe,  <m[/.eîbv,  ce  qui  implique  quelque  chose  de 
surnaturel;  enfin,  par  l'expression  :  Veau  changée  en  vin,  to 
S&op  oïvov  yeyev7)[/ivov  (v.  9),  et  encore  moins  par  la  dési- 
gnation de  Cana  comme  le  lieu  où  il  avait  changé  Veau  en 
vinf  otcou  iicowffsv  u&upolvov  (4,  46),  il  ne  devait  pas  faire 
croire  qu'il  partageait  l'opinion  de  ceux  qui  y  voyaient  an 
miracle  (2).  L'auteur  de  l'Histoire  naturelle  du  prophète  de 
Nazareth  a  essayé  d'échapper  à  ces  difficultés  en  accordant 
que  le  narrateur  lui-même,  Jean,  a  pris  la  chose  pour  un 
miracle  et  l'a  racontée  comme  tel.  Mais,  indépendamment 
de  la  manière  indigne  dont  il  explique  celte  erreur  de  l'é- 
vangéliste (3),  on  ne  peut  pas  supposer  que  Jésus  ait  entre- 
tenu ses  disciples  dans  l'illusion  des  autres  convives,  et  qu'il 
.ne  leur  ait  pas  du  moins  donné  des  éclaircissements  sur  le 
vrai  caractère  de  l'affaire.  Il  faudrait  donc  admettre  que  celui 

(1)  Paulus,  Comrn.,  A,  S.  150  ff.  L.  (2)  Comparez  là-dessus  Flatt,  I.  c, 

J.,  1 ,  a,  S.   169  ff.;  Naturliche  Ge-      S.  77,  ff.  et  Lùcke,  sur  ce  passage. 
sckichte,  2 ,  S.  61  ti.  (3;  Il  rapporte  aussi  à  Jean  le  verbe 

s'ouvrir,  fuévexfolac,  t.  10. 
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raconte,  dans  le  quatrième  évangile,  cet  événement, 
pas  été  un  des  disciples  de  Jésus;  mais  cela  dépasse  la 
ire  du  mode  d'interprétation  de  ces  théologiens.  Allons 
loin.  Accordons  que  le  narrateur  lui-même,  quel  qu'il 
se  être,  ait  partagé  l'opinion  de  ceux  qui  y  voyaient  un 
icle;  nous  comprendrons,  il  est  vrai,  la  manière  dont  il 
nte,  et  les  expressions  qu'il  emploie,  mais  nous  n'en 
verons  que  plus  incompréhensibles  les  procédés  et  la 
luite  de  Jésus,  s'il  est  vrai  qu'il  ne  se  soit  pas  agi  d'un 
icle  véritable.  Pourquoi,  en  présentant  son  cadeau, 
-il  tant  de  soin  pour  qu'il  parut  un  don  miraculeux? 
rquoi  fit- il  remplir  d'eau  les  vaisseaux  où  il  avait  l'in- 
ion  de  mettre  aussitôt  du  vin,  puisque  la  nécessité  où 
était  d'ôter  cette  eau,  ne  pouvait  qu'empêcher  le  secret 
I  voulait  qu'on  gardât  dans  cette  opération,  à  moins 
>n  ne  prétende,  avec  Woolston,  qu'il  avait  seulement 
muniqué  à  l'eau  un  goût  de  vin  en  y  versant  des  liqueurs? 
a  donc  une  double  difficulté,  à  savoir,  d'une  part,  pour 
eprésenter  l'introduction  du  vin  dans  les  cruches  déjà 
plies  d'eau,  d'autre  part,  pour  justifier  Jésus  du  soup- 
d'avoir  voulu  faire  naître  l'apparence  d'une  transforraa- 
miraculeuse  de  l'eau.  C'est  sans  doute  le  sentiment  de 
difficultés  qui  a  décidé  l'auteur  de  l'Histoire  naturelle 
)rophète  de  Nazareth  à  rompre  toute  connexion  entre 
u  des  cruches  et  le  vin  qu'on  présente  plus  tard,  et  à 
)0ser  que  Jésus  avait  fait  chercher  de  l'eau  parce  qu'on 
nanquait,  et  qu'il  voulut  recommander  l'usage  salutaire 
e  laver  avant  et  après  le  repas,  mais  que  plus  tard  il  fit 
orter  le  vin  d'une  chambre  voisine  où  il  l'avait  déposé, 
r  une  pareille  explication,  il  faudrait  admettre,  ou  bien 
l'ivresse  de  tous  les  convives  et  en  particulier  du  narra- 
\  eût  été  passablement  complète  au  point  de  croire  que 
rin  apporté  de  la  chambre  voisine  était  tiré  des  cruches 
nés  d'eau,  ou  que  les  moyens  pris  par  Jésus  pour  faire 
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illusion  eussent  été  arrangés  avec  beaucoup  d'habileté,  ce 
qui  est  incompatible  avec  sa  droiture  ordinaire. 

Dans  ce  détroit  entre  l'explication  surnaturaliste  et  l'ex- 
plication naturelle,  qui,  ici,  ne  sont  pas  plus  suffisantes  Tune 
que  l'autre,  nous  devrions,  avec  un  des  plus  récents  inter- 
prètes du  quatrième  évangile,  attendre  «  qu'il  plut  à  Dieu 
»  d'amener,  par  des  développements  ultérieurs  d'une  sage 
»  méditation  chrétienne,  la  solution  de  ces  énigmes  à  la  sa- 
»  tisfaction  générale  (t).  »  Mais,  par  cela  seul  que  l'histoire 
dont  il  s'agit  ne  se  trouve  que  chez  Jean,  nous  avons  une 
issue  pour  sortir  d'embarras.  Unique  comme  elle  est  dans 
'ton  espèce,  racontant  le  premier  miracle  de  Jésus,  elle  (le- 
vait être  connue  de  tous  les  apôtres,  bien  que  tous  les  douze 
no  fussent  pas  dès  lors  avec  Jésus;  elle  devait,  quand  bien 
même  parmi  les  autres  évangélistes  il  n'y  aurait  pas  d'apô- 
tres, être  passée  dans  la  tradition  générale,  et,  de  là,  avoir 
été  recueillie  par  les  synoptiques.  Or,  comme  Jean  est  le 
seul  qui  l'ait,  il  semble  plus  naturel  d'admettre  qu'elle  ne 
n'est  formée  que  dans  un  terrain  de  la  légende  étranger  aui 
synoptiques,  que  d'admettre  qu'elle  ait  disparu  d'aussi  bonne 
heure  du  terrain  même  où  elle  était  née.  Il  ne  reste  donc  plus 
qu'à  voir  si  nous  sommes  en  état  de  montrer  comment,  même 
sans  motif  historique,  une  pareille  légende  a  pu  se  produire. 
Kaiser  s'en  réfère  à  l'esprit  romanesque  de  l'Orient,  ami 
des  métamorphoses;  mais  cet  exemple  est  si  vague,  que 
Kaiser  lui-même  a  besoin  de  supposer  qu'il  y  avait  eu  réel- 
lement, de  la  part  de  Jésus,  une  aimable  plaisanterie  (2). 
Par  là,  il  reste  dans  le  malheureux  moyen-terme  entre  l'ex- 
plication mythique  et  l'explication  naturelle,  duquel  on  ne 
sort  qu'autant  qu'on  parvient  à  recueillir,  pour  on  récit,  des 
points  mythiques  de  rapport  et  d'origine,  plus  prédfetplus 
voisins.  Or,  dans  le  cas  actuel,  on  n'a  besoin  de  rfester,  ni 
dans  l'Orient  tout  entier,  ni  dans  le  champ  des  métamor- 

(1)  Lfickt,  p.  407.  (3)  ïïihl  Theol,  4,  S.  J00. 
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pboses  en  général  ;  car  nous  trouvons  précisément  des  trans- 
formations de  l'eau,  dans  le  cercle  plus  étroit  de  l'histoire 
primitive  des  Hébreui.  A  côté  de  quelques  récits  où  nous 
voyons  que  Moïse  fit  jaillir  aux  Israélites,  dans  le  désert, 
de  l'eau  d'un  rocher  aride  (2.  M  os.,  17,  1  seq.  ;  ft.  Mos., 
20,  1  seq.),  don  miraculeux,  qui,  répété  avec  quelques  mo- 
difications dans  l'histoire  de  Samson  (Jud.9  15,  18  seq.), 
fut  aussi  transporté  au  nombre  des  attentes  messianiques  (1), 
la  première  métamorphose  de  l'eau  qui  fut  attribuée  h  Moïse, 
est  cette  transformation  de  toute  l'eau  de  l'Egypte  en  sang, 
citée  parmi  ce  qu'on  appelle  les  dix  plaies  (2.  Mos.,  7, 
17  seq.).  A  côté  de  ce  changement  en  pis,  se  trouve,  dans 
l'histoire  de  Moïse,  un  changement  en  mieux;  car,  d'après 
l'indication  de  Jéhovab,  il  rendit  douce  de  l'eau  saumâtre 
(2.  Mos.,  H,  2â  seq.)  (2);  semblablement,  plus  tard, 
Elisée  rendit  bonne  et  innocente  une  eau  malsaine  (2.  Reg.f 
2, 19)  (3).  De  même  que,  d'après  les  passages  rabbiniques 
cités,  le  pouvoir  d'accorder  de  l'eau  paratt  avoir  été  trans- 
porté de  Moïse  et  des  prophètes  au  Messie,  de  même  la 
narration  de  Jean  parait  montrer  que  le  pouvoir  de  trans- 
former l'eau  fut  également  transporté  des  premiers  sur  le 
second,  toutefois  eyec  las  modifications  qui  étaient  dans  la 
nature  des  choses.  Si,  d'un  côté,  une  mutation  de  l'eau  en 
pis,  comme  la  mutation,  opérée  par  Moïse,  de  l'eau  en  sang, 
pouvait,  en  tant  que  miracle  vengeur,  ne  pas  être  jugée  très 
conforme  à  l'esprjtde  douceur  deJésus  reconnu  pour  Messie, 
d'outre  part,  un  changement  en  mieux,  qui,  telle  que  la  des- 
truction de  l'amertume  ou  de  qualités  nuisibles,  restait  en- 
fermé dans  les  limites  de  Y  espèce  de  l'eau,  et  n'en  modifiait 
pas  la  substance  comme  la  métamorphose  en  sang,  pouvait 

(i)  Bans  le  passage  de  M idrascb  Ko-  ce  qui  est  remarquable,  une  explication 

heùdi,  cité  f.  I ,  $  44 .  H  est  dit  entre  naturelle  de  ce  miracle. 
antres  t  Goël  primus...  ascendere  fecit  (3;  Que  l'on  se  rappelle  aussi  la  trans- 

p«t**u  :  sic  quoqoe  Goël  postremna  as-  formation  de  l'eau  en  huile  qn*Eusci>a 

rendere  faciet  aquat,  etc.  rapporte  d'un  évéqne  chrétien  ,  H.  E«. 

(f  )  loatpba  (dntiq  •  S,  i ,  S)  donne,  6 ,  9. 
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paraître  insuffisant  pour  le  Messie.  Ces  deux  conditions 
prises  ensemble ,  c'est-à-dire  un  changement  de  l'eau  en 
mieux  joint  à  un  changement  spécifique  de  sa  substance, 
devaient  donner  sans  effort  une   transformation    en   vin. 
Or,  elle  est  racontée  par  Jean  d'une  manière  que  nous 
devons  trouver  d'autant  plus  conforme  h  l'esprit  de  son  évan- 
gile qu'elle  s'éloigne  davantage  de  la  réalité  ;  car,  tout  in- 
concevable que  paraisse,  historiquement  parlant,  la  dureté 
de  Jésus  à  l'égard  de  sa  mère,  il  n'en  est  pas  moins  dans 
l'esprit  du  quatrième  évangile,  que  Jésus  fasse  connaître  sa 
grandeur,  en  tant  que  Verbe  divin,  Wyoç,  par  une  pareille 
conduite  à  l'égard  de  suppliants  (Joli.,  4,  48),  et  même  à 
l'égard  de  sa  propre  mère  (1).  C'est  encore  dans  l'esprit  de 
cet  évangile,  d'avoir  mis  la  foi  ferme  que  Marie  conserva 
malgré  la  réponse  négative  de  son  fils,  dans  une  lumière 
particulière,  en  rapportant  que,  par  un  pressentiment  his- 
toriquement impossible  de  la  manière  dont  Jésus  devait  opé- 
rer le  miracle,  elle  donna  aux  serviteurs  l'ordre  d'être  atten- 
tifs aux  signes  de  son  fils  (2). 

§CII. 

Jésus  maudit  un  figuier  stérile. 

L'anecdote  du  figuier  que  Jésus  dessécha  par  sa  parole, 
à  cause  que,  ayant  faim,  il  n'y  trouva  pas  de  fruits,  est 


(1)  Comparer  les  Probabilia,  1.  c.  mais   que    l'explication    mythique    est 

(2)  De  Wette  trouve  que  les  analo»  combattue ,  1°  parce  que  l'authenticité 
gies  empruntées  à  l'Ancien -Testament  du  quatrième  évangile  n'est  pas  encore 
sont  trop  éloignées.  Il  ajoute  qu'on  se-  renversée  ;  2°  parce  que  la  narration 
rait  plus  près  du  miracle  même,  et  non  porte  un  caractère  moins  légendaire  que 
loin  du  terrain  grec ,  sur  lequel  l'évan»  subjectif,  parce  qu'elle  est  enveloppée 
gile  de  Jean  est  né,  si  Ton  prenait  pour  d'une  certaine  obscurité,  et  parce  que , 
terme  de  comparaison  ce  que  Wetstein  à  côté  d'une  abondance  d'idées  p ra ti- 
ra ppor  te  de  la  transformation  de  l'eau  ques  dignes  de  Jésus,  elle  manque  d'une 
en  vin  parBacchus;  que  ce  qu'il  y  au-  pensée  qui  domine  le  tout  Par  là  De 
rait  de  plus  conforme  à  l'analogie ,  se-  Wette  semblerait  indiquer  une  cxplica* 
rait  de  considérer  cette  largesse  de  vin  tion  naturelle  puisée  dans  une  illusion 
comme  la  contre-partie  de  la  largesse  que  Jean  se  serait  faite  à  lui-même  ; 
de  pain,  et  toutes  deux  comme  coires-  mais  cette  explication  a  contre  elle  les 
pondant  an  pain  et  an  vin  de  la  cène;  difficultés dontil a été.question pins hant, 
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propre  aux  deux  premiers  évangiles  (Matth.,21,  18  seq. 
Marc,  11 9 12  seq.)  ;  mais  elle  est  racontée  par  eux  avec  des 
divergences  qui  ont  de  l'influence  sur  la  manière  de  conce- 
voir la  chose.  Une  de  ces  divergences  de  Marc  par  compa- 
raison avec  Matthieu ,  paraît  favorable  à  l'explication  na- 
turelle ,  et  c'est  en  s'y  référant  que ,  dans  ces  derniers 
temps,  on  a  attribué  au  premier  une  tendance  à  concevoir 
naturellement  les  miracles  de  Jésus.  En  considération  de 
cette  divergence  favorable,  les  commentateurs  ont  pris, 
sous  leur  protection ,  une  autre  divergence  passablement 
incommode  qui  se  trouve  dans  sa  narration. 

En  effet,  si  l'on  s'en  tenait  à  la  manière  dont  le  premier 
évangéliste  rapporte  le  résultat  de  la  malédiction  de  Jésus, 
Et  au  même  instant  le  figuier  sécha,  xal  «fopàvôv)  rapa- 
/pf.jjLar,  Ginâi  (v.  19),  il  serait  certainement  difficile  de  s'en 
tirer  avec  une  explication  naturelle;  car,  même  l'explication 
forcée  de  Paulus,  qui  entend  que,  au  même  instant,  irapa- 
/pxfjLa,  exclut  seulement  un  travail  humain  ultérieur,  mais 
non  un  intervalle  de  temps  plus  ou  moins  long,  ne  repose 
que  sur  un  transport,  non  justifié,  des  expressions  de  Marc 
dans  l'Évangile  de  Matthieu.  En  effet,  dans  Marc,  Jésus 
maudit  l'arbre,  le  jour  qui  suivit  son  entrée  à  Jérusalem,  et 
c'est  le  lendemain  seulement  que  les  apôtres  remarquent  en 
passant  que  l'arbre  est  desséché.  Cet  intervalle  que  Marc 
laisse  entre  le  discours  de  Jésus  et  le  dessèchement  de  l'ar- 
bre, est  une  ouverture  par  laquelle  pénètre  l'explication 
naturelle  de  toute  l'histoire,  en  disant  que,  pendant  ce 
temps ,  l'arbre  a  bien  pu  sécher  par  des  causes  naturelles. 
En  conséquence,  les  rationalistes  prétendent  que  Jésus  re- 
marqua sur  l'arbre,  outre  le  manque  de  fruits,  une  condition 
quelconque  à  l'aide  de  laquelle  il  en  prévit  la  mort  prochaine, 
et  qu'il  énonça  ce  pronostic  en  ces  termes  :  Tu  ne  fourni- 
ras plus  de  fruits  à  personue.  La  chaleur  du  jour  réalisa  9 
avec  une  promptitude  inattendue ,  la  prédiction  de  Jésus  ; 
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les  apAtres  s'en  aperçurent  le  lendemain  ;  ce  Fut  alors  qu'ils 
rattachèrent  ce  résultat  aux  paroles  prononcées  par  Jésus  la 
veille  et  qu'ils  commencèrent  ù  y  attacher  le  sens  d'une  ma- 
lédiction, /signification  que  Jésus  ne  confirme  pas,  mais  qui 
lui  sert  à  leur  faire  sentir  qu'avec  un  peu  de  confiance  en 
eux-mêmes,  non  seulement  ils  prédiront  de  pareils  résul- 
tats déjè  physiologiquement  apercevables,  mais  encore  sau- 
ront et  opéreront  des  choses  beaucoup  plus  difficiles  (1). 
Mais ,  quand  bien  même  la  narration  de  Marc  serait  la  vé- 
ritable ,  l'explication  naturelle  n'en  reste  pas  moins  impos- 
sible; car,  chez  cet  évangéliste,  les  paroles  de  Jésus  :  Que 
jamais  personne  ne  mange  plus  aucun  fruit  de  toi,  pixs-ri 
ht  cou  £iç  tov  attova  pi  Sel;  xaprcov  fayot  (v.  i  4) ,  si  elles 
n'exprimaient  qu'une  simple  conjecture  sur  ce  qui  devait 
arriver,  auraient  nécessairement  la  particule  potentielle  àv; 
d'ailleurs,  dans  les  termes  dont  Matthieu  se  sert  :  Que  ja- 
mais il  ne  naisse  plus  aucun  fruit  de  toi ,  pixén  ix  coO 
x«p7ro;  yeWai ,  on  ne  peut  méconnaître  un  commandement, 
bien  que  Paul  us  fasse  des  efforts  pour  ne  trouver  ici  aussi 
qu'une  simple  possibilité.  Ajoutons  que  Jésus  adresse  la 
parole  à  l'arbre  même,  et  qu'il  se  sert  de  l'expression  so- 
lennelle à  jamais ,  eiç  tov  aci&va,  circonstance  qui  parie 
contre  une  simple  prédiction ,  et  en  faveur  de  la  malédic- 
tion. Paulus  le  sent  bien  ;  aussi,  en  forçant  le  sens  des  mets 
d'une  manière  qui  n'est  pas  permise,  il  entend  les  mots: 
Il  dit  à  Varbre,  te'yei  aùr/j,  dans  le  sens  d'un  discours  rela- 
tif à  l'arbre ,  et  il  affaiblit  l'expression  et;  tov  a&va  eu  la 
traduisant  par  dans  la  suite.  On  aurait  beau  supposer  que 
les  évangélistes,  s'étant  fait  une  fausse  idée  de  la  chose 
même,  changèrent  quelque  peu  les  paroles  de  Jésus  rela- 
tives au  figuier ,  et  que  Jésus  ne  porta  réellement  qu'un 
pronostic,  il  n'en  reste  pas  moins  certain  que,  le  pronostic 
s'étant  vérifié,  Jésus  attribua  le  résultat  à  son  action  auraa- 

(i)  Ptolof,  Exeg.  Bandit. ,  S,  •,  8.  tÊ7  ff. 
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turelle.  En  voici  la  preuve  :  il  désigne  par  le  verbe  faire, 
TOttiv,  ce  qu'il  avait  opéré  relativement  au  figuier  (v.  21, 
dans  Mallh.),  et  ce  n'est  qu'en  forçant  le  sens  que  l'on  peut 
y  voir  une  simple  prédiction;  mais  surtout,  quand  il  prend 
pour  comparaison  le  déplacement  de  la  montagne ,  il  faut 
bien,  puisque  ce  déplacement ,  dans  toute  explication  pos- 
sible, reste  toujours  un  acte,  que  le  changement  opéré  sur 
le  figuier  soit  un  acte  également.  Dans  tous  les  cas,  au  mo- 
ment où  Pierre  lui  dit  :  Voilà  le  figuier  que  vous  avez 
maudit,  i&e  i  cox'/i  vjv  xarr)pacrfc>(v.  21,  Marc),  Jésus  aurait 
dû  le  contredire,  ou  bien  son  silence  là-dessus  était  un  assen- 
timent. Si  donc,  dans  la  suite,  Jésus  attribue  h  sa  puissance 
le  dessèchement  de  l'arbre,  ou  bien  il  avait  eu  l'intention 
d'y  produire  un  changement  par  les  paroles  qu'il  prononça, 
ou  bien  il  a  ambitieusement  abusé  d'une  coïncidence  for- 
tuite, pour  faire  illusion  à  ses  apôtres.  Dans  ce  dilemme, 
les  paroles  de  Jésus,  telles  qu'elles  sont  rapportées  par  les 
évangélistes ,  ne  nous  laissent  la  liberté  que  d'adopter  la 
première  alternative. 

Ainsi  nous  sommes  impitoyablement  rejetés  des  essais  de 
l'explication  naturelle  vers  l'explication  surnaturaliste,  quel- 
ques difficultés  particulières  que  celle-ci  ait  justement  dans 
l'histoire  qui  nous  occupe.  Nous  omettons  ce  qu'il  y  aurait 
h  dire  contre  la  possibilité  physique  d'un  pareil  effet,  non, 
h  la  vérité,  que  nous  prétendions,  avec  Hase,  le  comprendre 
[  ar  les  moyens  de  la  magie  naturelle  (1) ,  mais  parée 
qu'une  autre  difficulté  arrête  tout  d'abord  la  recherche,  et 
ne  nous  permet  pas  d'arriver  à  l'examen  de  la  possibilité 
physique.  Cet  obstacle  décisif  se  trouve  dans  l'impossibilité 
morale  d'une  pareille  aetion  de  la  part  de  Jésus.  Ce  qu'il 
accomplit  ici  est  un  miracle  de  vengeance;  il  ne  s'en  trouve 
pas  un  autre  exemple  dans  les  récits  canoniques  de  la  vie 
de  Jésus;  les  évangiles  apocryphes  seuls  en  sont  remplis, 

(i)t.J.,  $i*8. 
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comme  il  a  été  remarqué  plus  haut.  Bien  plus,  dans  un  des 
évangiles  canoniques ,  on  lit  un  passage ,  également  cité 
souvent  (Luc,  9,  55seq.),  qui  exprime,  comme  sentiment 
intime  de  Jésus,  que  l'emploi  de  la  puissance  miraculeuse, 
pour  infliger  des  peines  et  exercer  des  vengeances,  contre- 
dit l'esprit  de  sa  vocation  ;  et  l'évangéliste  énonce,  au  [sujet 
de  Jésus,  le  même  sentiment,  quand  il  lui  applique  le  pas- 
sage d'Isaïe  :  //  ne  brisera  point  le  roseau  cassé,  etc.,  xAa- 
(iiov  <7uv7£Tpi[/.[A£vov  où  xaTea£ei  xtX.  (Matth.,  12,20).  Con- 
formément à  ce  principe  et  à  sa  conduite  habituelle,  Jésus 
aurait  dû  plutôt  revivifier  un  arbre  sec  que  dessécher  un 
arbre  vert.  Et  pour  comprendre  ici  sa  manière  d'agir,  nous 
devrions  être  en  état  de  montrer  les  motifs  qu'il  eut  pour 
s'écarter  du  principe  rappelé  plus  haut,  qui  ne  porte  aucun 
caractère  d'inauthenticité.  L'occasion  où  il  posa  ce  prin- 
cipe ,  fut  le  refus  d'un  village  samaritain  d'accorder  l'hos- 
pitalité à  Jésus  et  à  ses  apôtres.  Les  fils  de  Zébédée  lui 
demandèrent  s'ils  ne  devaient  pas,  à  l'exemple  d'Êlie,  faire 
pleuvoir  le  feu  sur  ce  village;  Jésus  leur  répondit,  en  leur 
mettant  sous  les  yeux  la  spécialité  de  l'esprit  auquel  ils  ap- 
partenaient, spécialité  incompatible  avec  des  actes  aussi  des- 
tructifs. Dans  le  cas  actuel,  Jésus  avait  affaire,  non  avec 
des  hommes  qui  s'étaient  comportés  injustement  à  son  égard, 
mais  avec  un  arbre  qu'il  ne  trouva  pas  dans  l'état  désiré. 
Loin  qu'il  y  eût  en  cela  un  motif  particulier  pour  se  dé- 
partir de  la  règle  posée,  la  raison  principale  qui  aurait  pu, 
pour  le  village  samaritain ,  décider  Jésus  h  accomplir  un 
miracle  de  vengeance,  n'existe  pas  pour  le  figuier.  Le  but 
moral  de  la  peine  est  d'amener  l'individu  puni  à  compren- 
dre et  à  reconnaître  sa  faute,  et  par  là  de  l'améliorer;  ce 
but  manque  complètement  à  l'égard  d'un  arbre;  et,  dans 
un  objet  naturel  dépourvu  de  liberté ,  il  ne  peut  pas  plus 
être  question  de  peine  que  de  récompense  (1).  S'emporter 

(i)  Augustin ,    De  ixrbi*  Dominé  in  Ev.  sec,  Joann.  sermo  kà  '•  QuU  *fh* 
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contre  un  objet  privé  de  vie  que  Ton  ne  trouve  pas  dans 
l'état  désiré ,  est  avec  raison  considéré  comme  un  manque 
d'éducation;  aller,  dans  sa  colère,  jusqu'à  la  destruction  de 
l'objet ,  c'est  un  acte  grossier  et  indigne  d'un  homme ,  et 
Woolston  n'a  pas  tellement  tort  quand  il  soutient  que,  chez 
tout  autre  que  Jésus,  un  pareil  acte  aurait  été  sévèrement 
blâmé  (1).  A  la  vérité,  quand  un  objet  naturel  a  des  quali- 
tés habituellement  défectueuses,  il  peut  arriver  que  l'homme 
le  fasse  disparaître  pour  y  substituer  un  objet  meilleur;  et 
d'ailleurs,  dans  tous  les  cas,  le  propriétaire  seul  a  motif  et 
qualité  pour  en  disposer  de  la  sorte  (comparez  Luc,  13,  7). 
Mais  rien  ne  montrait  que  cet  arbre ,  qui  n'avait  pas  alors 
de  fruits,  n'en  porterait  pas,  non  plus,  Tannée  suivante,  et 
même  le  contraire  est  indiqué  dans  la  narration,  car  Jésus, 
dans  sa  malédiction,  dit  que  sur  cet  arbre  il  ne  croîtra  plus 
de  fruits,  ce  qui  implique  qu'il  en  aurait  porté  sans  cette 
malédiction. 

Ainsi  la  mauvaise  condition  de  l'arbre  n'était  pas  habi- 
tuelle, elle  n'était  que  passagère  ;  bien  plus,  si  nous  suivons 
Marc  plus  loin,  nous  voyons  qu'elle  n'avait  rien  de  réel,  et 
qu'elle  n'existait  que  dans  l'idée  de  Jésus,  dont  il  se  trouva 
que  l'arbre  ne  put  satisfaire,  au  moment  même,  le  désir  et 
le  besoin.  Car,  d'après  une  addition  qui  forme  la  seconde 
particularité  de  Marc  dans  ce  récit ,  ce  n'était  pas  le  temps 
des  figues  (v.  13).  Si  donc  cet  arbre  n'en  avait  aucune, 
c'était  non  pas  une  défectuosité ,  mais  une  chose  tout  à  fait 
conforme  à  l'ordre  des  saisons;  et  Jésus,  duquel  on  doit 
tout  d'abord  s'étonner  qu'il  ait  attendu  des  figues  hors  du 
temps ,  aurait  dû  au  moins,  n'en  trouvant  pas,  réfléchir 
sur  le  peu  de  raison  qu'avait  son  attente,  et  renoncer  à  un 
acte  aussi  injuste  que  la  malédiction.  Déjà  des  Pères  de  l'É- 
glise ont  été  choqués  de  cette  addition  de  Marc,  et,  en  la 

fectrat ,  fructum  non  aj/erendo?  Qtu*  (l)Duc.&. 

cuipa  arborit  infœcunditas  ? 
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supposant  réelle,  ils  ont  jugé  la  conduite  de  Jésus  tout  à  fait 
énigmatiquc  (1).  Mais  ce  n'est  pas  à  tort  que  Woolston  dit 
en  se  raillant  que,  si  un  paysan  du  comté  de  Kent  cherchait 
du  fruit  dans  son  jardin,  au  printemps,  et  coupait  tous  les 
arbres  qui  n'en  auraient  pas,  chacun  se  rirait  de  lui.  Les 
commentateurs  ont  essayé  d'échapper  à  la  difficulté  de  cette 
addition  par  une  bigarrure  d'hypothèses  et  d'interprétations. 
D'un  côté,  comme  on  sentait  qu'il  vaudrait  mieux  que  les 
mots  faisant  difficulté  n'y  fussent  pas,  on  a  transformé  ce 
désir  en  une  supposition  d'après  laquelle  ils  seraient  une 
glose  postérieure (2);  d'un  autre  côté,  comme  on  sentait  que, 
s'il  fallait  que  ces  mots  demeurassent,  on  devait  souhaiter  une 
indication  inverse,  c'est-à-dire  que  c'était  le  temps  des  figues, 
pour  que  l'attente  de  Jésus,  et  sa  colère  en  se  voyant  trom- 
pé, devinssent  compréhensibles ,  on  a  de  diféfrentes  façons 
essayé  de  chasser  la  négation  hors  de  la  phrase.  Tantôt  on 
Ta  fait  avec  beaucoup  de  violence,  au  lieu  de  où  lisant  ou, 
mettant  une  virgule  après  vjv,  et  suppléant  un  second  r4v 
après  cjxcov,  de  sorte  que  la  phrase  devenait  ov  yàp  r%, 
xatpo;  dàctov  tiv,  et  on  la  traduisait  :  Caf  c'était  le  temps  des 
figues  là  où  était  Jésus  (3);  tantôt  on  l'a  fait  sans  aucune 
habileté,  en  transformant  la  proposition  affirmative  en  pro- 
position interrogative,  et  en  mettant  :  Car  n'était-ce  pas  le 
temps  des  figues?  etc.  (4).  Enfin  on  a  encore  dit  que  l'ex- 
pression xaipo;  auxcov,  s'entendait  du  temps  de  la  cueillette 
des  figues,  et  qu'ainsi  les  mots  de  Marc  signifiaient  que  les 


(1)  Orig.,  Comm.  in  Matth.,  t.  16  #  pvrrfcv  irpoa/Grjxc,  wottîaaç,  tri...  ov  749 

Ï9  :  Marc,  ayant  écrit  les  circonstance*  $*  x«tpo;  dvxwv...  Efkot  ykp  £»  «;•  il 

relatives  au  lien,  a  ajonté  quelque  chose  jwj  0  xatpoç  avx»v  $vt  irwç  ?;6cv  ê  f  n»ov; 

de  dépourvu  de  sens ,  en  mettant  :  Car  *>;  tupv)9uv  «ri  h  avrf,t  xoù  nGç  jcxat«; 

ce  n'était  pas  le  temps  (Us  Ji gués.  On  dira  tjntv  a\tt7,'  fAi)xtrt  rlç  tov  aîwva  ix  rov 

en  effet  :  Si  ce  n'était  pas  le  temps  des  pv)£fiç  xaô-nov  y*y»ï.  Comparez  Angus- 

figues ,  comment  se  fit-il  que  Jésus  tint  tin ,  1.  c. 

chercher  quelque  chose  sur  cet  arbre,  et  (2)    Toupii  emendd.   inSuidmmt{, 

comment  put  il  loi  dire  avec  justice:  p.  830  seq. 

Que  jamais  personne  ne  mange  de  ton  (3)  Heinsius  et  d'antres,  dans Fritzscbe 

Jruit?  d  i\  Mxpxoç  âvaypetyorç  x«  xaràc  sur  ce  passage. 

tov  ?{iro» ,  anffAf  o2Vov  f  1  •;  iep&ç  **  (A)  naji  Obt.,  chti  te  métoè. 
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figues  n'étaient  pas  encore  cueillies,  c'est-à-dire  se  trotte- 
raient encore  sur  les  arbres  (1)  ;  et,  en  faveur  de  cette 
explication,  on  a  invoqué  l'expression  de  Matthieu,  xactfic 
tûv  xapôv  (21,  34).  Mais  cette  expression,  à  proprement 
parler  «  ne  désigne  que  V  antécédent  de  la  moisson,  c'est-à- 
dire  l'existence  des  fruits  dans  les  champs  ou  sur  les  arbres; 
si  elle  est  placée  dans  une  proposition  affirmative,  le  cornée 
quent,  c'est-à-dire  la  récolte  possible  des  fruits,  ne  peut  être 
entendu  qu'autant  que  l'antécédent,  c'est-à-dire  la  présence 
des  fruits  dans  le  champ,  y  demeure  inclus;  par  conséquent, 
fort  xoupoç  x*p7?£>v  ne  peut  signifier  que  :  Ias  fruits  mûrs 
tant  dans  les  champs,  et,  de  la  sorte,  prêts  à  être  cueillis. 
De  la  même  façon,  si  l'expression  dont  il  s'agit  est  placée 
dans  une  proposition  négative,  elle  enlève  d'abord  l'idée  de 
Y  antécédent,  c'est-à-dire  de  l'existence  des  fruits  dans  le 
champ,  sur  l'arbre,  etc.,  et  puis  médiatement  l'idée  du 
conséquent ,  c'est-à-dire  de  la  récolte  des  fruits  ;  o£x  fort 
laifoç  cruxaw  signifie  donc  :  Les  figues  ne  sont  pas  présen- 
tement sur  les  arbres,  et  par  conséquent  ne  sont  pas  prêtes 
à  être  récoltées;  mais  elle  ne  signifie  nullement  d'une  façon 
inverse  :  Elles  ne  sont  pas  encore  récoltées,  et  par  consé- 
quent se  trouvent  encore  sur  les  arbres.  Ce  ne  serait  pas 
assez  d'être  obligé  de  voir  ici  une  figure  inouïe  de  rhétorique, 
à  savoir  que,  tandis  que,  d'après  les  mots,  l'antécédent  serait 
nié,  d'après  le  sens,  au  contraire,  le  conséquent  seul  devrait 
être  nié  et  l'antécédent  affirmé  ;  il  faudrait  encore,  pour  cette 
explication,  admettre  une  autre  figure,  que  l'on  nomWe 
tantôt  synchysis,  tantôt  hyperbate.  En  effet,  en  supposant 
que  les  figues  étaient  encore  sur  les  arbres,  cette  explication 
donne,  non  pas  la  raison  pour  laquelle  Jésus  n'en  trouva 
point  sur  ce  figuier,  mais  la  raison  pour  laquelle  il  en  atten- 
dait. 11  faudrait  donc  que  le  membre  de  phrase  dont  il  s'agit 

fil  ftahmè,  daiu  ttênkJê  i».  Jf#f #xin,  S  Bd.  S  Heft,  S.  352;  Ruinai 
in  Marc.,  p.  150  Mq. 
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fût  placé,  non  après  le  membre  :  Il  n'y  trouva  que  des 
feuilles,  où&èv  eupev  et  p  cpuWa,  mais  après  le  membre  :  // 
s'avança  pour  voir  s'il  y  trouverait  quelque  fruit,  ^XÔsv,  si 
apa  eupvfcet  n  sv  aùrvi  ;  ce  déplacement,  nécessaire  dans  cette 
explication,  ne  ferait  que  prouver  qu'elle  est  contraire  au 
texte.  Convaincus,  d'une  part,  que  l'addition  de  Marc  nie 
l'existence  de  circonstances  favorables  à  la  présence  de  6gues 
sur  l'arbre;  mais,  d'autre  part,  s'efforçant  de  justifier  l'at- 
tente de  Jésus,  d'autres  commentateurs  ont  essayé  de  donner 
à  cette  négation,  non  un  sens  général,  à  savoir  qu'on  n'était 
pas  alors  dans  la  saison  des  figues,  ce  dont  Jésus  aurait  dû 
avoir  nécessairement  connaissance,  mais  un  sens  particulier, 
à  savoir  que  des  circonstances  spéciales,  dont  Jésus  ne  devait 
pas  nécessairement  avoir  connaissance,  s'étaient  opposées  à 
la  fécondité  du  figuier.  L'obstacle  eût  été  tout  à  fait  spécial, 
si,  par  exemple,  le  sol  sur  lequel  l'arbre  était  enraciné  avait 
été  infécond;  et,  en  effet,  quelques  uns  prétendent  que  xaipoç 
cjxcov  désigne  un  terrain  favorable  aux  figues  (1).  D'autres, 
respectant  davantage  la  signification  du  mot  xaicoç ,  s'en 
tiennent,  à  la  vérité,  au  sens  de  temps  favorable  ;  seule- 
ment ils  assurent  que  Marc  n'entend  pas,  d'une  manière 
générale,  la  saison  où  régulièrement  il  n'y  a  pas  de  figues, 
mais  entend  une  certaine  constitution  de  l'année  qui  se 
trouvait  fortuitement  défavorable  aux  figues  (2).  Mais  xaipoç 
exprime  justement  le  temps  convenable,  par  opposition  au 
temps  non  convenable;  il  n'exprime  pas  un  temps  favora- 
ble, par  opposition  à  un  temps  défavorable.  Or,  quand, 
dans  une  mauvaise  année,  on  cherche  des  fruits  au  temps 
où  ils  ont  coutume  de  mûrir,  on  ne  peut  pas  dire  que  ce 
n'est  pas  le  temps  des  figues  ;  loin  de  là,  on  pourrait  carac- 
tériser une  mauvaise  année,  en  disant  qu'on  ne  trouva  point 

(1)  Voyex  dansKuinœl,  surce  pas-      S.   175;  Olshanten,   b,   Comm. ,  1, 
•tge.  S.  772. 

(2)  Paulas ,  Exeg.  Handb.,   3,  i, 
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de  fruits  lorsque  le  temps  en  vint^  ore  %kHv*  ô  xatpo;  twv 
xas77cov.  En  tout  cas,  si  la  température  de  toute  l'année  ne 
favorisa  pas  les  figues,  fruits  si  communs  en  Palestine,  Jésus 
devait  le  savoir  aussi  bien  que  s'il  s'était  agi  de  la  saison. 
Ainsi,  l'énigme  reste,  et  l'on  ne  peut  s'expliquer  comment 
il  s'irrita  tellement,  à  cause  de  l'état  d'un  arbre  qui  ne 
pouvait  pas  être  autre,  en  vertu  de  circonstances  è  lui 
connues. 

Mais  n'oublions  donc  pas  h  qui  nous  devons  l'addition 
dont  il  s'agit  :  c'est  &  Marc,  qui,  dans  sa  tendance  à  tout 
expliquer,  à  tout  dramatiser,  ajoute  tant  de  choses  de  son 
cru,  et  qui,  ainsi  qu'on  le  sait  depuis  longtemps,  et  ainsi 
que  nous  en  avons  déjà  trouvé  un  nombre  suffisant  de  preu- 
ves sur  notre  chemin,  n'y  procède  pas  toujours  de  la  manière 
la  plus  réfléchie.  Ici,  la  première  chose  qui  le  frappa,  c'est 
que  l'arbre  n'avait  pas  de  fruits,  et  il  s'empressa  d'en  rendre 
raison  en  disant  que  ce  n'était  pas  le  temps;  mais  il  ne  re- 
marqua pas  qu'en  expliquant  physiquement  l'absence  des 
fruits,  il  rendait  moralement  inexplicable  la  conduite  de 
Jésus.  H  diverge  de  Matthieu,  cela  a  été  dit  plus  haut, 
relativement  à  l'intervalle  de  temps  durant  lequel  l'arbre  se 
dessécha.  Cette  divergence,  bien  loin  de  prouver  une  plus 
grande  authenticité  de  son  récit  (1),  ou  une  inclination  à 
expliquer  naturellement  le  merveilleux,  procède  encore  de 
la  môme  tendance  qui  dicta  l'addition  examinée  en  dernier 
lieu.  L'image  d'un  arbre  qui  se  dessèche  soudainement  à 
une  simple  parole  est  difficilement  saisie  par  l'imagination; 
au  lieu  qu'on  peut  dire  qu'il  y  a  de  l'adresse  dramatique  h 
mettre  le  travail  du  dessèchement  derrière  la  scène,  et  à  en 
faire  seulement  remarquer  le  résultat  par  les  apôtres,  qui, 
plus  tard,  viennent  à  passer.  Au  reste,  quant  à  son  asser- 


(1)  Comme  Sieffcri  le  pente »  Ueber      cet  ouvrage  ,  dîna  :  Jahrb.  f.  «v*w. 
<U*  Dnprung  u.  i.f. .  S.  liS  tf.  Coin-       Kritik.t  nor.  18M. 
parez  là-contre  mon  Compte- rwndm  de 

H.  *7 
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tion  que,  alors,  c'est-à-dire  quelques  jours  avant  Pâques,  ce 
n'était  pas  le  temps  des  figues,  Marc,  d'après  les  conditions 
du  climat  de  la  Palestine,  aurait  raison,  en  tant  que  les 
nouvelles  figues  de  Tannée  n'étaient  pas  encore  mûres  1 
une  époque  aussi  peu  avancée,  car  la  figue  de  primeur  on 
boccore  ne  vient  que  vers  le  milieu  ou  la  fin  de  juin;  la 
figue  proprement  dite  ou  kermus,  dans  le  mois  d'août; 
mais,  vers  le  temps  de  Pâques,  on  pouvait  encore  trouver 
çà  et  là  sur  un  arbre  quelques  fruits  de  la  troisième  pousse 
appelée  la  kermus  tardive  (1).  On  sait,  en  effet,  par  Josèphe, 
qu'une  partie  de  la  Palestine  produit  des  figues  pendant 
dix  mois  sans  interruption,  guxov  Séxa  (r/)Giv  à$iaXsi7rr&>c 
j^opTjyet  (2);  il  est  vrai  que  l'historien  parle  des  bords  da 
lac  de  Galilée,  qui  étaient  plus  fertiles  que  les  environs  de 
Jérusalem,  où  se  passa  l'histoire  en  question. 

Nous  avons  écarté  le  renseignement  de  Marc  d'après  le- 
quel la  défectuosité  n'était  pas  réelle  dans  l'arbre ,  mais  ne 
parut  telle  à  Jésus  qu'en  vertu  d'une  attente  erronée.  Ce 
renseignement  augmentait  sans  doute  les  difficultés,  mais  il 
n'en  reste  pas  moins  une  dissonnance  que  renferme  le  récit 
de  Matthieu  :  c'est  que  Jésus  détruisit  un  objet  naturel ,  à 
cause  d'une  défectuosité  qui  n'était  peut-être  que  passagère. 
Il  ne  put  y  être  porté ,  ni  par  des  considérations  économi- 
ques, puisqu'il  n'était  pas  propriétaire  de  l'arbre ,  ni  par 
des  intentions  morales,  puisqu'il  s'adressait  à  un  objet  privé 
de  sentiment.  Il  a  donc  fallu  chercher  un  expédient,  et  l'on 
a  imaginé  de  substituer  à  l'arbre  les  apôtres  comme  objet 
sur  lequel  Jésus  voulait  agir,  et  de  considérer  l'arbre  et  ce 
que  Jésus  y  fit,  comme  simple  moyen  d'accomplir  les  inten- 
tions qu'il  avait  sur  eux.  C'est  l'interprétation  symbolique 
par  laquelle,  dans  l'antiquité,  les  Pères  de  l'Église,  et,  dans 
les  temps  modernes,  la  plupart  des  théologiens  orthodoxes, 

(1)  Voyti  Panlut,  1.  c,  S.  168  t.;  (*)  Bcil.  jud.,  *,  iO,  8. 

Winer,  b,  Reahw  d.  A.  Feigenbanm. 
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ont  cru  justifier  la  conduite  de  Jésus  du  reproche  d'incon- 
venance. Jésus,  disent-ils,  ne  ressentit  pas  de  colère  contre 
l'arbre  qui  n'offrait  aucun  aliment  à  sa  faim  ;  son  but  direct 
De  fut  pas,  non  plus,  la  destruction  d'un  végétal  infécond  ; 
mais  c'est  avec  réflexion  que,  trouvant  un  arbre  vide  de 
fruits ,  et  sentant  qu'un  acte  symbolique  est  plus  frappant 
et  plus  ineffaçable  que  de  simples  paroles,  il  saisit  cette 
occasion  pour  graver  dans  leur  esprit  une  vérité  qu'il  faut 
entendre  de  la  manière  suivante  :  ou,  en  particulier,  le  peu- 
ple juif,  qui  persiste  à  ne  porter  aucuns  fruits  agréables  à 
Dieu  et  au  Messie  sera  détruit,  ou,  plus  généralement,  qui- 
conque est  aussi  vide  de  bonnes  œuvres  que  cet  arbre  de 
fruits,  doit  s'attendre  à  un  jugement  semblable  (1),  Mais 
d'autres  commentateurs  objectent  avec  raison  que ,  si  Jésus 
avait  eu  cette  intention  en  maudissant  le  figuier,  il  aurait 
dû  s'en  expliquer  d'une  façon  quelconque  (2).  Que  si  une 
explication  était  nécessaire  dans  ses  paraboles,  elle  était 
d'autant  plus  nécessaire  dans  une  action,  que  cette  action,  à 
moins  de  l'indication  d'un  but  placé  en  dehors  d'elle,  devait 
être  considérée  comme  le  but  même.  A  la  vérité ,  il  serait 
possible  d'admettre,  ici  comme  ailleurs,  que  sans  doute] Jésus 
avait  ajouté  quelques  paroles  pour  faire  comprendre  à  ses 
apôtres  l'acte  accompli  par  lui ,  paroles  qui  furent  omises 
par  les  narrateurs  contents  du  fait  merveilleux.  Mais,  si 
Jésus  avait  donné  celte  explication  symbolique  de  son  action, 
non  seulement  les  évangélistes  auraient  omis  cette  explica- 
tion, mais  encore  ils  en  auraient  substitué  à  la  place  une 
fausse.  En  effet,  ils  ne  font  pas  garder  à  Jésus  le  silence 
après  sa  malédiction  de  l'arbre;  mais,  les  apôtres  pleins 
d'étonnement  lui  ayant  demandé  ce  qui  était  arrivé  à  l'arbre, 
les  évangélistes  rapportent  qu'il  donna ,  non  l'explication 

(1)  Unmana,  Sur  Pimpeecahilitè  dé  (9)  Ptola»,  I.  c.f  S.  170;  Htte,  U 

Jésus ,  dans  mi  Stndien,  1,  S.  50  ;  Sief-       J, ,  $  198  ;  Sitffert  tutti ,  1.  c. 
fert,  1.  c,  S.  115  ff.;  OlsuaoMn,  1, 
S.  77S;  Xftanjtit  I»  J,  Clir.,  S.  S78. 
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symbolique  citée  plus  haut ,  mais  une  explication  différente 
et  même  opposée.  Jésus  leur  dit  qu'ils  ne  doivent  pas  s'é« 
tonner  que  le  Gguier  se  soit  séché  à  sa  parole,  qu'avec  un 
peu  de  foi  seulement  ils  seront  en  état  de  faire  de  plus 
grandes  choses  encore.  Ainsi,  il  ne  met  pas  l'importance 
capitale  de  son  action  dans  le  symbolisme  de  l'état  et  de 
la  souffrance  de  l'arbre;  si  telle  eût  été  son  intention,  le 
langage  qu'il  tint  à  ses  apôtres,  y  eût  été  contradictoire,  ou 
plutôt,  telle  ne  put  pas  avoir  été  son  intention  puisqu'il 
parla  ainsi.  De  la  même  façon  tombe  l'hypothèse  de  Sieiïert, 
laquelle,  du  reste,  ne  s'appuie  sur  rien.  Cet  auteur  prétend 
que  Jésus  s'était  entretenu  avec  ses  apôtres  sur  l'état  et 
l'avenir  du  peuple  Israélite,  non  après  la  malédiction  do 
figuier,  mais  avant,  et  dans  le  chemin  qui  le  conduisaità 
cet  arbre  9  et  que  cet  entretien  se  termina  par  la  malédic- 
tion symbolique  du  figuier ,  laquelle,  placée  ainsi,  s'enten- 
dait d'elle-même.  Mais,  s'il  est  vrai  que  l'introduction  que 
Sieiïert  arrange  ici,  prépare  les  voies  à  l'intelligence  de  l'acte 
en  question ,  tout  cela  aurait  été  réduit  à  néant  par  les  pa- 
roles subséquentes  de  Jésus,  qui  ne  signalent  que  le  côté 
miraculeux  du  fait  dans  un  temps  où  Ton  tendait  h  voir 
partout  du  merveilleux.  Ullmann ,  avec  raison ,  a  donc  cru 
devoir  une  concession  aux  paroles  de  Jésus  qui  font  partie 
du  récit;  et,  tout  en  reconnaissant  comme  admissible  l'ex- 
plication symbolique ,  il  en  préfère  une  autre  qui  a  été 
aussi  proposée  ailleurs  (1),  à  savoir  que  Jésus,  par  cet  acte 
miraculeux ,  avait  voulu  donner  aux  siens  une  nouvelle 
preuve  de  sa  toute-puissance,  afin  de  fortifier  leur  confiance 
en  lui  pour  les  périls  imminents;  ou  plutôt,  comme  nulle 
part  il  n'est  question  d'une  allusion  spéciale  à  la  passion 
prochaine ,  et  que  les  paroles  de  Jésus  ne  renferment  rien 
qu'il  n'eût  déjà  dit  précédemment  (Mat th.,  17,  20.  Luc, 

(i)  Heydrarcich ,  dus  :  TkéoU  Nachrickfên,  €814»  mai,  9.  4M  ft. 
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faut  penser  avec  Fritzsche  que  la  manière  de  voir 
élistes  fut,  d'une  façon  tout  à  fait  générale,  celle- 
,  ayant  ressenti  du  mécontentement  à  cause  de  la 
u  figuier,  saisit  cette  occasion  pour  accomplir  un 
ont  le  but  n'était  que  le  but  général  de  tous  ses 
à  savoir  de  certifier  son  caractère  de  Messie  (1). 
ithymius  parle  d'une  façon  tout  h  fait  conforme  à 
is  narrateurs  tel  que  Fritzsche  le  caractérise  (2) , 
iterdit  toute  argutie  sur  le  but  particulier  de  i'ac- 
:sus,  et  recommande  de  n'y  considérer  que  le  ali- 
énerai (3).  Mais  il  ne  s'ensuit  pas  que  nous  de- 
is  aussi ,  nous  abstenir  de  toute  réflexion,  et  ac- 
;c  foi  le  miracle  sans  plus  ample  informé.  Il  nous 
impossible  de  nous  empèclier  de  remarquer  que  le 
articulier  que  nous  avons  ici ,  n'est  explicable,  ni 
t  général  des  miracles ,  ni  par  un  but  particulier 
e;  que,  à  tout  égard ,  il  contredit  la  théorie  et  la 
rdinaire  de  Jésus;  et  que,  en  conséquence,  indé- 
mt  même  de  la  question  de  la  possibilité  phy- 
doit  déclarer  avec  une  plus  grande  précision  que 
autre,  qu'il  n'a  pas  été  réellement  accompli  par 

nous  reste  encore  l'obligation  d'indiquer  la  source 
où  un  pareil  récit  a  pu  sortir,  même  sans  motif 
,  Nous  trouvons ,  à  la  vérité,  dans  l'Ancien  Tes- 
i  nous  puisons  ordinairement  nos  exemples,  plu- 
ours  et  récits  figurés  d'arbres  et  de  figuiers,  mais 

m  M  ait  h.,  p.  637.  tommodo,  non  qnod  Jean  in  edendo 

n  ht  arc,,  p.  481  :Male...  miraculo  con»ilium  fuerit,  f  ubliliter  tt 

iXseruot,  qno.l  Jcsns  Miie  argnle  qnar»i»ernot. 
olcm  fienm  aridam  red-  (S)    Ne   recherche    pat  atibtUement 

•r,  miri»que  ar^utii»  nti  pourquoi  l'aibrea  été  pnui,  tout  iono- 

Nid  ktijns  rei    ronftilinm  cent  qu'il  était ,  mais  voi»  ftfulemrnt  le 

renr.  Nimiriim  apofctoli,  miracle  et admirea-ea  l'auteur.  M»)  «xpi- 

:  omoes  priini    temporis  âoAoyov,  £txrf  TiTiuaiptjTai  to  yvrtv, 

I  trant  iogeniornrn  sim»  &yatttov  ov*  àUot  pôvo»  épa  to  6aîiftav 

Dtumqne  Jeaua  por-  xal  davpaÇt  «W  0«vfA*rawpy©». 
t  cararaot  tan- 
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aucun  qui  ait  une  analogie  assez  spécifique  avec  notre  nar- 
ration, pouf  que  nous  puissions  dire  que  celle-ci  en  dérive. 
Sans  aller  jusqu'à  l'Ancien  Testament,  il  ne  faut  pas  feuil- 
leter longtemps  le  Nouveau  pour  trouver,  d'abord  dans  la 
bouche  de  Jean-Baptiste  (Matth.,  3,  10),  puis  dans  celle 
même  de  Jésus  (7,  19),  l'apophthegmô  de  l'arbre  qui,  ne 
portant  pas  de  bons  fruits,  est  abattu  et  jeté  dans  le  feu. 
Plus  loin  (Luc,  13,  6  scq.),  ce  thème  est  devenu  l'histoire 
feinte  d'un  maître  qui,  pendant  trois  années,  cherche  vaine- 
ment des  fruits  sur  un  figuier  dans  son  vignoble,  et  qui  le 
ferait  arracher  sans  l'intercession  du  jardinier  qui  procure  à 
l'arbre  encore  un  délai  d'un  an.  Dès  les  temps  anciens,  des 
Pères  de  l'Église  n'ont  vu,  dans  la  malédiction  du  figuier, 
que  la  mise  en  scène  de  la  parabole  du  figuier  (1),  dans  le 
sens,  il  est  vrai,  de  l'explication  que  nous  avons  rapportée 
plus  haut,  à  savoir  que  Jésus  lui-même  avait  voulu  repré- 
senter l'état  présent  et  la  destinée  prochaine  du  peuple  juif, 
là,  par  un  discours  figuré,  ici,  par  une  action  symbolique; 
ce  qui,  ainsi  que  nous  l'avons  vu,  ne  peut  se  concevoir. 
Cependant,  nous  ne  pourrons  nous  défendre  de  soupçonner 
qu'ici  nous  avons  un  seul  et  même  thème  sous  trois  formes 
différentes  :  d'abord,  sous  la  forme  la  plus  concentrée,  celle 
d'apophthegme  ;  puis  étendu  jusqu'à  devenir  une  parabole; 
enfin,  transformé  en  une  histoire  réelle.  Seulement  nous 
n'admettons  pas  que  Jésus  ait  représenté  en  dernier  lieu  par 
une  action  ce  qu'il  avait  deux  fois  exprimé  par  des  paroles; 
mais  nous  pensons  que  la  tradition  finit  par  faire  un  événe* 
ment  véritable  de  ce  qui  n'était  d'abord  qu'un  apophthegme 
et  une  histoire  parabolique.  Si,  dans  l'histoire  réalisée,  la 
fin  de  l'arbre  est  un  peu  autre  que  la  fin  dont  il  est  menacé 
dans  l'apophthegme  et  dans  la  parabole,  c'efit-à-dire  s'il 
sèche  au  lieu  d'être  abattu,  cela  ne  doit  pas  falfè  difficulté; 

(1  )  Ambrotiai ,  Côittm»  M  Lue,,  tur  ce  pfttsagt.  N  trader  aujourd'hui  §*#tpU- 
qne  de  même ,  1.  c. 
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:ar,  du  moment  que  la  parabole  était  devenue  une  histoire 
rentable  avec  Jésus  pour  sujet,  toute  sa  valeur  didactique 
et  symbolique  avait  passé  dans  l'action  extérieure.  Celle-ci, 
pour  acquérir  plus  d'importance  et  d'intérêt,  dut  prendre  un 
caractère  miraculeux  ;  et,  par  conséquent,  la  destruction  de 
l'arbre,  au  lieu  d'être  opérée  naturellement  à  l'aide  de  la 
hache,  dut  se  transformer  en  un  dessèchement  immédiat 
produit  par  la  parole  de  Jésus.  Il  semble,  à  la  vérité,  que 
cette  manière  de  concevoir  la  narration,  d'après  laquelle  son 
essence  même  resterait  toujours  symbolique,  est  susceptible 
des  mêmes  objections  que  celles  dont  il  a  été  parlé  plus  haut, 
à  savoir  que  le  discours  de  Jésus  qui  y  est  joint  résiste  à  une 
pareille  explication.  Mais,  dans  notre  manière  de  considérer 
les  récits,  nous  sommes  autorisés  à  dire  que  la  parabole, 
s'étant  transformée  en  histoire  dans  la  tradition,  perdit  en 
même  temps  sa  signification  primitive-  le  miracle  commença  » 
si  être  regardé  comme  le  point  essentiel,  et  l'on  y  rattacha, 
a  tort,  le  discours  relatif  à  la  puissance  miraculeuse  et  à  la 
force  de  la  foi.  Il  n'est  pas  même  impossible  d'indiquer  avec 
vraisemblance  pourquoi,  en  particulier,  le  discours  du  dé- 
placement des  montagnes  a  été  réuni  au  récit  du  figuier. 
Dans  le  récit  du  figuier,  la  force  de  la  foi  est  représentée 
par  le  succès  de  ces  mots  adressés  à  une  montagne  :  Qu'on 
Côte  de  là  et  qu'on  te  jette  dans  la  mery  apÔviTi  xai  (ftvj'ÔvjTt 
et;  tyjv  ôaXaacav  ;  ailleurs  (Luc,  17,  6),  elle  se  trouve  sym- 
bolisée par  des  paroles  non  moins  efficaces  adressées  à  une 
espèce  de  figuier,  cusca^ivo;  :  Déracine-toi  et  va  te  planter 
dans  la  mer,  £Xûi£wÔr,Ti  *ai  (puTeuÔYiTi  ev  tyj  ÔaXac^.  Le  figuier 
maudit,  du  moment  que  l'on  en  conçut  le  dessèchement 
comme  l'effet  de  la  puissance  miraculeuse  de  Jésus,  rap- 
pela l'arbre  ou  la  montagne  que  la  force  miraculeuse  de  la 
foi  est  capable  de  déplacer;  et  c'est  ainsi  que  les  paroles 
sur  la  foi  furent  jointes  au  récit  de  la  malédiction  du  figuier. 
Il  faut  donc  accorder  ici  le  prix  au  troisième  évangile,  qui 
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nous  a  conservé,  dans  leur  séparation  et  leur  pureté,  la 
parabole  du  figuier  stérile,  cwJrt>  et  l'apophthegme  du  mû- 
rier, cruxapiivo;,  que  la  foi  peut  déplacer;  elles  y  sont  Tune 
et  l'autre  dans  leur  forme  et  avec  leur  signification  primi- 
tives, tandis  que  les  deux  autres  synoptiques  ont  transformé 
la  parabole  en  une  histoire,  et  ont  fait  servir  l'apophthegme 
sous  une  forme  un  peu  différente,  à  une  fausse  explication 
de  cette  prétendue  histoire  (1). 

(1)  Comparer  les  explications  de  ce  '  Bx*g.  Handb. ,  1 , 1 ,  S.  176  f.  ;  i ,  S . 
récit,  concordantes  pour  le  fond  avec  S.  174  f  •  et  dans  Weisse,  Die  e»**g. 
ce  qui  est  dit  ici  f  chea  De  Wctte  ,      Gesck.,  1,  S.  576  t. 
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nuiisriGUiATioN  db  Jésus;  son  demier  voyage  a  jibuialim. 


§  cm. 

Transfiguration  de  Jésus  considérée  comme  phénomène  miraculeux. 

L'histoire  de  la  transfiguration  de  Jésus  sur  la  montagne 
îe  pouvait  pas  être  réunie  aux  récits  de  miracles  examinés 
usqu'a  présent,  non  seulement  parce  qu'elle  se  rapporte  à 
in  miracle  opéré  en  lui,  et  non  à  un  miracle  opéré  par  lui, 
nais  encore  parce  qu'elle  forme,  dans  la  vie  de  Jésus,  une 
)éripélie  qui  a  son  importance  spéciale,  et  qu'on  ne  saurait 
;uère  comparer  qu'avec  le  baptême  et  la  résurrection,  à 
:ause  de  la  ressemblance.  Aussi  Herder  a-t-il  désigné,  avec 
raison ,  ces  trois  événements  comme  les  trois  points  lumi- 
neux qui ,  dans  la  vie  de  Jésus ,  attestaient  sa  mission  cé- 
leste (1). 

L'histoire  de  la  transfiguration  manque  dans  le  quatrième 
évangile  ;  mais,  telle  qu'elle  se  présente  chez  les  synopti- 
ques (Matlh.,  17, 1  seq.  Marc,  9,  2  seq.  Luc,  9, 28  seq.), 
elle  apparaît  au  premier  coup  d'œil  comme  un  événement 
réel,  extérieur  et  même  miraculeux.  Six  ou  huit  jours  après 
avoir  annoncé  pour  la  première  fois  sa  passion,  Jésus  monta 
avec  ses  trois  apôtres  les  plus  intimes  sur  une  haute  mon- 
tagne, et  ces  derniers  virent  comment,  tout  à  coup,  son 
visage  et  même  ses  habits  vinrent  à  reluire  d'un  éclat  plus 
que  terrestre,  comment  deux  formes  vénérables  du  royaume 
des  esprits,  Moïse  et  Élie,  apparurent  et  s'entretinrent  avec 

fi)  Vom  Brlœêsr  der  Nmuekê*  Mal  iRi«m  irri  #r*«»  Efngêlkn,  S,  114. 
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lui,  et  comment  enGn,  du  sein  d'un  nuage  lumineux,  une 
voix  céleste  proclama  Jésus  le  Bis  de  Dieu  auquel  ils  de- 
vaient obéissance. 

Ce  petit  nombre  de  traits  suscite  une  multitude  de  ques- 
tions que  Gabier  a  recueillies,  et  on  lui  doit  de  la  reconnais- 
sance pour  le  soin  qu'il  a  pris  (1).  Dans  chacune  des  trois 
circonstances  principales  de  l'événement,  à  savoir  l'éclat, 
l'apparition  des  morts  et  la  voix,  il  faut  s'enquérir  également 
de  la  possibilité  et  de  la  raison  suffisante.  D'abord,  d'où 
sera  provenu  l'éclat  extraordinaire  qui  entoura  Jésus?  Si  Ton 
réfléchit  qu'il  s'agit  d'une  métamorphose  de  Jésus,  [u~i- 
poppoucQai,  on  pensera  qu'il  faut  entendre,  non  qu'il  fut  sim- 
plement illuminé  du  dehors,  mais  qu'il  le  fut  par  une  clarté 
intérieure,  comme  si  la  gloire  divine,  $d£a,  eût  relui  mo- 
mentanément a  travers  l'enveloppe  humaine.  C'est  pour  cette 
raison  que  Olshausen  considère  cet  événement  comme  capi- 
tal dans  le  travail  de  purification  et  de  transfiguration  qu'il 
suppose  avoir  existé  durant  tout  le  cours  de  la  vie  de  Jésus, 
dans  son  corps,  jusqu'à  l'ascension  (2).  Mais,  sans  dévelop- 
per de  nouveau  ici  ce  qui  a  déjà  été  dit,  à  savoir,  ou  bien 
que  Jésus  n'était  pas  un  homme  véritable,  ou  bien  que  la 
purification  qui  se  passa  en  lui  pendant  sa  vie  fut  autre  que 
de  rendre  son  corps  lumineux  et  léger,  remarquons  que, 
en  aucun  cas,  il  n'est  possible  de  comprendre  comment  ses 
vêtements  auraient  participé  à  une  illumination  interne.  Si 
l'on  aime  mieux,  à  cause  de  ce  dernier  point,  supposer  une 
illumination  externe,  ce  n'est  plus  une  métamorphose,  ce 
dont  cependant  les  évangélistes  parlent.  Ainsi,  cette  scène 
n'est  pas  susceptible  d'une  représentation  dont  les  diffé- 
rentes parties  concordent  entre  elles;  à  moins  peut-être 
qu'on  n'admette,  avec  Olshausen,  que  Jésus  réunissait  les 


(1)  Dan»  on  mémoire  sur  l'histoire  de      S.  517  ff.  Compares  Baoer,  hebr.  My 
la  transfiguration ,  dans  son  :  Neuest.       thoL,  2,  S.  233  ff. 
tkeolog.  Journal,  i.   Bd.,  5.   Slùck,  (2)  BikU  Comm. ,  4,  8.  lié. 
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leux  choses,  c'est-à-dire  qu'il  émettait  et  recevait  des 
uyons.  Mais,  quand  bien  même  cet  éclat  serait  possible, 
este  toujours  la  question  de  savoir  h  quoi  il  servait.  La  pre- 
nière  réponse  est  :  pour  glorifier  Jésus.  Mais,  à  côté  de  la 
glorification  spirituelle  que  Jésus  se  donnait  h  lui-même  par 
es  actes  et  par  ses  discours,  cette  illumination  physique, 
>roduite  par  un  éclat  lumineux,  est  tout  à  fait  insignifiante 
ît  presque  puérile  ;  si  cependant  on  la  suppose  nécessaire 
jour  soutenir  la  foi  trop  faible,  elle  aurait  dû  se  passer  de- 
vant la  multitude,  ou  du  moins  devant  tous  les  apôtres,  mais 
ion  en  présence  de  trois  seulement,  et  des  trois  les  plus 
fermes,  et  surtout  il  n'aurait  pas  dû  être  défendu  aux  trois 
émoins  oculaires  de  la  cacher  pendant  le  temps  qui  fut  le 
ilus  critique,  et  de  ne  la  rétéler  qu'à  la  résurrection.  Ces 
leux  questions  se  reproduisent  avec  une  force  nouvelle  dans 
a  seconde  phase  de  notre  histoire,  c'est-à-dire  lors  de  l'ap- 
tarition  des  deux  morts.  Des  Ames  défuntes  peuvent-elles 
tpparattre  Aux  vivants?  et  si  les  deux  hommes  de  Dieu  se 
nontrèrent,  comme  il  le  semble,  avee  leur  corps  ancien  sott- 
ement transfiguré,  du,  d'après  les  idées  bibliques,  le  pri- 
ent-ils avant  la  résurrection  générale?  À  la  vérité,  pourÊlie, 
|ui  monta  au  ciel  sans  déposer  son  corps,  cela  fait  moins 
lifBctiltc;  mais  Moïse  du  moins  était  mort,  et  son  cadavre 
ivait  été  enterré.  Enfin,  pour  quel  but  ces  deux  illustres 
aorts  étaient-ils  apparus?  Lo  récit  évangélique  qui  repré- 
ente  les  deux  formes  comme  s'entretenant  avec  Jésus, 
■uXXxXtôvTjç  t&  b)ffo*j,  paraît  avoir  mis  en  Jésus  le  but  de 
'apparition,  qui,  si  Luc  a  roison,  se  rapportait  plus  parti- 
dlièrement  à  sa  pa&iofl  A  à  sa  mort  prochaines.  Mais  ce 
t'est  pas  par  cette  voie  qu'il  en  eut  la  première  nouvelle; 
ar,  d'après  le  dire  concordant  des  synoptiques,  il  s'en  était 
ixpliqoé  depuis  une  semaine  (Mat  th.,  16,  21  et  parallèles). 
5n  conséquence,  on  conjecturé  que  Jésus  ne  fut  instruit  par 
tf  oïse  et  par  Élie  que  des  circonstances  et  des  conditions  plus 
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précises  de  sa  mort  (1).  Mais,  d'une  part,  la  position  que  les 
évangiles  donnent  à  Jésus,  à  l'égard  des  anciens  prophètes, 
ne  comporte  pas  qu'il  ait  eu  besoin  d'être  instruit  par  eux; 
d'autre  part,  Jésus  avait  prédit  déjà  antérieurement  sa  pas- 
sion avec  des  détails  si  précis,  que  les  communications  plus 
spéciales  venues  du  monde  des  esprits  ne  pourraient  guère 
avoir  regardé  que  deux  particularités,  à  savoir  :  Ils  le 
livreront   aux  Gentils,    rcapaScosouGiv   ocùtov   toÎç   eôveciv 
(Malth.,  20,  19),  et  On  lui  crachera  au  visage,  ep-T^î- 
cougiv  aùtoi  (Marc,  10,  ft/t),  circonstances  dont  Jésus  ne 
parla  que  plus  tard.  Ou  bien  adroellra-t-on  que  la  commu- 
nication qui  devait  être  faite  à  Jésus  avait  pour  but,  non  de 
l'instruire,  mais  de  le  fortifier  pour  sa  passion  prochaine? 
À  celte  époque,  on  ne  trouve  dans  le  moral  de  Jésus  rien 
qui  pût  demander  une  assistance  de  cette  espèce;  un  secours 
donné  aussitôt  n'aurait  pas  suffi  pour  la  passion,  qui  arriva 
plus  tard;  ce  qui  le  montre,  c'est  qu'un  nouveau  secours 
devint  nécessaire  à  Gethsemane.  Nous  laisserons-nous  aller, 
bien  que  ce  soit  contre  la  disposition  du  texte,  au  désir 
d'essayer  si  l'apparition  ne  se  rapporterait  pas  aux  apôtres? 
Mais,  d'une  part,  le  but  de  fortifier  la  foi  est  an  but  trop 
général  pour  autoriser  une  dispensation  aussi  particulière  ; 
et,  d'autre  part,  il  faudrait  admettre  que  Jésus,  dans  la 
parabole  de  l'homme  riche,  aurait  donné  une  fausse  expli- 
cation du  principe  qui  dirige  les  dispositions  providentielles; 
car  il  y  déclare  que  celui  qui  ne  prête  pas  obéissance  aux 
écrits  de  Moïse  et  des  prophètes,  et,  à  bien  plus  forte  rai- 
son, au  Christ  présent,  ne  serait  pas  rappelé  à  la  foi,  même 
par  un  mort  qui  sortirait  du  tombeau.  En  conséquence,  une 
pareille  apparition  n'est  pas  opérée  de  Dieu ,  au  moins 
pour  le  but  d'exciter  la  foi.  Quant  au  but  plus  spécial  de 
convaincre  les  apôtres  de  la  concordance  des  doctrines  et 
du  destin  de  Jésus  avec  Moïse  et  les  prophètes,  il  était  en 

(i)OUbio.enJ.  c.,S.  5Î7. 
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partie  atteint,  et  il  ne  le  fut  complètement  qu'après  la  mort 
et  la  résurrection  de  Jésus  et  après  l'effusion  de  l'esprit, 
sans  que  la  transfiguration  ait  fait  époque  à  cet  égard.  Enfin, 
la  voix  qui  sort  de  la  nuée  lumineuse  (sans  aucun  doute 
celle  de  la  Schechinah),  est  une  voix  divine  comme  celle 
qui  se  fit  entendre  lors  du  baptême.  Mais,  quelle  idée 
anthropomorphique  faut-il  se  faire  de  Dieu,  pour  croire  à 
la  possibilité  de  paroles  de  Dieu  réelles  et  perceptibles  par 
l'oreille?  ou  bien,  s'il  ne  s'agit  ici  que  d'une  communication 
de  Dieu  à  l'oreille  spirituelle  (1),  la  scène  de  la  transfigu- 
ration devient  une  vision,  et  nous  passons  subitement  à  une 
tout  autre  manière  de  la  concevoir. 

§  CIV. 

Conception  naturelle  du  récit  sous  diverses  formes. 

Aux  difficultés  de  l'opinion  qui  regarde  la  transfiguration 
de  Jésus  comme  une  scène  miraculeuse  et  extérieure,  on  a 
essayé  d'échapper  en  la  transportant  tout  entière  dans  l'in- 
térieur des  personnes  intéressées.  A  ce  point,  on  n'a  pas 
besoin  d'abandonner  de  prime  abord  le  miracle,  seulement 
on  le  juge  plus  simple  et  plus  convenable  comme  miracle 
opéré  dans  l'intérieur  humain.  On  admet  donc  que,  par 
l'influence  divine,  l'être  spirituel  des  trois  apôtres,  et  même 
de  Jésus,  s'éleva  jusqu'à  l'état  de  l'extase,  dans  lequel  ou 
bien  ils  vinrent  réellement  en  contact  avec  le  monde  supé- 
rieur, ou  bien  ils  purent  en  produire  eux-mêmes  les  formes 
de  la  manière  la  plus  vive,  c'est-à-dire,  dans  ce  dernier  cas, 
que  Ton  se  représente  la  scène  comme  une  vision  (2).  Le 
premier  appui  de  cette  explication  est  dans  Matthieu,  qui, 

(1)  OUhaaten,  1,  S.  529;  compares      S.  115  f.  Gratz,  Comm,  *•  Jlimtth,,  2, 
S.  474.  S.  463  f.  169 ,  leur  donne  ion  ttteati- 

(2)  C'est  ce  que  disent  Tertollten, 
md*.  Match*.,  6,  22;  Herder,  U  c.» 
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se  servant  de  l'expression  vision,  op«p.a  (v.  9),  paraît  carac- 
tériser toute  la  scène  comme  une  vision  purement  subjec- 
tive. Mais  cet  appui  tombe,  si  l'on  se  rappelle  que  ni  la  si- 
gnification du  mot  opapa  n'emporte  le  caractère  d'une  vision 
purement  interne,  ni  l'usage  du  Nouveau  Testament  ne  le 
borne  à  des  visions  internes,  puisqu'il  est  employé  même 
pour  des  visions  externes  dans  les  Actes  des  Apôtres  (7, 
31)  (1).  Quant  à  la  chose  même,  il  est  invraisemblable,  et 
du  moins  sans  exemple  dans  l'Écriture,  que  plusieurs, 
comme  ici  trois  ou  quatre,  aient  eu  part  à  une  même  vision, 
qui  est  ici  très  considérable  (2).  Ajoutons  que  toute  la 
difficile  question  relative  à  l'utilité  dune  pareille  dispen- 
sation  miraculeuse  revient  dans  cette  manière  de  concevoir 
la  chose. 

D'autres,  pour  éviter  cet  embarras,  ont  placé,  il  est  vrai, 
la  scène  dans  l'intérieur  des  personnes  intéressées,  mais  ils 
font  regardée  comme  le  produit  d'une  fonction  naturelle 
de  l'àme,  c'est-à-dire  qu'ils  y  ont  vu  un  songe  (3).  Pendant 
ou  après  une  prière  prononcée  par  Jésus  ou  par  eux-mêmes, 
prière  dans  laquelle  il  fut  question  de  Moïse  et  d'Êlie,  et 
où  Ton  souhaita  que  ces  précurseurs  messianiques  arrivas- 
sent, les  trois  apôtres  s'endormirent  ;  conservant  dans  leurs 
oreilles  assoupies  le  bruit  de  ces  noms  prononcés  par  Jésus, 
ils  rêvèrent  que  Moïse  et  Élie  étaient  présents  et  que  Jésus 
s'entretenait  avec  eux ,  et  ces  images  flottèrent  pendant 
quelque  temps  devant  leurs  yeux  au  premier  moment  de 
leur  réveil ,  où  leurs  idées  n'étaient  pas  encore  redevennes 
bien  claires.  La  précédente  explication  s'appuyait  sur  le  mot 
vision,  opa[/.a,  de  Matthieu;  celle-ci  s'appuie  sur  le  dire  de 
Luc,  qui  représente  les  apôtres  comme  appesantie  par  le 
sommeil,  peëap7)(/.évoi  tfcv&>,  et  ne  sy étant  réveillés,  faryp*» 

(4)  Coapues  Vrituch*,  m  MaUk.0       Bw.  ds  metMmorpkom  /.  Cftfj,  l 
p.  661  ;  OUhaattn ,  4,  S.  616*  nem  ;  Gabier,  I.  c,  8. 689  ff.;  ] 

(2)  OUhftuten ,  1.  c  Comm.  s.  NmiU.,  S,  £68  A |  f 

(5)  Rta9  Symbola  ad  iUtutrandam      L.  J.  Chr.,  S.  &7A  f. 
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yop7fcavT«;,  que  vers  la  fin  de  la  scène  (v.  32).  Cette  res- 
source, que  le  troisième  évangéliste  fournit  à  l'explication 
naturelle,  devient  un  argument  qu'on  fait  valoir  en  faveur 
de  la  préférence  à  donner  h  sa  narration  sur  celle  des  autres  ; 
et  des  critiques  modernes  déclarent  que  par  ce  trait,  et  par 
d'autres  qui  rapprochent  la  scène  des  conditions  naturelles, 
le  récit  de  Luc  présente  le  caractère  d'un  récit  original , 
tandis  que  Matthieu,  en  les  omettant,  montre  qu'il  ne 
tient  le  sien  que  de  la  seconde  main  ;  car,  avec  l'amour  des 
merveilles  qui  régnait  h  celte  époque ,  personne  n'aurait 
sans  doute  imaginé  des  particularités  qui  atténuaient  le 
miracle,  telles  que  le  sommeil  des  apôtres  (1).  Nous  serions 
obligés  d'adopter  cette  manière  de  raisonner,  si  véritable* 
ment  la  particularité  dont  il  s'agit  ici  ne  pouvait  se  prendre 
que  dans  le  sens  de  l'explication  naturelle.  Mais  rappelons- 
nous  que,  dans  une  autre  scène  où  la  passion  annoncée , 
d'après  Luc,  à  Jésus  lors  de  la  transfiguration,  commençait 
à  s'opérer,  c'est-à-dire  à  Gethsemane,  les  apôtres  sont  éga- 
lement représentés  comme  endormis ,  xaôeu^ovTcç ,  et  cela 
d'après  tous  les  synoptiques  (Mat th.,  26,  40  et  passages 
parallèles).  Un  écrivain  que  la  seule  ressemblance  exté- 
rieure dans  la  forme  des  deux  scènes  pouvait  déterminera 
transporter  la  particularité  du  sommeil  dans  l'histoire  de  lo 
transfiguration,  pouvait  y  être  non  moins  déterminé  par  la 
signification  intrinsèque  de  cette  particularité ,  qui  dut  lui 
paraître  tout  à  fait  à  sa  place  dans  cette  dernière  histoire. 
En  effet ,  le  sommeil  des  apôtres ,  pendant  que  leur  maître 
est  l'objet  de  la  plus  importante  manifestation,  montre  la 
distance  infinie  qui  les  sépare  de  lui,  l'incapacité  où  ils  sont 
d'atteindre  à  sa  hauteur,  et  la  supériorité  qu'il  a  sur  eux. 
Le  prophète,  celui  qui  reçoit  une  révélation,  est  parmi  les 
hommes  ordinaires,  comme  celui  qui  veille  est  parmi  des 

(i)  Scholz,    Ueber  dot   Abendm.,      Lukas,  5. 148  î.\  comptras  totsiKcM- 
S.    919;   Sdtltttnnacber,  Ueber  dsn      ttr,  Imm§iutëlê  S.  60  U 
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gens  endormis.  II  était  donc  tout  naturel  de  représenter  les 
apôtres  engourdis  par  le  sommeil  au  moment  de  la  glorifi- 
cation suprême  de  Jésus ,  ainsi  qu'au  moment  de  sa  souf- 
france la  plus  profonde.  Ainsi  ce  trait,  loin  de  fournir  des 
ressources  à  l'explication  naturelle,  est  destiné  h  relever, 
par  un  contraste,  le  miracle  qui  s'opère  en  Jésus.  Nous  ne 
sommes  donc  plus  autorisés  à  regarder  le  récit  de  Luc 
comme  le  récit  original,  et  à  bâtir,  sur  son  dire,  une  expli- 
cation de  la  scène;  au  contraire,  nous  verrons,  dans  cette 
addition,  jointe  à  celle  dont  il  a  été  question  v.  31 ,  une 
preuve  que  son  récit  est  de  seconde  main  et  a  reçu  des 
embellissements  (1),  et  une  raison  de  plus  qui  nous 
oblige  h  nous  en  tenir  au  récit  des  deux  premiers  évangé- 
listes. 

Ainsi  tombe  l'appui  principal  de  l'explication  qui  ne  voit 
ici  qu'un  rêve  naturel  des  apôtres  ;  mais  en  outre  elle  a 
encore  contre  elle  une  multitude  de  difficultés.  Elle  ne  sup- 
pose un  rêve  que  chez  les  trois  apôtres ,  et,  admettant  que 
Jésus  veilla  ,  elle  ne  le  comprend  pas  dans  l'illusion.  Or, 
toute  la  narration  évangélique  se  comporte  comme  si  Jésus 
avait  eu  l'apparition  aussi  bien  que  les  apôtres.  En  effet,  si 
tout  n'était  qu'un  rêve  des  apôtres,  il  ne  pouvait  pas  leur 
dire  ensuite  :  Ne  parlez  à  personne  de  la  vision ,  p.îevi 
enr/rre  to  opoc[/.a,  paroles  qui  les  auraient  confirmés  dans 
l'opinion  qu'il  s'était  passé  quelque  chose  de  particulier  et 
de  miraculeux.  De  plus ,  quand  bien  même  Jésus  n'aurait 
en  aucune  part  au  rêve,  il  est  inouï  que  trois  personnel 
rêvent,  par  voie  naturelle  et  en  même  temps,  une  seule  et 
même  chose.  Les  partisans  de  cette  explication  l'ont  senti, 
aussi  prétendent-ils  que  l'ardent  Pierre  ,  qui  est  le  seul  à 
parler,  fut  aussi  le  seul  à  avoir  le  rêve,  et  que  les  évangé- 

(I)  Cette  manière  de  voir  est  parla-  2,  S.  56  f.;  Weisse,  Die  —*ng.  Gesck., 
gée  par  Baner,  1.  c,  S.  237;  Frhzscbe,  1,  S.  536 ,  et  eu  partie  aussi  Patios, 
p.  556;  De  Wette ,  Estg.  B*ndb.t  1,      Exeg.  Bandb,,  2,  S.  457  f. 
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listes  ont  attribué  aux  trois  apôtres ,  en  vertu  de  la  figure 
appelée  synecdoque,  ce  qui  n'était  arrivé  qu'à  l'un  d'eux. 
Mais,  de  ce  qu'ici,  comme  ailleurs,  Pierre  porte  la  parole,  il 
ne  s'ensuit  pas  qu'il  eût  seul  r&vé;  loin  de  là,  le  contraire 
est  exprimé  parles  paroles  des  évangélistes,  et  nulle  figure 
de  rhétorique  ne  peut  leur  ôter  ce  sens.  Au  reste,  ceux  qui 
appliquent  cette  explication  à  la  transfiguration ,  eu  con- 
fessent l'insuffisance  encore  plus  clairement:  non  seulement, 
comme  il  a  été  remarqué  plus  haut,  ils  font  jouer,  dans  le 
rêve  des  apôtres,  un  rôle  adjuvant  à  l'invocation  des  noms 
de  Moïse  et  d'Elie  prononcés  à  haute  voix  par  Jésus,  mais 
encore  ils  appellent  à  leur  aide  un  orage  qui  introduisit, 
dans  le  songe ,  par  les  éclairs  l'idée  d'un  éclat  surnaturel , 
par  les  coups  de  tonnerre  l'idée  de  conversation  et  de  voix 
célestes,  et  qui  les  entretint  encore  dans  leur  illusion  pen- 
dant quelque  temps  après  leur  réveil.  Mais  Luc  rapporte 
que  les  apôtres,  en  se  réveillant,  Siaypr.yopvfaavTeç,  virent 
les  deux  prophètes  debout  encore  aux  côtés  de  Jésus  ;  cela 
ne  ressemble  point  à  une  simple  illusion  se  prolongeant  de 
l'état  de  sommeil  à  celui  de  veille.  Pour  ce  motif,  Kuinôl 
fait  une  supposition  de  plus,  c'est  que,  tandis  que  les  apô- 
tres dormaient,  deux  hommes  inconnus  s'approchèrent 
réellement  de  Jésus,  et  qu'ils  furent  aussitôt  confondus 
avec  les  images  vues  par  les  dormeurs  dans  leur  songe ,  et 
pris  pour  Moïse  et  Élie.  Ces  hypothèses  successivement 
ajoutées  dénaturent  toutes  les  circonstances  principales  que 
l'explication  de  cette  scène  par  un  songe  avait  intérêt  à  re- 
présenter comme  des  visions  intérieures ,  et  les  ramènent 
comme  autant  de  phénomènes  extérieurs  ;  car  l'idée  d'un 
éclat  lumineux  est  supposée  produite  par  les  éclairs,  l'idée 
de  voix  entendues ,  par  le  tonnerre ,  enfin  l'idée  de  deux 
personnes  présentes  auprès  de  Jésus,  par  la  présence 
véritable  de  deux  inconnus.  Tout  cela  ne  pouvait  être 
aperçu  par  les  apôtres  que  dans  l'état  de  veille,  et  ainsi  la 
'11.  18 
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supposition  d'un  rêve,  devenant  superflue,  n'a  plus  de  rai- 
son suffisante. 

Donc,  puisque  la  participation  de  trois  personnes  à  un 
même  rêve  a  une  difficulté  toute  spéciale,  il  vaut  mieux 
rompre  complètement  le  01  qui,  d'après  ce  moded'expli- 
catiob,  rattache  la  scène  à  une  vision  interne,  et  transporter 
tout  dans  le  monde  extérieur.  De  la  sorte,  au  lieu  d'une 
scène  surnaturelle,  nous  avons  maintenant  à  examiner  une 
scène  naturelle.  Quelque  chose  d'extérieur  et  de  réel  se 
montra  aux  apôtres  :  c'est  pour  cela  que  plusieurs  purent 
en  avoir  la  perception  simultanée;  s'ils  se  trompèrent  tout 
éveillés  sur  ce  qu'ils  perçurent,  c'est  qu'ils  se  trouvaient 
tous  dans  le  même  ordre  d'idées,  dans  la  même  disposition, 
dans  la  même  situation.  D'après  cette  manière  de  voir,  l'es- 
sentiel de  cette  scène  est  un  rendez-vous  secret  que  Jésus 
projetait,  et  pour  lequel  il  prit  avec  lui  les  trois  apôtres  sur 
qui  il  comptait  le  plus.  Paulus  ne  se  hasarde  pas  à  décider 
qui  étaient  les  deux  hommes  avec  lesquels  Jésus  avait  ren- 
dez-vous ;  Kuinœl  soupçonne  que  c'étaient  des  adhérents  du 
genre  de  Nicodème;  d'après  Veuturini,  des  Esséniens,  asso- 
ciés secrets  de  Jésus.  Avant  leur  arrivée,  Jésus  pria;  et  les 
apôtres,  qu'il  n'avait  pas  admis  à  sa  prière,  s'endormirent. 
Une  telle  explication,  afin  de  rendre  plus  vraisemblable  l'il- 
lusion des  apôtres  à  leur  premier  réveil,  conserve  volontiers 
ce  sommeil  donné  par  Luc,  bien  qu'elle  n'y  rattache  pas  de 
songe.  Aux  voix  étrangères  qu'ils  entendent  auprès  de  Jésus, 
ils  se  réveillent;  ils  voient  Jésus,  qui  sans  doute  était  de- 
bout sur  un  point  plus  élevé  de  la  montagne  que  celui  où  ils 
étaient,  reluire  d'un  éclat  extraordinaire  qui  provenait  des 
premiers  rayons  de  l'aurore  tombant  sur  lui  et  réfléchis  peut- 
être  par  des  neiges  voisines.  Dans  le  premier  moment  de  la 
surprise,  cela  leur  semble  une  splendeur  surnaturelle,  et  ils 
aperçoivent  les  deux  hommes  que,  par  des  motifs  inconnus, 
Pierre,  accablé  de  sommeil,  et  après  lui  les  autres,  prennent 
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pour  Moïse  et  Élie;  leur  confusion  augmente  quand  ils 
voient  les  deux  inconnus  disparaître  dans  une  claire  nuée 
du  matin  qui  s'abaissa  au  moment  où  ils  partirent,  et  quand 
ils  entendent  un  des  deux  inconnus  crier  du  milieu  de  la 
nuée  :  Celui-ci  est  moi}  fils  bien-aimé,  etc.,  outoç  ècriv  à 
uîoç  (/.ou  ô  oya7U7iToç  kt\.  ;  dans  de  telles  circonstances,  ils 
prirent  nécessairement  cette  voix  pour  une  voix  céleste  (1). 
Cette  explication ,  pour  laquelle  Schleiermacher  montre 
aussi  de  l'inclination  (2),  croit,  comme  la  précédente,  trou* 
ver  un  appui  particulier  dans  Luc,  chez  qui  il  est  dit,  avec 
bien  moins  d'assurance  que  chez  Matthieu  et  Marc,  que  ces 
deux  hommes  étaient  MoTse  et  Élie,  et  chez  qui  cette  asser- 
tion parait  être  bien  plutôt  due  à  une  simple  imagination  de 
Pierre  accablé  par  le  sommeil.  Voici  sur  quoi  s'appuie  cette 
différence  :  tandis  que  les  deux  premiers  évangélistes  disent 
directement  :  Ils  virent  Moise  et  Élie,  co<pG*/;<jav  aÙToîfc  Mwgtjç 
xai  lïXtaç,  Luc,  plus  retenu,  ce  semble,  parle  de  deux 
hommes,  av&pe  &jo,  qui  étaient  Moise  et  Elie,  oï  Tiveç  r^av 
Mfcxrîjç  xai  HXiaç,  et  Ton  prétend  que,  si  les  expressions  des 
deux  premiers  désignent  quelque  chose  d'objectif  et  de  réel, 
les  expressions  du  second  ne  désignent  qu'une  explication,  la- 
quelle est  propre  à  l'évangéliste.  Mais  l'écrivain  donne  évi- 
demment son  assentiment  à  cette  explication,  puisqu'il  dit 
qui  étaient,  oîtivêç  viaav,  et  non  qui  paraissaient  être,  ol 
tivsç  eSo£av  eîvat.  S'il  ne  parle  d'abord  que  de  deux  hommes, 
et  s'il  ne  les  nomme  que  subséquemment,  son  intention  a 
été,  non  pas  de  laisser  au  lecteur  la  faculté  de  prendre  à  son 
choix  une  tout  autre  explication  ,  mais  seulement  de  mé- 
nager, par  une  expression  indécise  au  début,  le  mystérieux 
de  cette  scène  extraordinaire.  Ainsi,  pas  plus  que  les  explica- 
tions précédentes,  celle-ci  n'a  d'appui  dans  l'un  des  récits 

(1)  Paul»,  Exeg.  Handb.,  2,  436  ff.  (2)  L.  c. 

L.  J.,  1,  b,  S.  7  ff.;    lYatùrliche  Ge- 
sthichte,  3,  S.  256  ff. 
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évangéliques,  et  de  plus  elle  n'a  pas  de  moindres  difficultés 
intrinsèques.  Les  apôtres  devaient  assez  bien  connaître  l'il- 
lumination matinale  sur  les  montagnes  de  leur  patrie  pour 
la  distinguer  d'une  splendeur  céleste.  S'il  n'est  facile,  dans 
aucune  des  explications  proposées,  de  comprendre  com- 
ment ils  imaginèrent  que  les  deux  inconnus  étaient  Moïse 
et  Élie,  il  l'est  encore  moins  dans  celle-ci.  Quand  Pierre, 
proposant  à  Jésus  de  construire  des  tentes,  cxvjvàç,  fit 
connaître  l'illusion  où  étaient  les  apôtres,  il  est  incom- 
préhensible que  Jésus  ne  l'ait  pas  dissipée;  et  Paulos 
imagine  pour  expédient  que  Jésus  n'entendit  pas  la  propo- 
sition de  Pierre.  Toutes  les  hypothèses  sur  des  alliés  secrets 
sont  avec  raison  tombées  dans  le  décri  ;  et  enfin  celui  de  ces 
alliés  qui,  du  milieu  de  la  nuée,  aurait  adressé  aux  apôtres 
les  paroles  en  question,  se  serait  permis  une  indigne  mysti- 
fication. 

§  CV. 

Histoire  de  la  transfiguration  considérée  comme  mythe* 

Ici,  comme  toujours,  nous  nous  trouvons,  après  avoir 
parcouru  le  cercle  des  explications  naturelles,  ramené  à 
l'explication  surnaturelle;  mais  des  raisons  non  moins  dé- 
cisives nous  obligent  à  y  renoncer.  Empêchés  par  le  texte 
d'admettre  une  interprétation  naturelle,  par  des  motifs  ra- 
tionnels de  conserver  un  caractère  historique  à  l'interpré- 
tation surnaturelle,  qui  est  conforme  au  texte,  il  nous  faut 
en  venir  à  examiner  critiquement  les  données  évangéli- 
ques. Ces  données  ont  ici  des  garanties  toutes  particulières; 
car  le  fait  est  raconté  par  trois  évangélistes ,  qui  fixent 
exactement  la  date  avec  une  concordance  frappante,  et  il  est 
certifié,  en  outre,  par  l'apôtre  Pierre  (2.  Petr.,  1,  17)  (1). 
Cette  concordance  de  date  (puisque  les  huit  jours,  yj^epat 

(1)  Paillas,  Exeg.  H  an  dû. ,  S.  AÂ6;  Gratx,  2,  S.  165  t. 
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oxtco,  de  Luc,  suivant  la  manière  de  compter  le  premier  et 
le  dernier  jour,  disent  la  même  chose  que  les  six  jours, 
^[lipai  e£,  des  autres),  cette  concordance,  dis-je,  est  certai- 
nement frappante;  et  de  plus,  les  narrateurs  placent  tous 
les  trois,  après  la  scène  de  la  transfiguration,  le  récit  de  la 
guérison  de  l'enfant  démoniaque,  dans  laquelle  les  apôtres 
avaient  échoué.  Mais  cette  double  circonstance  :  la  date  con- 
cordante et  la  jonction  des  deux  scènes,  s'explique  par 
l'origine  des  évangiles  synoptiques,  qui  proviennent  d'une 
prédication  évangélique  devenue  permanente;  et,  si  cette 
prédication  a  groupé  d'une  certaine  façon,  mais  sans  réalité 
historique,  mainte  anecdote,  il  ne  faut  pas  plus  s'en  éton- 
ner que  de  voir  conservées  souvent  textuellement  dans  les 
trois  rédactions  des  expressions  où  elle  aurait  pu  varier  (1). 
Cette  histoire  est,  il  est  vrai,  attestée  par  les.  trois  synopti- 
ques; mais  l'authenticité  qu'elle  reçoit  par  là  est,  du  moins 
dans  la  manière  ordinaire  de  se  figurer  le  rapport  entre  les 
quatre  évangiles,  très  affaiblie  par  le  silence  du  quatrième. 
On  ne  voit  pas,  en  effet,  comment  cet  évangéliste  n'aurait 
pas  accueilli  un  événement  aussi  important,  qui,  en  même 
temps,  était  si  conforme  à  son  système,  et  qui  réalisait  vé- 
ritablement ce  qu'il  dit  dans  son  prologue  :  Et  nous  avons 
contemplé  sa  gloire,  telle  que  doit  être  la  gloire  du  fils  uni- 
que du  père,  xal  eOeaaa^eÔa  rrjv  &o£av  aùrou,  doÇav  a>ç  (jlovo- 
yfvouç  •KctpoL  irarpoç  (v.  là).   Dire  qu'il  a  pu  supposer  la 
transfiguration  connue  par  les  évangélistes  ses  prédécesseurs, 
c'est  un  argument  usé  qui,  outre  sa  fausseté  générale,  est 
ici  particulièrement  inapplicable,  puisque,  cette  fois,  aucun 
des  synoptiques  n'avait  été  témoin  oculaire,  et  qu'il  devait 
y  avoir  dans  leur  récit  bien  des  choses  à  vérifier  et  à  expli- 
quer par  un  homme  qui,  comme  Jean,  avait  assisté  à  la 
scène.  On  a  donc  cherché  un  autre  motif  pour  cette  omis- 
sion et  d'autres  semblables  dans  le  quatrième  évangile,  et 

(1)  Comparez  De  Wctte ,  EinL  in  dat  N.  T.,  §  79. 
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on  a  cru  le  trouver  dans  la  tendance  antignostique,  ou, 
plus  précisément,  antidocétique,  que  l'on  a  transportée  des 
Lettres  de  Jean  dans  le  quatrième  évangile.  Dans  l'histoire 
de  la  transfiguration,  disent  ces  commentateurs,  l'éclat  qui 
illuminait  Jésus,  la  transfiguration  de  son  aspect  en  un 
aspect  surhumain,  peuvent  prêter  des  armes  h  l'opinion  qui 
supposait  que  sa  forme  humaine  n'avait  été  qu'une  appa- 
rence à  travers  laquelle  sa  nature  vraie  et  surhumaine  avait 
*  percé  de  temps  en  temps;  son  entretien  avec  les  esprits  d'an- 
ciens prophètes  aurait  pu  conduire  h  supposer  qu'il  n'était 
peut-être  lui-même  que  l'âme  de  quelque  homme  pieux  de 
l'Ancien  Testament;  et,  pour  ne  donner  aucun  alimenta 
ces  opinions  erronées,  qui  commencèrent  de  bonne  heure  k 
se  développer  parmi  des  chrétiens  attachés  à  la  Gnose,  Jean 
préféra  supprimer  cette  histoire  et  d'autres  pareilles  (1), 
Mais,  indépendamment  qu'il  ne  convient  pas  à  la  loyauté 
apostolique,  irapprxiia,  de  dissimuler,  à  cause  de  l'abus  pos- 
sible de  la  part  de  quelques  individus,  des  faits  capitaux  de 
l'histoire  évangélique,  Jean  aurait  dû,  au  moins,  procéder 
en  cela  avec  une  certaine  conséquence,  et  exclure,  du  cer- 
cle de  son  travail,  tous  les  récits  capables,  aussi  bien  que  le 
récit  actuel,  de  provoquer  une  fausse  interprétation  docé- 
tique.  Or,  chacun  se  rappelle  aussitôt  l'histoire  de  la  mar- 
che de  Jésus  sur  la  mer,  histoire  qui,  non  moins  certes  que 
la  transfiguration,  suscite  l'opinion  d'une  simple  apparence 
corporelle  en  Jésus,  et  qui  cependant  a  été  recueillie  par 
Jean.  L'importance  relative  d'un  fait  pouvait  encore  ici 
justifier  une  distinction  :  ainsi,  de  deux  récits  qui  auraient 
une  apparence  également  favorable  aux  docètes,  Jean  pou- 
vait accueillir  l'un  à  cause  du  plus  grand  intérêt  qui  y  était 
attaché  et  passer  l'autre  sous  silence.  Or,  sans  doute,  per- 
sonne ne  voudra  soutenir  que  la  marche  de  Jésus  sur  la 
mer  surpasse  ou  seulement  égale  en  importance  la  transfigu- 

(1)  C'est  ce  que  dit  Schneckenbarger,  Beitnege,  S.  62  fit. 
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ration.  Si  Jean  avait  à  cœur  d'éviter  tout  ce  qui  présentait 
une  apparence  docétique,  il  devait,  à  tous  égards  et  avant 
toute  autre,  supprimer  l'histoire  de  la  marche  ;  s'il  ne  l'a 
pas  fait,  c'est  qu'il  n'a  pas  été  dirigé  par  le  principe  qu'on 
lui  attribue,  et  dès  lors  on  ne  peut  jamais  en  faire  un  motif 
de  l'omission  préméditée  d'une  histoire  dans  le  quatrième 
évangile.  Ainsi  il  demeure  établi,  au  sujet  de  la  transfigu- 
ration, que  le  rédacteur  de  cet  évangile  n'en  a  rien  su  ou 
du  moins  rien  de  précis  (1).  A  la  vérité,  ce  résultat  n'est 
an  argument  contre  le  caractère  historique  de  l'histoire  de 
la  transGguration,  que  pour  ceux  qui  supposent  que  le  qua- 
trième évangile  est  l'œuvre  d'un  apôtre;  nous  ne  pouvons 
donc,  nous,  argumenter  de  ce  silence  contre  la  vérité  du 
récit.  Mais,  d'un  autre  côté,  la  concordance  des  synoptiques 
ne  nous  est  pas  une  garantie,  car  nous  avons  été  obligés  de 
déclarer  non  historique  plus  d'un  récit  dans  lequel  trois 
évangiles  et  même  tous  les  quatre  concordaient.  Quant  au 
prétendu  témoignage  de  Pierre,  le  passage  relatif  à  la 
transfiguration  est,  à  cause  de  l'authenticité  plus  que 
douteuse  de  la  seconde  Lettre  de  Pierre,  abandonné  au- 
jourd'hui, même  par  des  théologiens  orthodoxes,  et  ne 
peut  plus  servjr  à  prouver  la  vérité  historique  de  la  trans- 
figuration (2). 

Outre  les  difficultés  exposées  plus  haut  qui  gisent  dans  la 
teneur  merveilleuse  du  récit,  nous  avons  un  autre  motif 
contre  la  valeur  historique  de  la  transfiguration ,  c'est  l'en- 
tretien que,  d'après  les  deux  premiers  évangélistes,  les  apô- 
tres eurent,  immédiatement  après,  avec  Jésus.  En  descen- 
dant de  la  montagne  de  la  transfiguration,  les  apôtres 
demandèrent  à  Jésus  :  Pourquoi  donc  les  scribes  disent-ils 
qu'il  faut  qu'Élie  vienne  premièrement?  ti  ojv  oi  ypau.- 

(1)  IVeander,  attendu  que  la  réalité  quatrième   éfaagUe   est    embarrassant 

objectif  e  de  l'histoire  de  la  transfigura-  (S.  475  M* 
tion  est  douteuse  pour  lui,  troure  lui-  (2)  Olsnausen,  S.  253,  Anm. 

même ,  cette  fois  ,  que  le  silence  du 


280  DEUXIÈME   SECTION. 

[/.ocTeîç  Wyouctv,  oti  ïfti'av  £et  &6eiv  ^pôTOv  (Matth.,  v.  10)  ? 
Ce  langage  est  tout  à  fait  celui  d'hommes  qui  précédem- 
ment auraient  entendu  quelque  chose  d'où  ils  avaient  dû 
conclure  qu'Élie  ne  devait  pas  venir ,  et  non  le  langage 
d'hommes  qui  viennent  de  voir  une  apparition  de  ce  même 
Élie.  Car  après  une  semblable  vision ,  ils  ne  devaient  pas 
faire  une  question  qui  témoignait  que  leur  attente  n'avait  pas 
été  satisfaite ,  mais  ils  devaient  dire  avec  satisfaction  :  La 
scribes  ont  donc  raison  de  dire,  etc.,  eocotcôç  ojv  ot  ypa(ipt- 
Tet;  >iyou<Tiv  xtX.  (1).  En  conséquence,  les  commentateurs 
interprètent  la  question  des  apôtres  non  comme  s'ils  n'a- 
vaient pas  vu  l'apparition  d'Élie,  mais  comme  s'ils  y  avaient 
cherché  en  vain  une  certaine  marque  ;  cette  marque  était 
que,  d'après  l'opinon  des  scribes ,  Êlie  devait,  lors  de  son 
apparition ,  exercer  une  action  puissante  et  réformatrice  sur 
son  peuple,  tandis  qu'ici,  après  s'être  montré,  il  avait  dis- 
paru aussitôt  sans  rien  faire  (2).  Cette  explication  serait 
admissible,  si  les  expressions  :  Élie...  rétablira  toute  chose, 
a7wOxaTa<TT7iGet  ravra,  se  trouvaient  dans  la  question  des 
apôtres  ;  mais,  au  lieu  de  cela ,  chez  les  deux  évangélistes 
qui  ont  cet  entretien  (Matth.,  v.  11;  Marc,  v.  12),  elles 
ne  se  trouvent  que  dans  la  réponse  de  Jésus.  De  la  sorte , 
les  apôtres  se  seraient  exprimés  au  rebours  du  droit  sens , 
taisant  ce  qu'ils  désiraient,  c'est-à-dire  le  rétablissement  de 
toute  chose ,  et  ne  nommant  que  la  venue ,  qu'ils  ne  pou- 
vaient plus  désirer  après  l'apparition  qu'ils  venaient  d'avoir. 
Si  la  question  des  apôtres,  loin  de  supposer  la  réalité  d'une 
apparition  d'Élie,  suppose  que  cette  apparition  manqua,  il 
en  est  de  même  de  la  réponse  de  Jésus.  Il  répond  :  Les 
scribes  ont  raison  de  dire  qu'Élie  doit  venir  avant  le  Messie  ; 


(1)  Voyez  Rao  ,  Programme  cité  ,  Olshauscn ,  1  f  S.  531.  Des  expédient > 
dans  Gabier,  NêuetUt  tkêolog.  Journal,  encore  moins  satisfaisants  se  lisent  dans 
h ,  S,  S.  506  ;  De  Wette,  sur  ee  passage  Gabier ,  1.  c. ,  et  dans  Mattbci ,  Reli- 
de  Matthieu.  gionsgl.  der  Jpostel,  2,  S,  596* 

(2)  Fritzsche,  in  M*tth.t  p.  553; 
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mais  cela  n'est  pas  un  argument  contre  ma  messianité,  car 
j'ai  déjà  été  précédé  par  un  Élie  dans  la  personne  de  Jean- 
Baptiste.  Or,  puisqu'en  indiquant  qu'il  avait  été  précédé  par 
ud  Élie,  qui  n'était  Élie  que  par  une  figure,  il  cherche  à 
les  prémunir  contre  le  doute  que  l'attente  des  scribes  pour- 
rait susciter  en  leurs  âmes,  il  est  impossible  qu'il  ait  eu, 
immédiatement  auparavant,  l'apparition  du  véritable  Élie;, 
s'il  l'avait  eue,  il  aurait,  avant  toute  chose,  cité  cette  appa- 
rition ,  et  ce  n'est  qu'ensuite  qu'il  aurait  peut-être  parlé 
de  Jean-Baptiste  (1).  Ainsi  il  ne  peut  pas  être  historique 
que  cette  apparition  et  ce  dialogue  se  soient  suivis  immé- 
diatement, et  le  rapprochement  en  est  dû  seulement  ù  ce 
que,  dans  les  deui ,  il  est  question  d'Élie  (2).  Mais  ni  im- 
médiatement ni  médiatemeut  un  tel  dialogue  ne  peut  avoir 
été  précédé  de  l'apparition  d'Élie;  car,  quels  que  soient 
les  événements  que  l'on  suppose  entre  les  deux ,  quelque 
intervalle  de  temps  qu'on  admette ,  Jésus ,  aussi  bien  que 
les  trois  apôtres,  témoins  oculaires,  devait  s'en  souvenir, 
et  ils  ne  purent  jamais  parler  comme  si  cette  apparition 
n'avait  pas  eu  lieu.  Un  dialogue  de  ce  genre,  dans  l'opinion 
orthodoxe  sur  Jésus,  ne  peut  pas,  non  plus,  avoir  été 
suivi  de  l'apparition  du  véritable  Élie  ;  car  Jésus  dit  trop 
clairement  qu'il  ne  faut  pas  attendre  de  véritable  Élie ,  et 
que  Jean-Baptiste  a  été  l'Élie  promis  ;  si  donc,  plus  tard, 
il  y  avait  eu  une  apparition  du  véritable  Élie ,  Jésus  se  se- 
rait trompé  ;  et  cette  supposition  est  la  moins  admissible 
pour  ceux-là  justement  qui  ont  le  plus  à  cœur  la  réalité 
historique  de  la  transfiguration.  Puisque  l'apparition  et  le 
dialogue  s'excluent  réciproquement,  laquelle  de  ces  deux 
parties  faut-il  sacrifier?  La  teneur  de  la  conversation  est 
tellement  confirmée  par  Matthieu,  11 ,  14  (comparez  Luc, 
1, 17),  et  l'histoire  de  la  transfiguration  est  rendue  telle- 

(i)   Panlns  en   convient  aufcû,  2,  (2)  Schleiennacher,  L'eberdcnLukas, 

S.  aA2.  S.  149. 


282  DEUXIÈME   SECTION. 

ment  invraisemblable  par  toutes  sortes  de  difficultés ,  que  ra 
la  décision  ne  peut  pas  être  douteuse.  En  conséquence, 
nous  avons  ici  encore  un  exemple  de  ce  que  nous  avons  déji 
vu  plusieurs  fois,  à  savoir  que  des  fragments  de  narration, 
partant  de  suppositions  tout  à  fait  différentes ,  et  même 
formés  en  des  temps  différents ,  semblent  avoir  été  assez  t 
maladroitement  réunis.  Celui  des  fragments  qui  renferme  h  t 
conversation,  part  de  l'opinion  probablement  antérieure 
d'après  laquelle  la  prophétie  relative  à  Élie  venait  de  s'ac- 
complir en  Jean-Baptiste;  le  second,  qui  raconte  la  transfi- 
guration, et  qui  a  sans  aucun  doute  une  origine  postérieure, 
ne  se  contente  pas  d'une  apparition  d'Élie,  figurée  dans  la 
personne  de  Jean-Baptiste  au  temps  messianique  de  Jésus; 
il  faut  qu'Élie  se  montre  au  peuple  et  personnellement, 
ne  fût-ce  qu'en  passant  et  devant  un  petit  nombre  de  té- 
moins (les  témoins  sont  en  petit  nombre,  parce  qu'il  était 
connu  qu'une  apparition  publique  et  ayant  exercé  une 
action  plus  puissante  n'avait  pas  eu  lieu)  (1). 

Pour  comprendre  comment  une  pareille  narration  pot 
se  former  par  voie  légendaire ,  nous  devons  examiner  tout 
d'abord  la  particularité  à  l'essence  de  laquelle  l'examen  de 
toutes  les  autres  se  rattache  le  plus  facilement ,  à  savoir 
l'éclat  qui  rendait  comme  un  soleil  la  face  de  Jésus,  et  la 
clarté  lumineuse  que  projetaient  ses  habits.  Le  beau,  le 
majestueux  est  quelque  chose  de  lumineux  pour  les  Orien- 
taux et  en  particulier  pour  les  Hébreux.  Le  poëte  du  Can- 
tique des  cantiques  compare  sa  bien-aimée  à  l'aube  matinale, 
à  la  lune ,  au  soleil  (6,  9)  ;  les  hommes  pieux ,  soutenus 
par  la  bénédiction  divine  ,  sont  comparés  au  soleil  dans  sa 
gloire  (Jud.,  5,  31);  et  nommément  le  sort  futur  des  justes 
est  comparé  h  l'éclat  du  soleil  et  des  astres  (Dan.,  12,  3; 
Matth.,  13,  43)  (2).  En  couséquence,  non  seulement  Dieu 

(i)  Cela  eit  poor  répondra  à  l'objec-  (2)  Comparai  Jalktit  Simeoni  P.  2 , 

tion  de  Weiise ,  S.  539.  f.  10,  S  (dam  WeUtein,  p.  435)  :  Faoe* 
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paratt  dans  l'éclat  de  la  lumière,  et  les  anges  se  montrent 
avec  une  face  radieuse  et  des  vêtements  lumineux  (Ps.  50, 
ij    2.  3;  Dan.,  7,  9  seq.    10,  5.  6;  Luc,  14,  A;  Apoc,  1, 
s    13  seq.)  ;  mais  encore  les  personnages  pieux  de  l'antiquité 
p    hébraïque,  comme  Adam  avant  sa  chute,  et,  dans  les  temps 
r     suivants,  Moïse  et  Josué,  sont  représentés  avec  cet  éclat  de 
lumière  (1).  De  même  encore  la  légende  juive  postérieure 
prêta  à  des  rabbins  distingués  un  éclat  surnaturel  dans  des 
i     moments  d'exaltation  (2).  Ce  qu'il  y  a  de  plus  célèbre,  c'est 
la  face  resplendissante  de  Moïse  dont  il  est  parlé,  2.  Mos., 
34,  29  seq.;  et  ici  comme  dans  d'autres  cas  on  argumente 
de  lui  au  Messie,  a  minori  ad  majus  ;  c'est  ce  qu'indique 
y     déjà  Paul,  2.  Cor.  3,  7  seq.,  bien  qu'il  oppose  à  Moïse, 
ministre  de  la  lettre,  #wocovoç  toS  ypa|/.|/.aToç,  non  Jésus, 
mais,  en  raison  de  l'occasion  de  son  épttre ,  les  Apôtres  et 
docteurs  chrétiens,   ministres  de  l'esprit,   ^toxovouç  tou 
itvcujjwctoç ,  et  bien  qu'il   n'attende  pour  eux  une  gloire t 
&o£a,  supérieure  h  l'éclat  de  Moïse  que  comme  une  espé^ 
rance,  &mç,  réservée  a  une  autre  vie.  Le  fait  est  qu'on 
espérait  pour  le  Messie  lui-même  un  éclat  qui  correspond 
dit  a  celui  de  Moïse,  et  qui  même  le  surpassât  ;  et  un  écrit 
juif  qui  ne  tient  aucun  compte  de  notre  histoire  de  la  transfi- 
guration, argumente  tout  à  fait  dans  l'esprit  des  Juifs  des 
premiers  temps  chrétiens,  quand  il  assure  que  Jésus  ne  peut 
pas  avoir  été  le  Messie,  attendu  que  sa  face  n'eut  pas  l'éclat 
de  la  face  de  Moïse,  sans  parler  d'un  éclat  supérieur  (3). 
Les  premiers  chrétiens  durent ,  ou  entendre  de  pareilles 

justornm  futuro  tempore  siroiles  cront  facic ,  prodiisse  ,  adeo  ut  non  dignosce- 

soli  et  lunae,  cœlo  et  stellis,  fulguri,  etc.  ret  qnis ,  utrum  dies  esset  an  nos. 

(i)  Berescbitb  Kabba  ,  20 ,  29  (daus  (3)  N izzacbon  velu»,  p.  40,  adExod.. 

Wetstein  ï  :  Vestes  Iucis  restes  Adarai  34 ,  33  (  dans  Wetstcin  )  :  Ëoce  Muses 

primi.  Poeecke,  es  Haclimapide  {ièid, }:  magister  noster  felicis  mémorise ,   qui 

Fulgida    facta   lait  faciès  Monis  instar  bomo  meriis  erat,  qnia  Deus  de  facie  ad 

soUs,  Josux  instar  lunae;  quod  idem  af-  faciem  cum  eo  looutas  est,  vultom  tara 

firmamnt  reteresde  Adamo.  lucentem  retulit ,  ut  Judaei   vererentur 

(2)  DansPirke  Elieser,  2,il  se  trouve,  accedere  :  quauto  igitur  magis  de  ipsa 

d'après  Wetstein,  que  :  [nier  ducendum  diviuitate  boc    tenere  oportet  ;    atque 

radios  ex  facie  ipsins ,  nt  olim  e  Mosîs  Jesu  faciem  ab  uno  orjji*  cardine  ad 
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objections  de  la  part  des  Juifs,  ou  se  les  faire  à  eux-mêmes; 
il  en  résulta  nécessairement  dans  la  plus  ancienne  église 
une  tendance  à  reproduire  dans  la  vie  de  Jésus  ce  trait  de 
la  vie  de  Moïse,  à  l'exagérer  même  à  un  certain  égard,  et  à 
attribuer  à  Jésus,  ne  fût-ce  que  passagèrement,  au  lieu 
d'une  face  resplendissante  que  Ton  pouvait  couvrir  avec  un 
drap,  un  éclat  rayonnant  qui  se  répandait  même  sur  les 
vêtements. 

En  outre,  une  série  de  traits  isolés  prouve  que  la  transfi- 
guration de  la  face  de  Moïse  a  servi  de  type  à  la  transfigu- 
ration de  Jésus.  Moïse  fut  transfiguré  sur  la  montagne  de 
Sinaï  ;  une  montagne  est  aussi  le  théâtre  de  la  transfigura- 
tion de  Jésus.  Dans  une  ascension  antérieure  qui  put  facile- 
ment se  confondre  avec  l'ascension  postérieure  où  son  visage 
devint  brillant,  Moïse  avait  pris,  pour  participer  à  la  con- 
templation de  Jéhova  sur  la  montagne,  trois  confidents, 
Aaron,  Nadab  et  Abihu,  outre  les  soixante-dix  anciens 
(2.  Mos.,  24,1.  9 — il);  de  même  Jésus  prend  avec  lui 
ses  trois  disciples  les  plus  intimes,  afin  qu'ils  soient,  autant 
que  leurs  forces  le  permettront,  témoins  de  ce  grand  spec- 
tacle. Leur  dessein  immédiat  était,  d'après  Luc,  v.  28,  de 
prier,  7rpo<Teu£<x<;6ai ,  justement  comme  Jéhova  ordonne  à 
Moïse  de  venir  sur  la  montagne  avec  les  trois  et  avec  les 
anciens  pour  adorer  de  loin.  Moïse  étant  monté  avec  Josué 
sur  le  Sinaï,  la  gloire  du  Seigneur,  £o£a  Kupiou,  couvrit 
comme  un  nuage,  ve<péV/i,  la  montagne  (v.  15  seq.  LXX); 
et  Jéhova  ,  du  sein  de  la  nuée ,  appela  Moïse  jusqu'à  ce 
qu'enfin  celui-ci  pénétra  dans  la  nuée ,  et  vint  auprès  de 
lui  (v.  16—18);  de  même ,  nous  avons,  dans  notre  récit, 
une  nuée  de  lumière ,  ve<peXr)  çwtoç,  qui  ombrage  Jésus  et 
les  apparitions  célestes  ;  une  voix  de  la  nuée,  <po)vrj  èx  tt,; 


alterum  fulgorcm  diffundere  convenie-      limai.  Qutpropter  cooaUt  non  eut  in 
bat.  At  non  praeditns  fuit  uUo  splen-      cum  credendum. 
dore,  aed  reliqms  mortalibns  fuit  limil- 
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vcpéXinç;  et,  chez  Luc,  une  entrée,  eiceMeîv,  des  trois  dans 
la  nuée.  Ce  que  la  voix  dit  aux  apôtres  du  sein  de  la  nuée , 
est,  dans  la  première  partie,  la  déclaration  de  messianité 
qui,  composée  du  verset  7  du  psaume  2,  et  du  verset  1  du 
chapitre  42  d'Isaïe,  avait  déjà  retenti  du  haut  du  ciel  lors  du 
baptême  de  Jésus  ;  la  seconde  partie  est  empruntée  aux 
paroles  par  lesquelles  Moïse,  dans  le  passage  du  Deutéro- 
norae  cité  d'abord  (18,  15),  annonce  au  peuple  le  Messie 
futur  d'après  l'interprétation  ordinaire  et  l'engage  h  lui 
obéir  (1). 

Par  la  transfiguration  sur  la  montagne  ,  Jésus  avait  été 
mis  à  côté  de  Moïse,  son  type;  et,  comme  il  était  dans  l'at- 
tente des  Juifs  que,  d'après  Isaïe,  52,  6  seq.,  le  temps 
messianique  aurait,  non  pas  un  seul  précurseur,  mais  plu- 
sieurs (2),  et  qu'entre  autres  particulièrement  l'ancien  lé- 
gislateur apparaîtrait  aussi  au  temps  du  Messie  (3),  aucun 
moment  n'était  mieux  choisi  pour  son  apparition  que  celui 
où  le  Messie  fut  transfiguré  sur  une  montagne  de  la  même 
façon  que  lui,  Moïse,  l'avait  été  jadis.  Alors  il  fut  naturel  de 
lui  adjoindre  celui  qui ,  d'après  Mal.  â,  23,  possédait,  plus 
qu'aucun  autre,  le  caractère  de  précurseur  messianique,  et 
même  était  attendu ,  d'après  les  rabbins  ,  en  même  temps 
que  Moïse.  Du  moment  que  ces  deux  personnages  appa- 
raissaient au  Messie,  ils  devaient  s'être  entretenus  avec  lui; 
et,  si  Ton  s'enquérait  de  la  teneur  de  cette  conversation,  le 

(i)  Cette  comparaison  avec  l'ascen-  temps  peut  avoir  été  conserrée  pour 

sion  de  Moïse  sur  la  montagne  fournit  l'ouverture  de  la  scène  de  transfiguration 

peut-être  la  raison  de  l'intervalle  de  six  relative  à  Jésus. 

jours,  par  lequel  les  deux  premiers  (2)  Voyex  Bertboldt ,  Christologia  Jm- 
cvangélisles  séparent  la  transfiguration  tlœorum ,  §  15,  p.  60  seq. 
de  l'événement  raconté  en  dernier  lieu  v  (3)  Debarim  Rabba,  3  (Wetstein): 
car  l'histoire  propre  de  ce  qui  arrive  à  Dixit  Deus  S.  B.  Mosi  :  Per  vitam  tuam, 
Moïse  sur  la  montagne  commence  aussi  quemadmodum  vitam  tuam  posuisti  pro 
par  une  pareille  détermination  de  temps;  Israelitis  in  hoc  mundo,  ita  tempore  fa- 
it y  est  dit ,  en  effet ,  que ,  b  montagne  tnro,  quando  Eliam  prophetam  ad  ipso» 
ayant  été  couverte  pendant  dxjemn  par  mittam,  vos  duo  eodem  tempore  venie- 
la  nuée,  Moïse  fut  appelé  auprès  de  fis.  Comparez  Tanchuma,  f.  £2, 1,  dans 
Jébova  (v.  16).  Bien  que  W  point  de  Schœttgen,  i,  p.  149. 
départ  fut  tout  autre ,  cette  fixation  de 
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chapitre  immédiatement  précédent  suggérait  naturellement 
qu'elle  avait  roulé  sur  la  passion  et  la  mort  prochaines  de 
Jésus.  Ces  objets ,  qui  formaient,  à  proprement  parler,  le 
mystère  messianique  du  Nouveau  Testament»  étaient  ce 
qu'il  y  avait  de  plus  approprié  h  une  pareille  conversation 
avec  des  êtres  d'un  autre  monde.  On  doit  donc  s'étonner 
que  Olshausen  soutienne  que  le  mythe  n'aurait  pu  arriver  à 
cette  teneur  de  la  conversation.  Ainsi  nous  aurions  ici  uo 
mythe  (1)  dont  la  tendance  est  double  :  d'abord  de  repro- 
duire, sous  une  forme  plus  élevée,  la  transfiguration  de  Moïse 
en  la  personne  de  Jésus  ;  secondement  de  réunir  Jésus  en 
qualité  de  Messie  à  ses  deux  précurseurs,  de  représenter, 
par  cette  apparition  du  législateur  et  du  prophète,  du  fon- 
dateur et  du  réformateur' de  la  théocratie,  Jésus  comme 
celui  qui  achève  le  royaume  de  Dieu  et  qui  accomplit  la  loi 
et  les  prophètes,  et,  en  outre,  de  faire  confirmer  sa  dignité 
messianique  par  une  voix  céleste  (2). 

Pour  conclure,  cet  exemple  montre  d'une  façon  particu- 
lièrement évidente  comment  l'explication  naturelle,  tout 
en  voulant  conserver  la  certitude  historique  des  récits,  en 

(1)  Ce  récit  est  déclaré  un  mythe  d'une  façon  tragique.  Après  un  banquet 
par  De  Wette,  Kritik  der  mos.  Gesch.,  où  le  Tin  fut  prodigué,  Socrate  reste 
S.  250;  compares  Exeg.  Handb  ,  1, 1,  seul  éveillé  au  milieu  de  ses  amis,  qui 
S.  146  f.;  Bertholdt,  Christologia  Jud,%  dorment  autour  de  lui;  de  même,  dans 
$  15,  not.  17;  Crcdner,  Einleitung  in  nos  évangile*,  les  apôtres  dorment  ao- 
dus  N.  T.,  1,  S.  241.  Scliult,  Ueber  tour  du  Seigneur.  Deux  grandes  figures 
dos  Abendmahl,  S.  319,  accorde  du  veillent  seules  avec  Socrate;  ce  sont  le 
moins  que  les  différentes  relations  poète  tragique  et  le  poète  comique,  qui 
évangéliques  sur  la  transfiguration  cou  •  formaient  les  deux  éléments  de  l'an* 
tieunent  plus  ou  moins  d'éléments  my-  cienne  vie  grecque  ,  éléments  que  So- 
thiques;  et  Fritssche,  in  Matth.,  p.  448  crate  réunissait  en  lui  ;  de  la  même  fa- 
seq.  et  456,  rapporte  l'explication  my-  cou,  Jésus  s'entretient  avec  le  législateur 
thique  de  ce  récit ,  non  sans  quelques  et  le  prophète ,  qui  formaient  les  deux 
signes  d'assentiment.  Compares  Kui-  colonnes  de  la  vie  de  l'Ancien  Testa- 
nte I  ,  in  Matth,,  p.  459  ,  et  Gratz  ,  2,  ment,  et  que  Jésus  renfermait  en  lui  et 
S.  161  ff.  arec  plus  de  puissance.    Enfin ,  dans 

(2)  Platon  aussi,  dans  le  Banquet  Platon,  Agatkon  et  Aristophane  s'eo- 
(p.  223,  B,  seq.  Steph.)  glorifie  son  dorment  à  leur  tour,  et  Socrate  demeure 
Socrate  dans  un  certain  sens,  c'est-à-  maître  du  champ  de  bataille;  de  même, 
dire  qu'il  compose ,  par  une  voie  natn-  dans  l'évangile,  Moïse  et  Élie  disparais 
relie  et  d'une  façon  comique,  un  groupe  sent  finalement,  et  les  apôtres  ne  voient 
semblable  à  celui  que  les  évangéliates  plus  que  Jésns. 

ont  composé  ici  par  voie  surnaturelle  et 
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perd  la  vérité  idéale ,  et ,  pour  la  forme,  renonce  au  fond. 
Au  contraire,  l'explication  mythique,  sacrifiant  le  corps 
historique  de  ces  récits ,  en  trouve  et  en  conserve  l'idée , 
qui  en  est  l'esprit  et  l'ème.  En  effet ,  si ,  comme  le  dit 
l'explication  naturelle,  la  splendeur  autour  de  Jésus  a  été 
un  phénomène  accidentel  d'optique,  et  si  les  deux  appari- 
tions ont  été  ou  les  images  d'un  rêve,  ou  des  personnages 
inconnus,  que  devient  la  signification  de  l'aventure  ?  A  quoi 
bon  conserver,  dans  le  souvenir  de  la  première  association 
chrétienne ,  une  anecdote  aussi  vide,  aussi  dépourvue  de 
toute  idée,  et  fondée  sur  une  illusion  vulgaire  et  sur  là 
superstition?  Mais,  bien  que,  comme  l'exige  l'explication 
mythique,  je  sois  obligé  de  ne  pas  voir  une  aventure  réelle 
dans  le  récit  évangélique ,  je  conserve  du  moins  un  sens  et 
une  valeur  &  la  narration,  et  je  sais  quelles  pensées  la  pre- 
mière association  chrétienne  y  trouvait,  et  pourquoi  les 
rédacteurs  des  évangiles  lui  accordèrent  une  place  aussi 
importante  dans  leurs  écrits  (1). 

§  CVI. 

Renseignements  divergents  sur  le  dernier  Toyage  de  Jésus  à  Jérusalem. 


Bientôt  après  la  transfiguration  sur  la  montagne ,  les 
évangélistes  rapportent  que  Jésus  entreprit  le  voyage  fatal 
qui  le  conduisit  à  sa  passion.   Les  récits  évangéliques  nô 


(i)  Weisse ,  peu  satisfait  de  la  signi- 
fication que  nous  a  yods  trouvée  dans  le 
mythe,  et  «'efforçant  de  conserver  un 
fondement  historique  a  la  narration ,  se 
la  représente  comme  une  métaphore 
provenant  des  trois  témoins  oculaires 
eux-mêmes.  Suivant  lui ,  dans  un  lau- 
gage  figuré  ordinaire  aux  Orientaux,  ils 
exprimèrent  de  cette  facou  que  alors 
leurs  yeux  s'ouvrirent,  et  qu'une  pleine 
lumière  les  éclaira  sur  la  destination  de 
Jésos ,  et  particulièrement  sur  tes  rap- 
ports avec  la  théocratie  de  l'Ancien  Tes- 
tament et  la  prédiction  du  Messie.  La 


haute  montagne  sur  laquelle  la  scène  est 
sapposée  se  passer,  figure  symbolique- 
ment la  hauteur  de  la  connaissance  qui 
fut  en  ce  moment  le  partage  des  apô- 
tres; la  métamorphose  de  la  forme  de 
Jésus  et  l'éclat  de  son  vêtement,  sont  un 
symbole  de  l'intuition  qu'ils  eurent  de 
l'idée  messianique,  qui  prit  une  rive 
clarté  pour  les  yeux  de  leur  esprit.  La 
nuée  qui  rouvre  l'apparition  ,  désigne 
l'indécision  nuageuse  où  >e  perdit,  pour 
les  apôtres,  la  nouvelle  science  qu'ils 
n'étaient  pas  encore  en  état  de  conser- 
ver; la  proposition  que  fit  Pierre ,  de 
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concordent  pas  sur  le  lieu  d'où  il  partit  pour  se  rendre  a 
Jérusalem  et  sur  le  chemin  qu'il  prit.  Les  synoptiques  sont, 
il  est  vrai,  d'accord  sur  le  point  de  départ,  puisqu'ils  font 
tous  partir  Jésus  de  la  Galilée  (voyez  Matth.,  19, 1;  Marc, 
10,  1  ;  Luc,  9,  51  :  dans  ce  dernier ,  la  Galilée  n'est  pas 
expressément  nommée,  mais  cela  s'entend  de  soi ,  puisque, 
dans  ce  qui  précède,  il  est  question  de  la  seule  Galilée  et  des 
localités  galiléennes,  et,  dans  ce  qui  suit,  du  voyage  par  la 
Samarie)  (1).  Néanmoins  ils  paraissent  diverger  sur  le 
chemin  que  de  là  Jésus  prit  pour  se  rendre  en  Judée.  Les  j 
renseignements  de  deux  d'entre  eux  sont  tellement  obscurs  I 
qu'ils  pourraient  paraître  fournir  des  arguments  à  l'exégèse  4 
qui  cherche  à  montrer  la  concordance  des  évangiles.  Celai 
qui  s'exprime  de  la  manière  la  plus  claire  et  la  plus  précise, 
est  Marc,  qui  dit  que  Jésus  traversa  la  Pérée  ;  mais  après  il 
ajoute  :  Il  s'en  va  vers  les  confins  de  la  Judée  par  le  che- 
min qui  est  le  long  du  Jourdain ,  epy erai  et;  Ta  ojpia  ttç 
iou^ataç  8ik  toO  rapav  to'j  Iop&àvoi>.  Sans  doute  il  ne  faut  voir 
dans  cette  phrase  que  l'explication  que  Marc  crut  se  donner 
de  l'expression  à  peine  intelligible  de  Matthieu ,  qu'il  suit 
dans  ce  paragraphe.  Quant  à  ce  que  celui-ci  entend  en  di- 
sant :  //  partit  de  la  Galilée  et  alla  vers  les  confins  de  la 
Judée  le  long  du  Jourdain ,  [/.£T7îpev  a-o  tHç  ro&iXaiaç  xal 
•?,X6ev  et;  Ta  opta  T*?i;  iou^ata;  rcépav  tou  iop&avou ,  cela  est  en 
effet  obscur.  Si  on  l'explique  en  disant  que  cette  phrase 
signifie  que  Jésus  alla  dans  la  partie  de  la  Judée  qui  est  au- 
delà  du  Jourdain  (2) ,  on  pèche  également  contre  la  géo- 
graphie et  contre  la  grammaire.  La  comparaison  du  texte 
de  Marc  a  induit  la  plupart  des  interprètes  à  supposer  que 

bâtir  des  huttes ,  représente  la  tentatirc  Je  ne  le  pense  pas  ;  la  sienne  porte  trop 

de  cet  apôtre  pour  fixer  aussitôt  dogma*  clairement  les  caractères  d'une  explica* 

tiquement   l'intuition   supérieure   qu'il  tion  allégorique. 

venait  d'avoir.  Weisse  craint  (S.  543)  (1)  Schleiermacher,  Veher  dtn  Lmkas, 

que  l'on  ne  prenne  aussi  pour  une  expli-  S.  160. 

cation  mythique,  cette  explication  qu'il  (2)  Kuinoil  et  Grati,  sur  ce  passage. 

donne  de  l'histoire  de  la  transfiguration. 
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sus  alla  en  Judée  par  la  contrée  située  au  delà  du  Jour* 
in(l);  et  cette  explication,  même  après  la  modiGcalion 
portée  par  Fritzsche,  n'est  pas  sans  difficulté,  du  moins 
ammaticale.  Quoi  qu'il  en  soit,  ce  qui  subsiste,  c'est  que 
atthieu ,  comme  Marc,  fait  prendre  à  Jésus,  pour  se 
ndre  en  Judée,  le  plus  long  chemin,  celui  de  la  Pérée  j  au 
atraire,  Luc  semble  lui  faire  prendre  le  plus  court,  celui 
la  Samarie.  À  la  vérité,  quand  il  dit,  17, 11,  que  Jésus, 
se  rendant  h  Jérusalem  ,  passait  par  le  milieu  de  la 
mxarie  et  de  la  Galilée ,  (JwfcjrsTo  Six  pérou  2apucpciaç  xal 
XtWa;,  son  expression  n'est  guère  plus  claire  que  celle 
Matthieu  que  nous  venons  d'examiner  plus  haut.  D'après 
signification  ordinaire  des  mots,  cette  phrase  veut  dire 
e  Jésus  coupa  d'abord  la  Samarie,  puis  la  Galilée,  pour 
air  è  Jérusalem.  Mais  cet  ordre  est  inverse  de  l'ordre 
»I  ;  car,  s'il  partit  d'une  localité  Galiléenne,  il  dut  d'abord 
verser  le  reste  de  la  Galilée,  puis  la  Samarie.  En  consé- 
ence,  on  a  entendu  les  mois  ^ispyecOat  £ià  picoi*  *tX., 
aime  s'ils  signiflaient  que  Jésus  passa  entre  la  frontière 
la  Galilée  et  celle  de  la  Samarie  (2) ,  et  l'on  concilie 
ic  avec  les  deux  premiers  évangélistes  en  supposant  que 
ras  parcourut  la  frontière  Galiléo-Samaritaine  jusqu'au 
urdain,  qu'il  traversa  ce  fleuve,  et  se  rendit  directement 
r  la  Pérée  en  Judée  et  à  Jérusalem.  Mais  cette  dernière 
îposition  ne  s'accorde  pas  avec  Luc,  9,  54  seq.;  en 
5t,  d'après  ce  passage,  Jésus,  étant  parti  de  la  Galilée, 
îve  aussitôt  dans  un  village  de  Samarie,  et  y  fait  une 
lUvaise  impression ,  parce  qu'il  paraissait  aller  du  côté 
Jérusalem,  oti  to  Twûo'gwttov  ocùtou  fy  ro>p£'jO|Jtevov  tiç  iepou- 
crfp.  Cela  semble  vouloir  dire  qu'il  se  dirigeait  de  la  Ga- 
ie vers  la  Judée  par  la  Samarie.  Ce  que  nous  aurons  de 
suz  à  faire,  sera  de  voir,  dans  ce  dire  de  Luc,  un  ar- 

l)  Voyez,  par  exemple,  ÎJflhtfoot ,  (1)  WeUtein,  Olsbauien,  tor  ce  p*v 

irc  pas« -r .  «âge  ;  Sclileiermacher,  I.  c.»  S.  164, 214 . 

h.  i» 
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rangement  de  mots  (4)  déterminé  par  le  désir  d'amener 
l'histoire  des  dii  lépreux,  parmi  lesquels  était  un  Samaritain, 
et,  par  conséquent,  d'y  reconnaître  une  divergence  avec 
les  évangiles  synoptiques  (2).  Ce  n'est  que  vers  la  fin  du 
voyage  de  Jésus  qu'ils  redeviennent  d'accord  ;  car,  d'après 
leur  dire  unanime,  Jésus  arrive  à  Jérusalem  do  Jéricho 
(Matth.,  20 ,  29  et  parall.),  ville  qui ,  du  reste ,  est  plus 
sur  la  route  directe  du  Galiiéen  qui  traverse  la  Pérée,  que 
de  celui  qui  traverse  la  Samarie. 

Tandis  que  les  synoptiques,  divergeant  au  sujet  du  che- 
min suivi  par  Jésus,  sont  d'accord  sur  le  lieu  du  départ 
et  sur  la  dernière  partie  du  voyage,  le  récit  de  Jean  s'écarte 
des  leurs  pour  l'un  et  l'autre  point.  D'après  lui,  ce  n'est 
pas  de  la  Galilée  que  Jésus  part  pour  se  rendre  à  la  dernière 
pâque  qu'il  visita;  car,  ce  semble,  il  avait  quitté  pour  la 
dernière  fois  cette  province  avant  la  fête  des  Tabernacles  de 
Tannée  précédente  (7, 1 .  10)  :  y  serait-il  retourné  dans 
l'intervalle  entre  cette  fùte  et  celle  de  la  Dédicace  (10,  22)? 
c'est  du  moins  ce  qui  n'est  pas  dit  ;  après  cette  fête  il  alla 
dans  la  Pérée,  et  il  y  demeura  (10,  /|0)  jusqu'à  ce  que  la 
maladie  et  la  mort  de  Lazarre  le  rappelèrent  en  Judée,  et 
tout  près  de  Jérusalem,  à  Béthanie  (11,  8  seq.).  En  raison 
des  poursuites  de  ses  ennemis ,  il  s'en  éloigna  bientôt  de 
nouveau  ;  cependant,  comme  il  voulait  assister  à  la  pôque 
prochaine,  il  ne  se  retira  que  dans  la  petite  ville  d'Ephraïro, 
non  loin  du  désert  (11,  54)  ;  et  de  là  il  se  rendit  à  Jérusa- 
lem pour  la  fête,  sans  qu'il  soit  fait  mention  d'un  séjour  à 
Jéricho,  qui ,  d'ailleurs  ,  d'après  la  position  assignée  or- 
dinairement à  Éphraïm,  ne  se  trouve  pas  sur  la  route  d'un 
voyageur  qui  se  rend  de  cette  dernière  ville  dans  la  capitale. 

Une  divergence  aussi  complète  a  dd  donner  une  occu- 

(4)  Voyez  De  Wette,  sur  ce  passage.  (cf.  9,  53)  profectam  esse  per  Perwmm. 

(2)  Friizsclie,  in  Mare.,  p.  415:  Mar-  Sed  aucture  Luca  ,  17,  11,  in  Jodapam 

en»  Matthaei  19. 1,  seu  anctoritati  h.  1.  con tendit  per  &fft«/?«*i  ilioere  farevis- 

adstringit,  dioitqoe   iesum  •   Galibea  sinjo. 


DIXIÈVB    CHAPITRE.    §    CYI.  29 1 

palîon  peu  ordinaire  aux  harmonistes.  D'après  eux,  quand 
les  synoptiques  disent  que  Jésus  partit  de  Galilée,  cela  s'en- 
tend nou  du  départ  pour  la  dernière  pâque,  mais  du  départ 
pour  la  Tète  de  la  Dédicace  (1),  bien  que  Luc,  en  disant 
que  le  temps  t'approchait  où  il  devait  être  retiré  du 
monde,  èv  tco  ouuT&TïpoOsÔai  va;  iSjiipa;  ty.ç  ccvaXr^sa);  at/roO 
(9,  51),  désigne,  d'une  façon  non  méconnaissable ,  ce  dé- 
part comme  celui  qui  amena  Jésus  h  la  fêle  où  l'attendaient 
la  mort  et  la  passion ,  bien  que  tous  les  synoptiques  ter- 
minent par  l'entrée  solennelle  à  Jérusalem  le  voyage  ici 
commencé,  bien  que,  enfin,  cette  entrée  ait  précédé,  même 
d'après  le  quatrième  évangéliste ,  cette  dernière  fête  de 
p&quc(2).  Si  donc  le  départ  de  Galilée  qu'ils  racontent, 
est  le  départ  pour  la  fôle  de  la  Dédicace,  et  si  l'arri- 
vée h  Jérusalem  dont  ils  parlent,  est  l'arrivée  pour  la 
pflque  qui  suit  la  fête  de  la  Dédicace ,  il  s'ensuivrait ,  d'à* 
près  cette  supposition,  qu'ils  auraient  omis  tout  ce  qui  est 
intermédiaire,  à  savoir,  l'arrivée  et  le  séjour  de  Jésus  h 
Jérusalem  pour  la  fête  de  la  Dédicace  ,  son  voyage*  de  là 
dans  la  Pérée,  de  la  Pérée  à  Béthanie,  et  de  là  à  Êphraïm. 
Il  semble  donc  en  résulter  qu'ils  n'ont  rien  su  de  tout  cela  ; 
mais  Luc,  racontant  que  Jésus,  aussitôt  après  être  parti  de 
la  Galilée,  rencontra  des  docteurs  de  la  loi  qui  voulurent 
le  mettre  à  l'épreuve  (10,  25  seq.),  puis  le  montrant  h  Bé- 
thanie, voisine  de  Jérusalem  (10,  38  seq.),  le  ramenant  à 
la  frontière  qui  sépare  la  Samarie  de  la  Galilée  (17, 11), 
et  enfin  ne  le  faisant  entrer  qu'alors  h  Jérusalem  pour  la 
pâque(19,  29  seq.),  Luc,  dis-je,  paraît  indiquer  clairement 
(et  en  effet  on  en  a  argué)  qu'entre  ce  départ  de  la  Galilée  et 
cette  arrivée  à  Jérusalem ,  Jésus  était  allé  une  fois  de  plus 
en  Judée  et  à  Jérusalem,  et  qu'il  en  était  revenu  (S).  Mais, 
d'une  part,  les  docteurs  de  la  loi  ne  prouvent  rien  ;  d'autre 

(4)  Paaloi,2,  S  293,  554. Compare»  (2)  Sclilcirruiacher,  1   r.,  5. 150. 

Olsfaauten,  4,  S.  578  f.  <*)  l'aulns ,  2 ,  S.  2M  fi. 
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part,  il  n'est  pas  question  deBéthanic,  il  n'est  question 
que  d'une  visite  de  Jésus  à  Marthe  et  à  Marie ,  dont  le 
quatrième  évangile  place  la  résidence  dans  ce  village  ;  et  il 
ne  s'ensuit  pas  que  le  troisième  les  y  suppose  résidant ,  et 
que,  par  conséquent,  il  ait  cru  que  Jésus,  étant  auprès 
d'elles,  était  dans  le  voisinage  de  Jérusalem.  Si,  d'après  le 
récit  de  Luc,  Jésus  ne  parait  sur  la  frontière  entre  la  Galilée 
et  la  Samarie  qu'un  aussi  long  temps  après  être  parti  (9, 
51 — 17,  11),  cela  signiGe  seulement  que  nous  n'avons  pas 
ici  sous  les  yeux  une  narration  qui  procède  régulièrement. 
Mais,  selon  ces  harmonistes,  Matthieu  lui-même  a  eu  con- 
naissance de  ces  événements  intermédiaires,  et  il  les  a  indi- 
qués pour  celui  qui  y  regarde  de  près;  son  membre  de 
phrase  :  //  partit  de  la  Galilée,  [/..eT^psv  â?ro  t^ç  TaXOiata;, 
fait  allusion  au  voyage  de  Jésus  pour  se  rendre  à  la  fête  de 
la  Dédicace,  et  forme  un  tout  isolé  ;  et  le  membre  de  phrase  : 
Et  il  alla  vers  les  confins  de  la  Judée  le  long  du  Jourdain, 
xal  yj^ôev  et;  toc  opia  ty;ç  iouSata;  irepav  tou  iop^avou ,  signiBe 
qu'il  quitta  Jérusalem  pour  aller  dans  la  Pérée  (Joh.,  10, 
40),  et,  par  conséquent,  ouvre  un  nouveau  paragraphe.  Du 
reste ,  on  confesse  avec  candeur  que ,  sans  les  données  de 
Jean,  on  n'aurait  pas  songé  à  disjoindre  ainsi  les  paroles  de 
Matthieu  (1).  En  face  de  pareilles  arguties,  celui  qui  sup- 
pose que  le  récit  de  Jean  est  le  véritable ,  n'a  pas  d'autre 
parti  h  prendre  que  celui  qui  a  été  pris  par  la  plus  récente 
critique  :  c'est,  pour  Matthieu,  qui  n'a  traité  que  très  briè- 
vement du  voyage,  de  sacrifier  le  caractère  de  témoin  ocu- 
laire qui  lui  est  attribué,  et,  pour  Luc,  qui  décrit  le  vpyage 
avec  détail,  d'admettre  que  lui  ou  le  collecteur  qu'il  mita 
contribution,  a  réuni  deux  récits  différents,  dont  l'un  con- 
cernait la  visite  antécédente  de  Jésus  à  la  fête  de  la  Dédicace, 
et  l'autre  son  dernier  voyage  à  la  fête  de  Pèque  9  et  les  a 

[i)  Le  même,  1.  c  ,  S95  f.  584  f. 
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réunis  sans  soupçonner  qu'entre  le  départ  de  Jésus  de  la 
Galilée  et  son  entrée  à  Jérusalem  avant  la  pàque,  il  y  avait 
eu  ud  séjour  antécédent  à  Jérusalem,  ainsi  que  d'autres 
voyages  et  d'autres  événements  (1). 

Dès  lors  9  dans  le  cours  du  récit  du  dernier  voyage  de 
Jésus,  le  rapport  entre  les  évangiles  synoptiques  et  l'évan- 
gile de  Jean  prend  une  tournure  particulière.  En  effet,  du 
côté  des  premiers  se  trouvait  une  grande  lacune,  ils  omet* 
taient  plusieurs  aventures  et  séjours  intermédiaires ,  dont 
Jean  fait  mention;  maintenant,  vers  la  fin  du  récit,  une  la- 
cune, bien  que  petite,  paraît  se  trouver  du  côté  du  dernier  ;  il 
ne  rapporte  pas  que  Jésus  ait  passé  par  Jéricho  pour  se  ren- 
dre à  Jérusalem.  On  peut  dire,  à  la  vérité,  que  Jean  n'a  pas 
été  obligé  de  parler  du  passage  par  Jéricho,  bien  que  d'après 
les  synoptiques  une  guérison  d'aveugles  et  la  visite  à  Zaccbée 
y  appartiennent;  mais  il  s'agit  de  savoir  si  dans  son  récit  il 
y  a  place  à  un  passage  par  Jéricho.  Cette  ville  n'est  pas  si- 
tuée sur  la  route  d'Éphraïm  à  Jérusalem,  elle  est  beaucoup 
à  Test  ;  on  remédie  à  cette  difficulté  en  supposant  que  d'É- 
phraïm Jésus  fit  toutes  sortes  d'excursions;  que  dans  une 
de  ces  excursions  il  alla  à  Jéricho,  et  que  de  là  il  se  rendit 
à  Jérusalem  (2). 

En  tout  cas ,  on  voit  qu'entre  les  récits  évangéliques  du 
dernier  voyage  de  Jésus  règne  une  divergence  particulière  ; 
car,  d'après  la  tradition  vulgaire,  celle  des  synoptiques,  il 
serait  parti  de  la  Galilée  et  passé  par  Jéricho ,  traversant, 
d'après  Matthieu  et  Marc  la  Pérée,  d'après  Luc  la  Samarie, 
tandis  que,  d'après  le  quatrième  évangile,  il  devrait  y  être 
arrivé  d'Ephraïm  ;  renseignements  entre  lesquels ,  si  une 
conciliation  est  impossible,  un  choix  est  aussi  très  difficile. 

(i)  Schleiennacher ,  1.  c. ,  S.  161  f.;  (2)  Tholnck,  Comm.  z.  Joh„  S.  277| 

Sieffert,  Ueber  den  Ursprung,  S.  104  ff.       OlshauieD,  1,  8.  761* 
Olslianten  est  d'accord  avec  le  premier, 
relativement  à  Luc ,  1.  c. 
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§  CVII. 

Ûlfergericés  des  évangiles  relativement  au  point  d'où  Jésus  At  soft 
entrée  à  Jérusalem. 

Les  évangélistes  ne  sont  pas  même  tout  à  fait  d'accord 
sur  la  fin  du  voyage  de  Jésus,  sur  la  dernière  station  au- 
devant  de  Jérusalem.  D'après  les  synoptiques,  il   semble 
que  Jésus  se  rendit  de  Jéricho  à  Jérusalem  le  même  jour 
et  sans  station  intermédiaire  (Matth.,  20,  34;  21, 1  et  seq. 
et  paraît.)  ;  mais,  d'après  le  quatrième  évangile,  il  ne  va 
d'Éjihraîm  que  jusqu'à  Béthanie;  il  y  passe  la  nuit,  et  ce  n'est 
que  le  lendemain  qu'il  fait  son  entrée  dans  la  capitale  (42, 
1.  12  seq.).  Pour  concilier  les  deux  récits,  on  dit  que, 
dans  le  récit  sommaire  des  synoptiques,  il  ne  faut  pas  s'éton- 
ner qu'ils  n'énoncent  pas  expressément  la  nuit  passée  à 
Béthanie,  mais  qu'il  ne  faut  pas  conclure  qu'ils  nient  ce 
séjour  intermédiaire;  qu'en  conséquence,  il  n'y  a  pas  de 
contradiction  entre  eux  et  Jean,  et  que  ce  qui  est  condensé 
en  peu  de  mots  par  les  uns  est  développé  avec  détail  par 
l'autre  (1).  Mais,  tandis  que  Matthieu  ne  nomme  même 
pas  Béthanie,  les  deux  autres  synoptiques  font  mention  de 
cette  localité  d'une  manière  qui  contredit  positivement  que 
Jésus  y  ait  passé  la  nuit.  En  effet,  ils  racontent  que  Jésus, 
approchant  de  Bethphage  et  de  Béthanie,  à;  7ÎyyiG£v  ei; 
BnOcpayvï  xai  Br,Ôavtav,  envoya  chercher  un  ène  au  plus  pro- 
chain village,  et  que,  monté  sur  cet  animal,  il  fit  aussitôt 
son  entrée  dans  la  capitale.  Entre  des  circonstances  aussi 
étroitement  liées,  on  ne  peut  supposer  l'intervalle  d'une  nuit; 
il  semble,  d'après  la  narration,  que,  immédiatement  après 
avoir  reçu  le  message  de  Jésus,  le  propriétaire  envoya  un 
Ane,  et  que,  l'Ane  étant  arrivé,  Jésus  se  prépara  aussitôt  à 
faire  son  entrée.  De  plus,  si  Jésus  avait  eu  l'intention  de 

(t)TholucV  et  OUlUHTTl  ,  ïî.  rt>. 
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passer  la  nuit  à  Béthanie,  on  ne  pourrait  imaginer  quel  fut 
son  but  en  envoyant  chercher  un  Ane;  car,  si  le  village  où 
il  l'envoya  chercher  était  justement  Béthanie,  il  n'avait  pas 
besoin,  voulant  se  procurer  une  monture  pour  le  lende- 
main, d'envoyer  en  avant  les  apôtres,  mais  il  pouvait  con- 
venablement attendre  qu'il  fût  arrivé  avec  eux  à  Béthanie. 
Dire  qu'avant  d'uvoir  atteint  Béthanie  et  d'atoir  eiaminé 
s'il  pouvait  s'y  procurer  un  âne,  il  envoya  un  message  par 
delà  Béthanie  jusqu'à  Bethphoge,  afin  d'y  avoir  un  âne  pour 
le  lendemain  matin,  c'est  ce  qui  manque  absolument  de 
vraisemblance;  et  cependant  Matthieu  du  moins  énonce  po- 
sitivement qu'on  alla  chercher  l'âne  à  Bethphage.  Ajoutons 
que,  d'après  le  récit  de  Marc,  lorsque  Jésus  arriva  à  Jéru- 
salem, le  soir,  6<|*a,  avait  déjà  commencé  (11,  11),  et  qu'il 
n'eut  que  le  temps  de  jeter  un  coup  d'œil  préliminaire  dans 
la  ville  et  dans  le  Temple  ;  sur  quoi  il  se  retira  avec  les 
douze  à  Béthanie.  A  la  vérité,  on  ne  peut  démontrer  (ce 
qui  a  déjà  été  soutenu)  que  le  quatrième  évangile  place  ou 
matin  l'entrée  dans  la  ville;  mais  on  est  en  droit  de  deman- 
der pourquoi  Jésus,  venant  seulement  de  Béthanie,  village 
voisin,  n'en  partit  pas  plus  tôt,  aGn  d'avoir  le  temps  de  faire 
à  Jérusalem  quelque  chose  qui  fut  digne  de  mention?  L'ar- 
rivée tardive  de  Jésus  dans  la  capitale,  telle  que  Marc  la 
fiie,  ne  s'explique  manifestement  que  parce  que  Jésus,  étant 
parti  de  Jéricho,  eut  une  plus  longue  route  à  parcourir. 
S'il  n'était  parti  que  de  Béthanie,  il  n'en  serait  guère  parti 
assez  tard  pour  être  obligé  d'y  retourner,  après  avoir  jeté 
on  coup  d'œil  sur  la  ville,  avec  l'intention  de  quitter  Bé- 
thanie le  lendemain  de  meilleure  heure;  ce  dont  rien  ne 
l'avait  empêché  la  veille.  Sans  doute,  en  mettant  l'arrivée 
de  Jésus  à  Jérusalem  dans  la  soirée,  Marc  n'est  pas  sou- 
tenu par  les  deui  autres  synoptiques,  et  même,  d'après 
Matthieu,  Jésus  a  encore  le  temps  d'opérer  des  guérisons 
et  de  répondre  à  des  interpellations  des  grands-prêtres  et 
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des  docteurs  de  la  loi  (Matth.,  21,  12seq.).  Mais,  sans 
même  que  la  soirée  soit  indiquée  comme  le  moment  de 
l'entrée  de  Jésus,  l'arrivée  de  Jésus  auprès  de  ces  villages, 
le  message  dont  les  apôtres  sont  chargés  pour  se  procurer 
un  Ane,  la  venue  de  cet  animal,  sur  lequel  Jésus  monte, 
tout  cela  forme  une  série  trop  continue  pour  qu'on  puisse 
intercaler,  dans  le  récit  des  synoptiques,  une  nuit  passée  i 
Béthanie. 

Si  donc  il  reste  établi  que  les  trois  premiers  évangélistes 
font  arriver  directement  Jésus  de  Jéricho  à  Jérusalem  sans 
un  séjour  intermédiaire  à  Béthanie,  et  que  le  quatrième  le  j* 
fait  arriver  de  Béthanie  seulement,  il  faut  qu'il  soit  question,  \ 
si  des  deux  côtés  on  est  dans  le  vrai,  d'entrées  différentes, 
et  c'est  ce  qui  a  été  conjecturé  récemment  par  divers  cri- 
tiques (1).  D'après  eux,  Jésus  arriva  d'abord  (ce  que  les 
synoptiques  racontent)  avec  la  caravane  qui  se  rendait  à 
Jérusalem  pour  la  fête;  et,  ayant  été  remarqué  parce  qu'il 
avait  une  monture,  il  fut  l'objet,  de  la  part  de  ses  compa- 
gnons de  voyage,  d'hommages  éclatants  et  non  préparés, 
qui  transformèrent  l'entrée  en  une  marche  triomphale.  Le 
soir,  il  se  retira  à  Béthanie  ;  le  lendemain  (ce  que  Jean 
raconte)  une  grande  multitude  se  porta  au-devant  de  loi 
pour  l'aller  chercher;  et,  comme  elle  le  rencontra  venantde 
Béthanie,  cette  journée  vit  se  renouveler,  sur  une  plus 
grande  échelle,  la  scène  de  la  veille,  scène  qui,  cette  fois, 
avait  été  préparée  par  ses  adhérents.  Cette  distinction  entre 
une  entrée  antécédente  de  Jésus  à  Jérusalem  avant  qu'on  y 
connût  son  arrivée,  et  entre  une  entrée  subséquente,  alors 
que  l'on  avait  déjà  appris  qu'il  était  à  Béthanie,  est  favorisée 
par  une  différence  entre  les  évangélistes,  c'est  que  ceux 
qui  lui  rendent  hommage  le  précèdent,  icpoayovTeç,  et  le 
suivent,  flbco^ouôoSvTe;  (Matlh.,  v.  9),  d'après  les  synopti- 

(i)  Pauln»,  Exeg.  Handl>„  5.  a,   S.  02  ff.  98  ff.;  Scliîcicrmaclier,  Vther  êtn 
/**«* ,  S.  9A&  f, 
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|ues,  mais  le  rencontrent ,  ûravTufcavTeç ,  d'après  Jean 
t.  13.  18).  Si  l'on  demande  pourquoi  chacun  de  nos 
hrangélistes  ne  rapporte  qu'une  entrée  et  n'a  pas  la  moindre 
race  de  deux,  ces  théologiens  répondent  pour  Jean  que 
œlui-ci  garde  le  silence  sur  la  première  entrée,  sans  doute 
parce  qu'il  n'y  avait  pas  été  présent,  ayant  peut-être  été 
envoyé  pendant  ce  temps  à  Béthanic  pour  y  annoncer  l'ar- 
rivée de  Jésus  (1).  Mais  nos  principes  exigent  que,  si  Ton 
suppose  que  l'auteur  du  quatrième  évangile  est  l'apôtre 
Jean,  on  suppose  aussi  que  l'auteur  du  premier  évangile 
est  l'apôtre  Matthieu  nommé  dans  le  titre;  alors  on  de- 
mande en  vain  à  quel  message  fut  employé  Matthieu  pen- 
dant la  seconde  entrée,  puisqu'il  n'en  dit  pas  un  mot;  car, 
en  raison  des  allées  et  venues  entre  Béthanie  et  Jérusalem, 
on  ne  peut  imaginer,  au  sujet  de  Matthieu,  aucun  motif 
plausible  pour  un  pareil  message,  qui  d'ailleurs  est  aussi 
une  pure  invention  au  sujet  de  Jean.  N'oublions  pas  non 
plus  que,  lors  même  que  les  deux  évangélistes  n'auraient 
pas  été  présents,  ils  auraient  entendu  longuement  parler 
entre  les  apôtres  d'un  événement  aussi  solennel  que  l'en- 
trée avait  dû  l'être  même  dans  la  répétition,  et  en  auraient 
su  assez  pour  en  rendre  compte.  Mais  (remarque  capitale), 
tandis  que  le  récit  des  synoptiques  n'est  pas  conçu  dans  des 
termes  qui  supposent  qu'une  seconde  entrée  ait  suivi  la 
première  décrite  par  eux,  le  récit  de  Jean  est  tel,  qu'il  est 
impossible  d'en  supposer  une  autre  avant  celle  dont  il  fait 
mention.  En  effet,  ce  récit  porte  que,  le  jour  qui  précéda 
l'entrée  décrite  par  Jean,  c'est-à-dire,  d'après  la  supposition, 
le  jour  de  l'entrée  décrite  par  les  synoptiques,  plusieurs 
Juifs  sortirent  de  Jérusalem  pour  se  rendre  à  Béthanie, 
ayant  appris  son  arrivée,  et  désireux  de  le  voir  lui  et  Lazare 
ressuscité  par  lui  (v.  9,  comparez  v.  12).  Mais  comment, 
le  jour  de  l'entrée  décrite  par  les  synoptiques,  purent-ils 

(I)  5 rhlcicr mâcher,  1.  r. 
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entendre  dire  que  Jésus  était  h  Déthanie?  Ce  jour-là,  Jésus 
traversa  Béthanie  ou  laissa  ce  village  de  côté,  et  se  rendit 
directement  h  Jérusalem.  Or,  tous  les  récits  s'accordent  à 
dire  qu'il  ne  quitta  la  capitale  que  tard  pour  retourner  à 
Béllianic;  donc  la  soirée  était  fort  avancée  lorsqu'il  y  fut 
rentré,  et  les  Juifs  qui,  apprenant  qu'il  était  dans  ce  village, 
se  mirent  en  route  pour  s'y  rendre,  ne  pouvaient  pas  espé-  ^ 
rer  d'arriver  encore  assez  à  temps  pour  le  voir  (i).  Mais 
pourquoi  se  seraient-ils  donné  la  peine  de  chercher  Jésus  i 
Béthanie,  puisqu'il  était  à  Jérusalem  ce  jour-la  même? 
Certainement  l'évangéliste  n'aurait  pas  du  se  contenter  de 
dire  qu'ils  vinrent  pour  voir  non  seulement  Jésus,  mais  en- 
core Ijizare,  où  Hvt  tov  ir,coOv  (/.ovov,  àXV  ïvaîtaiTOv  Aà^apoi 
ïÂuGi;  il  aurait  dû  dire  qu'a  la  vérité  ils  ai  aient  vu  Jésus 
dans  Jérusalem  même,  que  maintenant  ils  voulaient  voir 
Lazare,  et  que  c'est  pour  cela  qu'ils  étaient  venus  h  Bétha- 
nie. Mais  l'évangéliste,  qui  fait  venir  des  gens  de  Jérusalem 
h  Béthanie  pour  voir  Jésus,  ne  peut  atoir  supposé  que,  ce 
jour-là  même,  Jésus  ait  été  à  Jérusalem.  On  apprit  le  len- 
demain à  Jérusalem,  continue  Jean,  que  Jésus  y  tenait 
(v.  12);  cela  comporte,  non  que  Jésus  y  avait  été  la  veille, 
mais  que  l'on  avait  appris  de  Béthanie  que  Jésus  arriverait 
ù  Jérusalem  ce  jour  même.  De  même,  la  réception  qu'on 
lui  prépare  aussitôt  n'a  de  sens  qu'autant  qu'elle  est  des- 
tinée h  glorifier  sa  première  entrée  dans  la  capitale  |  elle 
n'aurait  pu  convenir  a  sa  seconde  entrée  que  si,  la  veille, 
Jésus  y  était  entré  sans  avoir  été  ni  remarqué,  ni  honoré,  et 
si  Ton  avait  voulu  réparer  le  lendemain  cette  omission;  mais 
elle  no  convient  plus,  si  la  première  entrée  avait  clé  aussi 
brillante  que  le  rapportent  les  synoptiques.  Il  faudrait  ad- 
mettre que  toutes  les  particularités  de  la  première  entrée  se 
fussent  répétées  dans  la  seconde;  ce  qui  reste  toujours  in- 
vraisemblable, soit  qu'où  y  voie  une  intention  de  Jésus  on 

(1)  Compares  Lùcke,  2 .  S.  A32  ,  Anni. 
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une  rencontre  fortuite  des  circonstances.  Pour  Jésus,  on  ne 
comprendrait  guère  comment  il  aurait  voulu  renouveler  un 
spectacle  qui,  significatif  la  première  fois*  était  sans  intérêt 
et  sons  but  la  seconde  (1).  Quant  aux  circonstances,  il 
faudrait  qu'elles  se  fussent  rencontrées  d'une  manière  inouïe 
pour  que,  les  deux  fois  encore,  il  y  eût  eu  de  la  part  du 
peuple  les  mêmes  témoignages  d'honneur,  de  la  part  de  ses 
adversaires  les  mêmes  expressions  d'envie,  et  pour  que,  les 
deux  fois  encore,  il  se  fût  trouvé  une  monture  qui  rappelât 
la  prophétie  de  Zacharie.  En  conséquence,  on  pourrait  in- 
voquer l'hypothèse  de  Sieiïert  sur  l'assimilation  des  his- 
toires, et  supposer  que  les  deux  entrées,  primitivement  plus 
différentes,  sont  devenues  tout  à  fait  semblables  par  le  mé- 
lange de  la  tradition;  mais  une  autre  circonstance  empêche 
d'admettre  qu'ici  les  récits  évangéliques  aient  pour  basea 
deux  faits  différents. 

Au  premier  abord,  l'hypothèse  de  deux  entrées  diffé- 
rentes parait  être  appuyée  sur  une  remarque,  à  savoir,  que 
Jean  place  l'entrée  le  lendemain  de  ce  repas  de  Bélhanie  où 
Jésus  fut  oint  avec  des  circonstances  remarquables.  Lais- 
sant de  côté  Luc,  qui,  de  l'aveu  de  tout  le  monde,  n'a  pas 
su  qu'un  repas  ait  été  donné  a  Béthanic  et  ù  ce  moment  de 
la  vie  de  Jésus,  nous  voyons  que  les  deux  premiers  synop- 
tiques mettent  son  entrée  avant  ce  repas.  Par  conséquent, 
en  conformité  parfaite  avec  cette  hypothèse,  l'entrée  dé* 
crite  par  les  synoptiques  paraîtrait  la  première,  et  l'entrée 
décrite  par  Jean  paraîtrait  la  seconde.  Cclu  serait  bien,  si 
Jean  ne  plaçait  pas  l'entrée  assez  tôt,  les  synoptiques,  le 
repas  de  Béthanic  assez  lard  pour  qu'il  soit  impossible  que 
l'entrée  ait  suivi  le  repas.  En  effet,  d'après  Jean,  Jésus 
arrive  ù  Béthdniésii  jours  avant  lu  pâque,  et  le  lendemain 
il  entre  ù  Jérusalem  (12, 1.  12);  au  contraire,  le  repas  de 
Béttianie,  d'après  le*  ftynoptiques  (Malth.,  26,  6seq.  et 

(4)  Ha«e.L.J..$4S*. 
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paraît.),  peut  avoir  été  donné  deux  jours  au  plus  avant 
Pâques  (v.  2)  ;  de  sorte  que,  si  Ton  soutient  que  l'entrée 
des  synoptiques  a  eu  lieu  ayant  l'entrée  et  le  repas  rappor- 
tés par  Jean,  il  faudrait  admettre,  après  tout  cela,  un  se- 
cond repas  à  Bélhanie,  d'après  les  synoptiques.  Mais  les 
deux  repas  qu'il  faut  supposer,  de  même  que  les  deui  en- 
trées, se  ressembleraient  jusque  dans  les  moindres  détails; 
et  l'entrelacement  de  deux  doubles  aventures  semblables  esl 
si  suspect,  qu'ici  l'on  aura  difficilement  recours  à  l'hypo- 
thèse de  deux  entrées  et  de  deux  repas  qui  originairement 
auraient  été  beaucoup  plus  dissemblables,  et  que  la  tradi- 
tion, en  transportant  de  l'une  à  l'autre  des  particularités, 
aurait  assimilés  comme  nous  les  voyons  maintenant.  Dq 
moment  que  l'on  sacrifie  la  parfaite  exactitude  des  récits, 
on  concevra  dans  celui-ci  ou  jamais,  qu'il  est  plus  facile  que 
la  tradition  ait  varié  dans  le  récit  d'un  seul  événement,  qu'il 
ne  Test  qu'elle  ait  assimilé  deux  récits  (1). 

§  CVIII. 

Détails  de  rentrée.  But  et  réalité  historique  de  cette  solennité. 

Tandis  que  le  quatrième  évangile  rapporte  avant  toute 
chose  que  la  foule  se  précipita  à  flots  pressés  au-devant  de 
Jésus  pour  lui  rendre  hommage,  et  ajoute  seulement  alors 
en  peu  de  mots  qu'il  monta  sur  un  Ane  qu'on  lui  procura, 
ce  qui  occupe  tout  d'abord  les  synoptiques,  c'est  de  décrire 
en  grand  détail  comment  Jésus  se  procura  l'âne.  Étant 
arrivé,  disent-ils,  dans  le  voisinage  de  Jérusalem  vers 
Bethphage  et  Béthanie,  auprès  de  la  montagne  des  Oliviers, 
il  envoya  deux  de  ses  apôtres  dans  le  village  qui  était  devant 
leurs  yeux;  leur  ayant  indiqué  qu'en  y  arrivant  ils  trouve- 
raient, suivant  Matthieu,  une  Anesse  attachée  et  son  ânon 

M)  Compare/  DcWcMe.  Freg.  J1andh.t  \,  J,S.  175. 
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près  d'elle,  suivant  les  deux  autres,  un  énon  sur  lequel  per- 
sonne n'était  encore  monté,  et  qu'ils  eussent  à  le  (ou  les) 
lui  amener;  que,  si  le  propriétaire  faisait  des  difficultés,  ils 
répondissent  que  le  Seigneur  avait  besoin  de  ces  deux  ani- 
maux, ou  de  cet  animal.  Les  synoptiques  ajoutent  que  les 
choses  se  passèrent  ainsi,  et  que,  après  avoir  étendu  leurs 
vêtements,  d'après  Matthieu,  sur  les  deux  animaux,  d'après 
les  deux  autres,  sur  le  seul  qu'ils  eussent  amené,  les  apôtres 
placèrent  Jésus  dessus. 

Ce  qu'il  y  a  de  plus  frappant  dans  ces  récits,  c'est  évi- 
demment ce  que  dit  Matthieu,  à  savoir,  que  Jésus  non  seu- 
lement requit  deux  Ânes,  bien  qu'il  eût  seul  l'intention  de 
ne  pas  marcher  à  pied,  mais  encore  qu'il  se  plaça  réellement 
sur  tous  les  deux.  A  la  vérité,  les  tentatives  n'ont  pas 
manqué,  soit  pour  expliquer  le  premier  point,  soit  pour 
écarter  le  second.  Jésus,  dit-on,  requit  Pânesse  avec  l'ânon 
sur  lequel  seul  il  voulait  monter,  afin  que  le  jeune  animal, 
qui  tétait  encore,  marchât  plus  volontiers  (1);  ou  bien  on 
dit  que  la  mère,  habituée  à  son  petit,  le  suivit  d'elle- 
même  (2).  Mais  un  animal,  encore  attaché  à  sa  mère  par 
l'allaitement,  sera  difficilement  donné  par  le  propriétaire 
pour  servir  de  monture.  Jésus  n'avait  un  motif  pour  faire 
venir  deux  animaux  qu'autant  qu'il  avait  l'intention  de  les 
monter  tous  les  deux  ;  et  c'est  ce  que  Matthieu  paraît  dire 
assez  clairement,  quand  il  rapporte  que  les  vêtements  furent 
étendus,  et  que  Jésus  s'assit  sur  les  deux  animaux  (sur  eux, 
srove*  aùrûv).  Mais  comment  se  représenter  cela  ?  Fritzschc 
suppose  que  Jésus  monta  alternativement  sur  l'un  et  sur 
l'autre  (3)  ;  c'était  s'embarrasser  inutilement  pour  un  si 
court  trajet.  En  conséquence,  les  interprètes  ont  cherché  à 
se  délivrer  de  cette  donnée  bizarre.   Les  uns,  sur  de  très 


(1)  Paulos,  3,  a,  S.  115,  Kmncel,  in  (3)  Comm.   in  Ma  tilt.,  p.  630.  De 
M  ait  h. .  p.  541.                                              Wctte  donne  son  assentiment  à  cette 

(2)  Otshauscn  ,  1,  S.  766.  explication,  Fxeg.  Handb.AA,  S.  173. 
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faibles  autorités  et  contre  tous  les  principes  de  la  critique, 
ont,  dans  les  mots  qui  expriment  que  les  vêtements  Turent 
étendus,  lu  sur  lui  (ïânori),  fa  aù-rov  (tov  wâftov  ),  au  lieu 
de  sur  eux,  £7tavci>  ocùrwv  ;  et  alors,  quand  il  est  dit  que 
Jésus  se  mit  dessus,  ils  entendent  les  mots  sur  eux,  iicov* 
ccOtcov,  des  habits  étendus  sur  un  des  animaui  (1).  D'autres 
ont  cru  s'en  tirer  sans  changer  la  leçon,  par  une  énallagede 
nombre  (2)  ;  explication  que  Winer  a  précisée,  en  disant 
que  réellement  le  narrateur,  par  une  inexactitude  d'expres- 
sion, parle  de  deux  animaux,  de  même  que  nous  disons  d'un 
postillon  qui  descend  de  l'un  des  chevaux  de  l'attelage,  qu'il 
descend  des  chevaux  (3).  Quand  même  cette  explication  se- 
rait  suffisante,  on  ne  comprendrait  pas  pourquoi  Jésus,  ne 
voulant  se  servir  que  d'un  seul  animal,  en  aurait  commandé 
deux.  Tout  ce  détail  doit  être  d'autant  plus  suspect,  que  le 
premier  évangéliste  est  le  seul  qui  l'ait;  car,  pour  concilier 
les  autres  avec  lui,  il  ne  suffit  pas  de  répéter  ce  qu'on  lit 
dans  la  plupart  des  livres  :  à  savoir,  que  les  deux  autres 
évangélistes  ne  nomment  que  l'ànon  sur  lequel  Jésus  monta, 
et  qu'ils  laissent  de  côté  l'&nesse,  comme  objet  accessoire, 
mais  sans  l'exclure.     - 

On  demandera  maintenant  comment  Matthieu  eq  est 
venu  h  un  récit  aussi  particulier?  Il  est  singulier  que  la  vraie 
solution  ait  été  indiquée  par  ceux  qui  conjecturèrent  que 
Jésus  dans  le  message  confié  aux  deux  apôtres,  et  Matthieu 
dans  son  écrit  original ,  s'étaient ,  en  conformité  avec  le 
passage  de  Zacharie  (9 ,  9),  servi  de  plusieurs  termes  pour 
exprimer  l'idée  unique  de  l'âne;  multiplicité  de  termes 
qui  induisit  en  erreur  le  traducteur  grec  du  premier  évan- 
gile, et  qui  lui  fit  mettre  plusieurs  animaux  (4).  En  tout  cas, 
les  désignations  de  l'une  amoncelées  dans  ce  passage  de 

(i)  Paiiln».  1.  c,  S.  148  f.  (S)  N.  T.  Gritnm.,  S.  449. 

(2)  Glassin».  Pbil.   sacra,  p.   172.  (4)  Eiclihora  f  A  lige.  m.  Biliiothek,  5. 

Kuinœl  et  GiMtz  ^'expriment  de  même  S.  896  f.  Compare*  Bolten,  Btricàt  ffc» 

(Sur  v  paftuge).  Matthœut,  S.  817  f. 
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l'Ancien  Testament,  JTUmt  -p  ^  lion,  ôw£uywv  x*l 
to*)jqv  vfov,  LXX,  ont  été  la  cause  du  doublement  de  l'âne 
dans  le  premier  évangile.  En  effet,  le  ef ,  qui  dans  l'hébreu 
a  qne  signification  explicative,  fut  entendu  dans  un  sens  addi- 
tif; et,  au  lieu  de  lire  dans  ce  passage  :  tin  âne  c'est-à-dire 
un  ânon,  on  y  lut  :  un  âne  avec  un  dnon  (1).  Mais  le  tra- 
ducteur grec  ne  peut  pas  être  celui  qui  le  premier  commit 
cette  erreur;  car,  si  dans  tout  le  récit  de  Matthieu  il  n'avait 
trouvé  qu'un  seul  âne,  il  ne  serait  pas  allé  le  doubler  sans 
autre  mol  if  que  le  passage  du  prophète,  ni  ajouter  un  second 
âne  dans  tous  les  passages  où  son  original  parlait  d'un  seul 
âne,  ou  bien  mettre  le  pluriel  eu  lieu  du  singulier;  la 
faute  a  du  être  commise  par  celui  dont  la  seule  source  écrite 
était  le  passage  du  prophète,  et  qui  s'en  servit  concurrem- 
ment avec  la  tradition  orale,  pour  rédiger  tout  son  récit; 
c'est-à-dire  que  c'est  l'auteur  du  premier  évangile,  qui,  par 
le,  perd  irrévocablement  le  titre  de  témoin  oculaire,  comme 
le  soutient  avec  raison  la  critique  moderne  (2). 

Si  celte  méprise  appartient  au  premier  évangéliste  seul, 
les  deui  évangélistes  intermédiaires  ont,  de  leur  côté,  une 
particularité  qu'il  est  bien  au  rédacteur  du  premier  d'avoir 
évitée.  Avant  d'en  venir  au  fait,  qu'il  me  soit  permis  de 
faire  remarquer ,  en  passant ,  que  la  narration  de  ces  deux 
derniers  est  traînante.  D'après  les  trois  synoptiques,  Jésus 
avait  désigné  d'avance,  avec  exactitude,  aux  deux  apôtres 
envoyés  en  message,  comment  ils  trouveraient  l'Ane  et  com- 
ment ils  en  satisferaient  le  propriétaire  ;  or,  Marc  et  Luc 
n'épargnent  ni  à  eux  ni  au  lecteur  la  peine  de  répéter  en 
détail  et  scrupuleusement  comment  tout  le  message  a  été 
accompli  (Marc,  v.  4  seq.  ;  Luc,  v.  42  seq.  );  au  lieu  que 
Matthieu  s'en  tire   habilement  en  mettant  :  Ayant  fait 


(4)  Voyei  Prilzsclie,  snrre  passage.  (2)  Schnls,  Ueher  dat  Abendmahl , 

Keandcr  en  convient  atmi,  p.  550.  S.  810  f.;  Sieffert,  Ueher  den  Ursprunm, 

S.  107  f. 
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comme  Jésus  leur  avait  prescrit  9  roiyfaavTeç  y.aôo*;  irpoc£- 
Ta£sv  aùroîç  6  t7jrrouç;  mais  cela  ne  concerne  que  la  forme, 
et  je  n'y  insisterai  pas  davantage.  Quant  au  fond  même, 
Marc  et  Luc  disent  que  Jésus  voulut  un  animal  sur  lequel 
personne  n'était  encore  montét  e<p'  ô  oùîei;  tccottote  ivGpwrwv 
èxaÔiGs ,  particularité  dont  Matthieu  ne  parle  pas.  On  ne 
comprend  pas  comment  Jésus  put  sciemment  rendre  difficile 
sa  marche  en  avant  par  le  choix  d'un  animal  qui  n'eût  pas 
été  encore  monté  ;  en  effet,  la  plus  grande  habileté  humaine 
dans  l'équitation  ne  suffit  pas  pour  répondre  de  la  docilité 
d'un  animal  que  l'on  monte  pour  la  première  fois;  et,  à 
moins  qu'il  ne  l'eût  rendu  soumis  par  l'effet  de  la  toute- 
puissance  divine,  ce  choix  aurait  grandement  compromis  la 
régularité  de  l'entrée  solennelle;  d'autant  plus  que,  d'après 
lesdeux  synoptiquesintermédiaires,  l'ftnon  n'était  pasprécédé 
de  sa  mère,  dont  il  n'est  question  que  dans  le  récit  du  premier 
évangéliste.  Sans  doute  Jésus  ne  s'est  pas  exposé  à  cette 
incommodité  sans  un  motif  suffisant;  ce  motif  paraîtrait  se 
trouver,  sans  grande  peine,  dans  l'opinion  des  anciens,  d'a- 
près laquelle,  suivant  l'expression  de  Wetstein,  animalia, 
usibus  humanis  nondum  mancipata,  sacra  habebantur. 
Ainsi  Jésus,  pour  sa  personne  sanctifiée  et  pour  le  but  élevé 
de  son  entrée  messianique,  n'aurait  pu  employer  qu'un 
animal  sacré.  Examinée  de  plus  près,  cette  raison  paraîtra 
sans  fondement  et  même  bizarre;  car  les  spectateurs  ne 
pouvaient  pas,  à  l'Ane,  voir  s'il  n'avait  pas  encore  été  monté, 
sauf  par  l'indocilité  avec  laquelle  il  aurait  troublé  la  marche 
tranquille  du  cortège  (1).  Si  nous  ne  comprenons  pas  de 

(i)  Patilus  a  aussi  senti  que  ce  motif  combat  comme  l'auteur  des  fausses  in- 
né suffisait  pas  pour  expliquer  la  me-  terprétatioos  bibliques  données  par 
sure  prise  par  Jésus;  car  ce  n'est  que  l'Église.  Justin  dit  que  l'anesse  appelée 
par  son  désespoir  de  n'avoir  pas  trouvé  bête  de  somme ,  vnoÇvyiov ,  désignait  les 
un  motif  plus  réel  et  plus  spécifique,  Juifs,  et  l'âne  non  encore  monté  les 
qu'on  peut  expliquer  comment,  dans  païens  (Dial.  c.  Tryph.,  53);  à  son 
cette  occasion  seule ,  il  devient  mysti-  imitation ,  Paulus  cherche  à  faire  voir 
que,  et  comment  il  se  rapproche  de  que  Jésus ,  en  entrant  à  Jérusalem  sur 
Justin  martyr,  que  partout  ailleurs  il  un  animal  non  encore   monté,  voulut 
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cette  façon  comment  Jésus  peut  avoir  cherché  un  honneur 
à  entrer  à  Jérusalem  sur  un  animal  non  encore  monté,  nous 
comprendrons  que  de  bonne  heure  la  communauté  chré- 
tienne ait  cru,  par  honneur  pour  Jésus,  devoir  le  faire  aller 
sur  uu  auimal  non  encore  monté ,  de  même  qu'elle  raconte 
plus  tard  qu'il  fut  déposé  dans  un  tombeau  qui  n'avait  pas 
encore  été  occupé.  Les  rédacteurs  des  évangiles  intermé- 
diaires n'hésitèrent  pas  à  consigner  cette  circonstance  parmi 
celles  qu'ils  jugeaient  dignes  d'être  notées,  parce  que  sans 
doute,  en  écrivant,  ils  n'éprouvèrent  pas,  de  l'animal  non 
monté,  l'incommodité  que  Jésus  en  aurait  éprouvée. 

Si  les  synoptiques  ont  chacun  leur  part  dans  les  deux  dif- 
ficultés examinées  jusqu'à  présent ,  il  en  est  une  autre  qui 
leur  est  commune  à  tous,  c'est  que  Jésus,  avec  autant  d'as- 
surance, ait  envoyé  deux  apôtres  chercher  un  Ane  qu'ils  de- 
vaient trouver  dans  le  plus  prochain  village  et  dans  telle  et 
telle  situation,  et  que  le  résultat  ait  répondu  aussi  exacte- 
ment à  sa  prédiction.  Ce  qui  pourrait  paraître  le  plus  natu- 
rel, ce  serait  de  songer  à  une  convention  préalable,  d'après 
laquelle  un  animal  aurait  été  tenu  prêt  pour  Jésus  à  une 
heure  et  dans  un  lieu  convenus  (1).  Mais  comment  aurait-il 
pu  avoir  fait  une  pareille  convention  à  Bethphage,  puisqu'il 
ne  faisait  que  d'arriver  de  Jéricho?  En  conséquence,  Paulus, 
cette  fois  aussi,  trouve  qu'il  y  a  quelque  chose  de  plus  vrai- 
semblable, c'est  que,  dans  les  villages  placés  sur  la  grande 
route  qui  menait  à  Jérusalem,  on  tenait  prêts,  vers  le  temps 
des  fêtes ,  beaucoup  de  bêtes  de  somme  pour  les  louer  aux 
pèlerins  ;  mais  il  faut  remarquer  là-contre  que  Jésus  ne 
parle  pas  d'un  animal  le  premier  venu,  mais  d'un  animal  dé- 
terminé. On  est  donc  en  droit  de  s'étonner  quand  on  lit  dans 
Olshausen  qu'il  est  seulement  probable  que  l'intention  des 


comme  le  fondateur  et  le  (1)  NaïùrUche  Gcscltichte ,  3,  S.  566 

chef  d'une  nouvelle  société  religieuse.  f.»  Neandcr,  L.  J.  CUr.t  S.  550  Aura. 
Exeg.  Uandb.,  3,  a,  S.  116  Cf. 
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évangélistes  a  été  de  représenter  toute  chose  préparée  par 
la  volonté  de  Dieu ,  suivant  que  besoin  était ,  pour  l'en- 
trée dû  Messie;  il  n'est  pas  moins  étonnant  que  ce  même 
commentateur,  pour  expliquer  la  complaisance  des  posses- 
seurs de  l'animal,  trouve  nécessaire  de  supposer  qu'ils 
avaient  des  liaisons  d'amitié  avec  Jésus;  car,  justement,  ce 
trait  est  destiné  à  représenter  la  puissance  magique  qui,  dès 
que  Jésus  le  voulait,  résidait  dans  le  nom  du  Seigneur, 
Kupio;  ;  il  suffisait  de  le  prononcer  pour  que  le  possesseur 
de  l'âne  donnât  son  âne  sans  hésitation,  comme  plus  tard  le 
possesseur  de  la  salle  donna  la  salle  (Matth.  ,26, 18  parall.). 
A  ces  dispositions  providentielles  en  faveur  du  Messie,  et  à 
la  force  irrésistible  de  son  nom,  ajoutons  le  savoir  supérieur 
qui  lui  montrait  comme  présentes  sous  ses  yeux,  des  choses 
qu'il  pouvait  utiliser  pour  ses  besoins. 

Si  tel  est  le  sens ,  si  telle  est  l'intention  des  évangélistes 
dans  ces  particularités  de  leur  narration,  on  pourrait  conce- 
voir qu'une  pareille  annonce  d'une  circonstance  fortuite  a 
été  l'effet  d'une  vue  magnétique  h  distance  (1).  Mais,  d'une 
part,  nous  connaissons  trop  bien  la  tendance  de  la  primitive 
légende  chrétienne  à  donner  de  pareilles  preuves  de  la  na- 
ture supérieure  de  son  Messie  (que  l'on  songe  à  la  vocation 
des  deux  couples  de  frères;  l'analogie  est  surtout  très  exacte 
avec  l'histoire  de  la  manière  dont  Jésus  commanda  la  salle 
pour  son  dernier  repas  avec  les  douze;  cette  histoire,  citée 
plus  haut,  sera  examinée  plus  bas);  d'autre  part,  on  peut 
démontrer  avec  évidence  le  motif  dogmatique  et  pris  aux 
prophètes  pour  lequel ,  avoir  connaissance  d'un  certain  âne 
attaché,  est  la  preuve  que  Jésus  donne  de  sa  faculté  de  voir 
h  distance.  Nous  ne  pouvons  donc  nous  abstenir  de  conjec- 
turer que  nous  n'avons  pas  sous  les  yeux  autre  chose  qu'un 
produit  de  la  tendance  qui  animait  la  primitive  société  chré- 
tienne, et  du  travail  qui  lui  fit  rattacher  ses  dogmes  au 

(i)  Wei»s«rS.57S. 
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israélite.  En  regard  du  passage  de  Zacharie  cité  dans  le  pre- 
mier et  dans  le  quatrième  évangile,  on  oublie  ordinairement 
Je  tenir  compte  d'un  autre  passage  de  l'Ancien  Testament, 
)ù  il  est  plus  particulièrement  parlé  de  l'âne  attaché  du  Mes- 
sie. C'est  le  passage  (1.  M  os.  49,  11)  où  Jacob  mourant, 
^'adressant  à  Juda  ,  dit  du  schilo,  nhw:  Attachant  à  la 
vigne  son  poulain  et  au  cep  le  poulain  de  son  dnesse,  jeapsucâv 
irpoç  a|i/iceXov  tov  tcwXov  aOrolî  xarl  ttS  ïXuu  tov  itô^ov  t^ç  cfvou 
rVroO  (LXX).  Justin  Martyr  comprend  le  passage  de  Moïse 
linsi  que  celui  du  prophète ,  comme  étant  une  prédiction 
Je  l'entrée  de  Jésus ,  et  en  conséquence  il  soutient  for- 
mellement que  le  poulain  que  Jésus  envoya  chercher  était 
Htachéà  un  pied  de  vigne  (1).  Il  en  fut  de  même  des  Juifs; 
non  seulement  ils  entendirent  du  Messie  ce  schilo9  comme 
)n  peut  le  démontrer  dans  les  Targumim  (2);  mais  encore, 
combinant  les  deux  passages,  ils  admirent  que  le  Messie  se 
iervirait  de  l'Ane  attaché  et  monterait  dessus  (3).  Si  cette 
irophétie  n'a  été  citée  par  aucun  de  nos  évangélisles,  cela 
jrouve  au  plus  qu'en  consignant  par  écrit  le  récit  dont  il 
('agit,  ils  n'avaient  pas  la  prophétie  textuellement  présente 
i  l'esprit;  mais  cela  ne  prouve  nullement  qu'elle  ne  lait  pas 
îté  au  cercle  où  l'anecdote  se  forma  la  première  fois.  On 
loit  penser  que  le  récit  passa  par  les  mains  de  plusieurs 
narrateurs  qui  n'avaient  plus  le  sentiment  du  rapport  de  la 
irophétie  avec  la  narration;  ce  qui  le  montre,  c'est  que  la 
larration  n'est  plus  parfaitement  conforme  à  la  prophétie. 
In  effet,  pour  que  la  conformité  fut  parfaite,  il  aurait  fallu 
[ue  Jésus,  après  avoir  fait  snr  l'âne  son  entrée  dans  la  ca- 


(i)  Apol.,  4 ,  32  :  Les  mots  :  attachant  Snltùrixo*  3v  rwv  ytvr&ofjitvtûv  t$  XptrrS 

:  la  irigne  son  poulain  ,  étaient  110  sym-  xai  tûv  vit'  avxov  npa^Ovivopivwv*  nù» 

10W  de  ce  qui  devait  arriver  à  Jésus  et  >o;  ydpxn;  ovov  itvryjxii  fv  tiyi  ilvoita 

le  ee  qu'il  devait  opérer;  car  il  y  avait,  xujjliq;  itpoç  dtpircAov  £f£cpuyoç,  ov  ixc- 

laii»  quelque  partie  d'un  village ,    un  )ivcrcv  àyaytïv  avrw  x.  t.  X. 
non  attaché  à  une  vigne,  qu'il  ordonna  (2)  Voyex    Schosttgen  f  Hong,    2, 

[u'on  lui  anenit.  To  il,  <J«ct/xiv«v  wpoç  p.  1À6. 
EfMrfAov  tqv  nHUy  ovtov...  avp£oioi>  (3)  Midnueh  Rabba,  f.  98* 
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pitale  conformément  à  la  prophétie  de  Zacharie,  eût  a  Ha- 
ché l'animal,  en  en  descendant,  à  un  cep  de  vigne ,  au  lieu 
de  le  faire  détacher,  comme  le  dit  le  récit,  dans  le  plus  pro- 
chain village  (a  la  porte  d'une  maison  située  sur  le  chemin, 
d'après  Marc).  Outre  l'accomplissement  de  ces  deux  pro- 
phéties, la  légende  y  trouvait  un  autre  avantage,  ce  fat 
d'y  rattacher  une  preuve  du  savoir  surnaturel  de  Jésus 
et  de  la  puissance  magique  de  son  nom.  Cela  pourrait  rap- 
peler en  particulier  que ,  quaud  jadis  Samuel  donna  une 
preuve  de  sa  faculté  de  voyant,  ce  fut  en  disant  d'avance 
que  Soûl,  en  retournant  chez  lui,  rencontrerait  deux  hom- 
mes qui  lui  annonceraient  que  les  ânesses  de  son  père  Cis 
étaient  retrouvées  (1.  Sam.,  10,  2).  Le  quatrième  évan- 
gile, n'ayant  pas  de  rapport  avec  le  passage  mosaïque  en 
question ,  n'a  pas  la  particularité  de  l'âne  attaché  que  les 
apôtres  vont  chercher;  et,  se  référant  exclusivement  à  la 
prophétie  de  Zacharie ,  il  dit  brièvement  :  Jésus ,  ayant 
trouvé  un  ânon,  s'assit  dessus,  euptov  5è  d  iyxrouç  àvopwv, 
«caôiaev  èw'  aùro  (v.  14)  (1). 

Ce  qui  vient  immédiatement  après,  c'est  l'hommage  que 
Jésus  reçoit  du  peuple.  D'après  tous  les  récits,  excepté  celai 
de  Luc,  on  coupa  des  branches  d'arbres  ;  les  deux  synopti- 
ques disent  qu'on  en  joncha  le  chemin  ;  Jean  (suivant  lui, 
c'étaient  des  branches  de  palmier),  qu'on  les  porta  à  sa 
rencontre.  De  plus,  la  multitude  poussait  une  joyeuse  accla- 
mation, que  tous,  à  part  des  modiGcations  insigni&antes, 
rapportent  dans  ces  termes  :  Béni  soit  celui  qui  vient  au 
nom  du  Seigneur,  eùXoyyiptivoç  6  èp£0[x.evoç  ev  ovo'pwen  Kupwu. 
Tous,  excepté  Luc,  disent  que  la  foule  cria  :  Hosanna, 
waaawa.  EnGn ,  tous  disent  qu'elle  le  salua  roi  ou  fils  de 
David.  A  la  vérité,  les  mots  du  Psaume  117,  26,  Béni  sait 

(1)  En  raison  de  ce  silence  dn  qna-  simple  ait  reçu  des  transformations  non 

trième  érangile.  Neander  (I.  c.)  est.  historiques,  tu  l'importance  exagérée 

cette  fois  encore ,  disposé  à  accorder  la  qui  s'y  rattacha  plus  tard, 
possibilité  qu'an  fait  primitifeme nt  pins 
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celui  qui  vient  au  nom  du  Seigneur,  mm  OM  *an  *p^.* 
sont  une  formule  ordinaire  de  salut  pour  ceux  qui  visitaient 
la  fête,  de  même  les  mots  hosanna ,  M  njwirî,  qui  appar- 
tiennent au  verset  précédent  du  même  psaume,  étaient  une 
acclamation  ordinaire  dans  la  fête  des  Tabernacles  et  à  Pâ- 
ques (1).  Mais  l'addition  des  mots  :  Au  fils  de  David,  r$ 
«jiô  Aaui&,  et  le  roi  d'Israël ,  6  Gcujikvjç  toG  icpaviX,  montre 
qu'ici  on  appliquait  spécialement  ces  formules  h  Jésus  en 
qualité  de  Messie,  qu'on  le  saluait  dans  ce  sens  éminent, 
et  que  l'on  faisait  des  souhaits  pour  le  succès  de  son  entre- 
prise. Quant  aux  personnes  qui  rendent  des  hommages,  Luc 
reste  dans  les  bornes  les  plus  étroites;  en  effet,  quand  il  dit 
que  les  habits  furent  étendus  sur  le  chemin  (v.  36),  il  rat- 
tache cet  acte  à  ce  qui  précède,  de  sorte  qu'il  semblerait  ne 
l'attribuer  qu'aux  apôtres,  comme  l'acte  d'étendre  les  habits 
sur  l'âne;  de  même,  il  met  les  louanges  à  Dieu,  seulement 
dans  la  bouche  de  toute  la  foule  des  disciples,  airav  to 
TÙJffioç  tcov  (/.afciTcjv  ;  au  contraire,  Matthieu  et  Marc  rap- 
portent que  ces  acclamations  partaient  des  masses  populaires 
qui  accompagnaient  Jésus.  Néanmoins  cela  se  concilie  aisé- 
ment; car,  Luc,  quand  il  parle  de  la  foule  des  disciples, 
exprime  le  cercle  le  plus  étendu  des  partisans  de  Jésus,  et  de 
son  côté  Matthieu,  quand  il  parle  des  masses  populaires , 
r^iaroç  o£^o;,  entend  l'ensemble  de  ceux  qui  dans  la  foule 
lui  étaient  favorables.  Mais,  tandis  que  les  synoptiques  ne 
parlent  que  de  la  troupe  qui  allait  à  la  fête,  et  qui  voyageait 
avec  Jésus,  Jean  attribue ,  comme  il  a  été  dit  plus  haut , 
toute  la  solennité  à  ceux  qui  sortirent  de  Jérusalem  au-de- 
vant de  Jésus  (v.  13);  dans  cette  narration,  la  foule  qui  arrive 
avec  Jésus  atteste  à  ceux  qui  viennent  à  la  rencontre,  la  ré- 
surrection de  Lazare  opérée  par  lui ,  miracle  qui ,  selon 
Jean ,  avait  déterminé  la  foule  a  aller  chercher  Jésus  en 
triomphe  (v.  17  seq.).  Ayant ,  plus  haut,  par  des  motifs  de 

(1)  Comparex  Pan  lu  s ,  sur  ce  p«Mage. 
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critique,  révoqué  en  doute  la  résurrection  de  Lazare,  nous 
ne  pouvons  conserver  aucune  valeur  à  ce  motif;  mais  le  fait 
de  ce  cortège  triomphal  qui  part  de  Jérusalem,  est  ébranlé, 
du  moment  qu'il  perd  son  motif  prétendu;  et  nos  doutes 
croîtront  encore,  si  nous  réfléchissons  qu'il  pouvait  paraître 
exigé  par  la  dignité  de  Jésus,  que  la  ville  de  David  se  portât 
solennellement  à  sa  rencontre.  N'oublions  pas  non  pins 
que  c'est  une  des  particularités  de  la  narration  du  qua- 
trième évangéliste  de  dépeindre,  avant  l'arrivée  de  Jésus 
aux  fêtes,  avec  quelle  vivacité  l'attente  du  peuple  était  diri- 
gée sur  lui  (7,  il  seq.;  11,  56). 

Le  dernier  trait  du  tableau  que  nous  avons  sous  les  jeui 
est  la  colère  que  cause  aux  ennemis  de  Jésus  le  vif  attache- 
ment que  le  peuple  lui  témoigne  en  cette  occasion.  D'après 
Jean  (v.  19),  les  Pharisiens  se  dirent  entre  eux  :  Nous 
voyons  qu'il  ne  nous  sert  de  rien  d'avoir  procédé  à  son  égard 
comme  nous  avons  fait  jusqu'à  présent  (c'est-à-dire  de  l'a- 
voir ménagé)  ;  tout  le  monde  se  porte  vers  lui  (il  nous  but 
intervenir  par  la  force).  D'après  Luc  (v.  39  seq.),  quel* 
ques  Pharisiens  s'adressèrent  à  Jésus  lui-même,  en  loi  con- 
seillant d'imposer  silence  à  ses  disciples;  sur  quoi,  il  leur 
répond  que,  si  ceux-là  ne  criaient  pas,  les  pierres  crieraient. 
Luc  et  Jean  placent  ces  particularités  dans  le  trajet  du  cor- 
tège ;  mais ,  dans  Matthieu ,  c'est  seulement  plus  tard  que, 
Jésus  étant  arrivé  dans  le  Temple,  et  les  enfants  continuant 
encore  là  à  crier  Hosanna  au  fils  de  David,  les  grands-prê- 
tres et  les  docteurs  de  la  loi  lui  font  remarquer  ce  qu'ils 
considéraient  comme  un  désordre  ;  et  il  repousse  leur  ob- 
servation par  une  sentence  prise  du  Psaume  8,  3  :  Tu  as 
tiré  la  lomnge  la  plus  parfaite  de  la  bouche  des  enfants  et 
de  ceux  qui  sont  à  la  mamelle,  ex  <jrof/.aToç  vYimcov  xal  ôn\a- 
Çovtcov  xaT7)pTt<ra>  alvov  (v.  15  seq.);  sentence  qui  est  ici 
appliquée  à  Jésus,  bien  que  dans  l'original  elle  se  rapporte 
évidemment  à  Jéhova.  La  plainte  de  Jésus  sur  Jérusalem, 
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plainte  que  Lac  rattache  h  l'entrée ,  sera  examinée  plus 
bas. 

Matthieu  par  son  expression  :  Tout  cela  se  fit  pour  que 
fût  accomplie  la  prophétie,  etc.,  touto  &è  oXov  yfyovev,  ïva 
TuX-yjpa^  xtX.  (v.  5),  et  Jean  expriment  d'une  manière  non 
équivoque  que  le  dessein  de  Dieu  en  disposant  cette  scène, 
puis  aussi  du  Messie  Jésus  qui  connaissait  et  partageait  les 
conseils  divins ,  Tut  d'accomplir  une  ancienne  prophétie  par 
cet  arrangement  de  la  solennité.  S'il  est  vrai  que  Jésus  vit, 
dans  le  passage  de  Zacharie  (9,  9)  (1),  une  prophétie  re- 
lative à  lui  en  tant  que  Messie,  ce  ne  peut  être  en  vertu  du 
principe  supérieur  qui  résidait  en  lui  ;  car,  h  supposer  qu'il 
faille  rapporter  le  passage  de  la  prophétie,  non  à  un  prince 
historique  tel  que  Osias  (2)  ou  Jean  Hyrcan  (3),  mais  à  un 
personnage  messianique  (ft),  toujours  est-il  que  ce  person-, 
nage  y  est  représenté,  comme  pacifique  à  la  vérité,  cepen- 
dant comme  prince  temporel ,  et  comme  jouissant  tranquil- 
lement de  la  possession  de  Jérusalem.  Mais  il  paraît  que 
Jésus  peut  avoir  été  conduit  naturellement  à  ce  rapproche- 
ment, puisque  les  rabbins  du  moins  appliquent  au  Messie, 
avec  une  grande  concordance ,  le  passage  de  Zacharie  (5). 
En  effet,  comme  cette  arrivée  peu  brillante,  qui  était  ici 
prédite  au  Messie,  paraissait  être  en  contradiction  avec 
l'entrée  brillante  que  Daniel  avait  prophétisée,  nous  savons 

(1)  Dans  la  manière  dont  Matthieu  séquent ,  il  rapporte  le  verset  en  qoes- 

cite  la  prophétie ,  il  y  a  nne  réunion  tion  à  ses  vertns  pacifiques, 

d'an  passage  d'Isaïe  arec  celui  de  La-  (8)   Paulus,  Exeg.    Handb. ,  3,  a, 

charie  :  Dites  a  lafiUe  de  Sion,  EfWari  S.  121  ff. 

t tî  Gvyarpî  Ze»v,  est  d'Isaïe,  62  ,  11;  le  (4)  RosenmiiUer,  Schol.  in  V.  T.,  7, 

reste  est  de  Zacharie ,  9 ,  9 ,  où  la  tra-  4 ,  p.  274 ,  529. 

daction  des  Septante  a  d'une  façon  un  (5)  Dans  le  passage  capital  emprunté 

peu  différente  :   îiov  o  /3a*i>«v;  <xov  à  Midrasch  Koheleth,  et  cité  t.  1  .§14» 

fpXiTou   90i  oïxauoç  xaî   auÇwv    aurb;  le  passage  de  Zacharie  :  Pauper  et  insi- 

«patç  %<x\  lin£iÇy)xà;  in\  vitoÇuyiov  xai  dens  asino,  est  tout  d'abord  rapporté  an 

«w)ov  v/ov.  Goel  postremus.  Cet  âne  du  Messie  fut 

(2)  Heitzig  ,  Sur  le  temps  de  la  ré-  aussitôt  regardé  comme  identique  arec 

daction  des  prophéties  de  Zacharie,  9-14.  celui  d'Abraham  et  de  Moïse.  Voyez 

dans  :  TheoL  Studien,  1830, 1,  S.  36  ff. ,  Jalkut  Rubeni  f .  79,  3,  4,  dans  Schortt- 

rapporte  les  versets  précédents  aux  ex-  gen,  1,  S.  169.  Comparez  Eisenmenger, 

ploits  guerriers  de  ce  prince;  par  con-  Entâeektes  Judenthum,  2,  S.  697  f. 
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que  plus  tard  on  s'habitua  à  concilier  cette  contradiction,  eit 
disant  que ,  selon  que  le  peuple  Juif  se  montrerait  digne  on 
indigne,  son  Messie  apparaîtrait  sous  la  forme  glorieuse  ou 
sous  la  forme  humble  (1).  Or,  si  au  temps  de  Jésus  cette 
distinction  n'était  pas  encore  développée ,  mais  si  Ton  n'a- 
vait alors  fait  que  rapporter  au  Messie  le  passage  de  Zacharie 
(9,  9) ,  Jésus  put  s'imaginer  que  la  prophétie  de  Zacharie 
devait  s'accomplir  présentement  lors  de  sa  première  venue 
sur  terre,  et  que  celle  de  Daniel  s'accomplirait  un  jour  lors 
de  sa  seconde  venue.  Mais  il  y  aurait  encore  une  troisième 
possibilité  :  ce  serait,  ou  bien  que ,  Jésus  ayant  été  monté 
fortuitement  sur  un  âne  lors  de  son  entrée ,  cela  ait  été 
postérieurement  entendu  de  la  sorte  par  les  chrétiens,  ou 
bien  que  toute  la  solennité  de  l'entrée  ait  été  librement 
composée,  afin  que  ne  manquât  aucun  des  attributs  messia- 
niques que  comportaient  les  deux  prophéties  et  la  supposi- 
tion dogmatique  d'un  savoir  supérieur  en  Jésus. 

(1)  Sanhédrin  f.  98,  1  (dans  Wet-  Zach.,  9,9:  Panper  et  insidens  a  si  do. 

stein)  :  Dixit  R.  Alexander  :  R.  Josna  f.  Yeram  haec  dno  loca  ita  inter  se  conci- 

Leri  dnobns  inter  se  collatis  locis  tan-  liari  possnnt  ;  nempe,  si  justitia  mu  me- 

quam  contrariis  visis  objecit  :  Scribitnr  reantnr   Israélite,  Messias  reniet  cnm 

Dan.,  7,  13  :  Et  ecce  cum  nnbibus  cceli  nubibns  cœli  :  si  antem  non  mereantar, 

▼flot  filins  hominis  venit.  Et  soribitur  reniet  panper ,  ctTebetur  asino. 
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HISTOIRE   DE   LA   PASSION,   DE  LA  MORT   ET  DE   LA 
RÉSURRECTION  DE  JESUS. 


PREMIER  CHAPITRE. 

IAPP01T    BHTRR   JifUS   ET    l/lDiB    d'dH    MEfflE   80DTPRART    ET    MOURANT  ; 
SES    DISCOURS    SUR    LA    MORT,    LA    RESURRECTION    ET    LE  RETOUR. 


§  cix. 

Jésus  i-t-il  prédit  iTec  précision  sa  passion  et  sa  mort? 

D'après  les  évangélistes,  Jésus  a  prédit  h  ses  disciples 
plus  d'une  fois,  et  assez  longtemps  avant  l'événement  (1), 
que  des  souffrances  et  une  mort  violente  l'attendaient.  Et 
même,  si  nous  en  croyons  les  récils  des  synoptiques,  il  ne 
s'en  tint  pas  aux  prédictions  générales,  mais  il  spécifia  d'a- 
vance le  lieu  de  sa  passion,  u  savoir  Jérusalem  ;  l'époque,  h 
savoir  le  temps  de  son  voyage  h  la  fête  de  Pâques;  les  per- 
sonnes dont  il  aurait  à  souffrir,  à  savoir  les  grands-prêtres, 
les  scribes,  les  gentils;  la  forme  essentielle  de  sa  passion,  h 
savoir  la  mise  en  croix  à  la  suite  d'un  jugement.  Il  ajouta 
même  des  circonstances  accessoires,  et  il  prédit  qu'on  le 
frapperait  avec  le  fouet,  qu'on  le  honnirait  et  qu'on  lui  cra- 
cherait au  visage  (Matth.,  16,  21;  17, 12.  22seq.  ;  20, 
17seq.;  26,  12,  et  passages  parallèles;  Luc,  13,  33). 
Entre  les  synoptiques  et  le  rédacteur  du  quatrième  évan- 
gile, il  se  trouve  une  triple  différence.  D'abord,  et  princi- 
palement, les  prédictions  de  Jésus,  chez  lui,  n'ont  ni  cette 
clarté  ni  celte  précision,  mais  elles  sont  pour  la  plupart 
présentées  dans  un  langage  métaphorique  obscur,  et  l'écri- 
vain lui-même  avoue  qu'elles  ne  devinrent  claires  pour  les 

(1)  Les  prédictions  qu'il  a  faites ,  en  dans  les  premiers  jours  de  sa  vie,  ne 
outre,  *nr  le»  détails  particuliers  de  sa  penrent  être  examinées  que  pins  loin 
passion  à  l'approche  de  l'éTéneoent  et      et  lors  de  l'histoire  de  ces  jours. 
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disciples  qu'après  l'événement  (2,  22).  À  part  une  expres- 
sion précise,  où  il  dit  qu'il  abandonnera  volontairement  5a 
vie  (10,  15  seq.),  Jésus,  dans  cet  évangile,  seplait  surtout 
à  faire  allusion  à  sa  mort  prochaine  par  le  mot  élever,  être 
élevé,  ùJ/oov ,  u^oDfdOai ,  mot  indécis  entre  la  suspension  au 
haut  de  la  croix  et  une  élévation  au  faîte  de  la  gloire  (3, 14; 
8,  28  ;  12,  32)  ;  il  compare  l'élévation  qui  l'attend  avec 
celle  du  serpent  d'airain  dans  le  désert  (3, 14),  de  même 
que  dans  Matthieu  il  compare  son  destin  avec  celui  de  Jonas 
(12,  ÛO);  puis  il  parle  d'un  départ  où  l'on  ne  pourra  le 
suivre  (7,  33  seq.  ;  8,  21  seq.),  de  même  que  dans  les  sy- 
noptiques il  parle  de  l'enlèvement  du  fiancé,  enlèvement  qui 
mettra  ses  amis  dans  le  deuil  (Mat th.,  9, 15  parall.)  ;  il 
parle  enfin  d'un  calice  qu'il  devra  boire,  et  que  ses  disci- 
ples ne  seront  pas  disposés  à  partager  avec  lui  (Matth.,  20, 
92  et  paraît.).  Les  deux  autres  différences  sont  plus  faciles 
à  accepter,  sans  cesser  pourtant  d'être  remarquables.  D'a- 
bord, tandis  que  chez  Jean  les  allusions  à  la  mort  violente 
régnent  régulièrement  d'un  bout  de  l'évangile  à  l'autre, 
chez  les  synoptiques,  les  prédictions  de  mort  précises  et 
répétées  ne  se  trouvent  que  vers  la  fin,  les  unes  immédia- 
tement avant  le  dernier  voyage,  les  autres  pendant  ce  voyage; 
et,  à  part  le  discours  obscur  du  signe  de  Jonas  (nous  ver- 
rons bientôt  que  ce  n'est  pas  une  prédiction  de  mort),  à 
part  ce  discours,  les  paragraphes  précédents  ne  contiennent 
rien,  si  ce  n'est  l'indication  de  l'enlèvement  du  fiancé,  en- 
lèvement violent  sans  aucun  doute.  Enfin,  tandis  que, 
d'après  les  trois  premiers  évangélistes,  Jésus  ne  commu- 
nique qu'au  cercle  intime  des  douze  apôtres  ces  prédic- 
tions, à  part  la  seule  exception  qui  vient  d'être  indiquée 
(Matth.,  9, 15),  il  s'en  explique  chez  Jean  devant  le  peuple 
et  même  devant  ses  ennemis. 

Dans  l'examen  critique  de  ces  données  évangéliques,  pro- 
cédant du  particulier  au  général,  nous  demanderons  d'à- 
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bord  :  Est-il  croyable  que  Jésus  ait  su  d'avance  tant  de 
particularités  du  destin  qui  l'attendait?  Puis  nous  recher- 
cherons s'il  est  vraisemblable  qu'il  ait  connu  et  prédit  sa 
passion  en  général  j  et  alors  il  sera  tout  simple  de  traiter 
de  la  différence  entre  la  narration  des  synoptiques  et  celle 
de  Jean. 

Il  y  a  deux  manières  d'expliquer  comment  Jésus  a  pu 
savoir  d'avance  avec  tant  de  précision  les  détails  de  sa  pas- 
sion et  de  sa  mort  :  l'une  surnaturelle,  l'autre  naturelle.  La 
première  parait  pouvoir  venir  à  bout  de  sa  tèche,  simplement 
en  rappelant  que  l'esprit  prophétique  qui  résidait  en  Jésus 
avec  une  plénitude  suprême,  dut  voir  déployé  devant  son 
regard  l'ensemble  et  les  détails  de  tout  son  destin.  Cepen- 
dant Jésus  lui-même,  en  prédisant  sa  passion,  invoqua 
l'Ancien  Testament,  dont  les  prophéties  à  lui  relatives  de- 
vaient s'accomplir  de  point  en  point  (Luc,  18,  31;  compa- 
rez 22,  37;  2û,  25  seq.  ;  Matth.,  26,  54).  L'opinion  or- 
thodoxe ne  doit  donc  pas  rejeter  ce  secours  ;  et  voici  la  tour- 
nure qu'il  lui  faut  donner  à  la  chose  :  Jésus,  tout  pénétré 
des  prophéties  de  l'Ancien  Testament,  fut  en  état  d'y  pui- 
ser ces  détails  avec  l'aide  de  l'esprit  qui  résidait  en  lui  (1). 
Suivant  elle,  en  conséquence,  tandis  que  l'annonce  du  temps 
de  la  passion  restait  livrée  à  ses  pressentiments  prophéti- 
ques, si  tant  est  qu'il  n'en  ait  pas  calculé  l'époque  d'après 
Daniel  ou  une  source  semblable,  Jésus  aura  été  amené  à 
fixer  Jérusalem  comme  le  lieu  de  sa  passion  et  de  sa  mort, 
par  la  considération  du  destin  de  prophètes  antérieurs,  des- 
tin qui  élait  le  type  du  sien,  c'est-à-dire  que  l'esprit  lui  aura 
fait  connaître  que  là  où  tant  de  prophètes  avaient  trouvé  la 
mort,  le  Messie,  par  une  conséquence  supérieure,  devait 
aussi  la  trouver  (Luc,  13,  33)  ;  il  aura  été  conduit  à  se 
représenter  sa  mort  comme  le  résultat  d'un  jugement  for- 
mel, en  voyant  que  dans  Isaîe,  53,  8,  il  est  parlé  d'uu 

(1)  Olthatiflcn ,  BibU  Comm.,  4,  S.  517. 
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jugement,  OWD,  prononcé  sur  le  serviteur  de  Dieu,  et  qu'il 
y  est  dit,  verset  12,  que  ce  serviteur  fut  mis  au  nombre  des 
scélérats,  êv  toïç  avo'|/.oi<;  fkoyiafa  (comp.  Luc,  22,  37);  sa 
condamnation  par  les  chefs  de  ion  peuple,  il  l'aura  peut- 
être  conclue  du  Psaume  118,  22,  où  les  architectes,  oî 
oùco$o[jloDvt6ç,  qui  ont  rejeté  la  pierre  angulaire,  sont  les 
chefs  juifs,  d'après  l'interprétation  apostolique  (A et.  Ap., 
4,  11);  son  extradition  entre  les  mains  des  païens,  il  aura 
pu  la  concevoir  d'après  plusieurs  psaumes  qui  étaient  sus- 
ceptibles d'une  interprétation  messianique,  et  où  les  persé- 
cuteurs étaient  Ggurés  comme  O'jncn,  c'est-à-dire  comme 
païens;  sa  mort  sur  la  croix,  il  aura  pu  l'entrevoir,  soit 
dans  le  type  du  serpent  d'airain  suspendu  au  bois  (ft.  Mos., 
21,  8  seq.)  (comparez  Joh.,  8,  lu),  soit  dans  le  percement 
des  mains  et  des  pieds,  Ps.  22, 17,  lxx;  enfin,  les  railleries 
et  les  mauvais  traitements  dont  il  devait  être  l'objet,  il  en 
aura  tiré  la  connaissance  de  passages  tels  que  le  verset  7  et 
suivant  du  Psaume  cité,  et  le  v.  6  d'Isaïe,  50,  etc.  Si  l'es- 
prit résidant  en  Jésus,  esprit  qui,  d'après  l'opinion  ortho- 
doxe, lui  fit  connaître  le  rapport  de  ces  prophéties  et  de  ces 
types  avec  son  destin  terrestre,  doit  être  regardé  comme  un 
esprit  de  vérité,  il  faut  pouvoir  démontrer  que  le  rapporta 
Jésus  est  le  sens  vrai  et  primitif  de  ces  passages  de  l'Ancien 
Testament.  Mais,  pour  nous  en  tenir  aux  passages  princi- 
paux, nous  rappellerons  qu'une  explication  approfondie, 
grammaticale  et  historique,  a  prouvé  d'une  manière  con- 
vaincante pour  tous  ceux  qui  sont  en  état  de  se  mettre  au- 
dessus  de  préjugés  dogmatiques,  que  dans  ces  passages  il 
n'est  nulle  part  question  de  la  passion  du  Christ,  mais  qu'il 
est  question  dans  lsaïe,  50,  6,  des  mauvais  traitements  que 
le  prophète  avait  eus  à  endurer  (t);  dans  lsaïe,  53,  des 
souffrances  de  l'ordre  des  prophètes,  et  plus  vraisemblable- 

(i)  Gesenios,  Jesaias,  8,  S.  187  ff.;  Hitsig ,  Comm.  z.  Jes,t  S.  550. 
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ment  encore  des  souffrances  du  peuple  israélite  (1);  dans 
Ps.  118,  du  salut  et  de  la  gloriGcation  inespérée  du  peuple 
ou  d'un  prince  du  peuple  (2);  et  dans  Ps.  22,  d'un  exilé 
malheureux  qui  exprime  ses  plaintes  (3).  Quant  au  17*  ver- 
set de  ce  Psaume,  qu'on  a  rapporté  &  la  mise  en  croix  du 
Christ,  quand  bien  même  on  donnerait  du  mot  nio  l'expli- 
cation la  plus  invraisemblable  en  le  traduisant  par  per/bcfe- 
runt;  il  faudrait  toujours  l'entendre  non  au  propre,  mais 
au  figuré,  et  la  figure  ici  employée  est  empruntée  non  pas 
au  supplice  de  la  croix,  mais  à  une  chasse  ou  à  un  combat 
avec  des  animaux  sauvages  (&);  aussi  le  rapport  de  ce  verset 
h  la  mise  en  croix  du  Christ  n'est-il  plus  soutenu  que  par 
ceux  avec  lesquels  il  ne  vaut  pas  la  peine  de  discuter.  Donc, 
si  Jésus,  en  vertu  de  sa  nature  supérieure,  avait  trouvé, 
par  voie  surnaturelle,  dans  ces  passages,  une  prédiction  des 
particularités  de  sa  passion,  il  s'ensuivrait,  comme  tel  n'est 
pas  le  vrai  sens  de  ces  passages,  que  l'esprit  résidant  en 
Jésus  aurait  été  non  l'esprit  de  vérité,  mais  un  esprit  de 
mensonge.  Aussi  l'interprète  orthodoxe,  du  moment  qu'il 
ne  ferme  pas  les  yeux  à  la  lumière  d'une  explication  sans 
prévention  de  l'Ancien  Testament,  est  poussé  par  son  pro- 
pre intérêt  vers  l'opinion  rationaliste,  qui  suppose  que 
Jésus  fut  conduit,  non  par  une  inspiration  supérieure,  mais 
par  ses  propres  combinaisons,  à  expliquer  ainsi  les  passages 
Je  l'Ancien  Testament  et  à  prévoir  les  détails  de  son  destin 
futur. 

Il  conjectura,  peut-on  dire  dans  ce  sens  (5),  qu'il  suc- 
comberait sous  les  efforts  du  parti  prêtre  dominant  ;  cela 
Hait  aisé  à  concevoir,  car  d'une  part  ce  parti  était  fort  aigri 
contre  Jésus,  et  d'autre  part  il  possédait  la  puissance  néces- 

(4)  Getenltu,  I.  c. ,  S.  158  ff.;  Hitzig,  (h)  Pubs ,  Exegei.  Bandb.,  3 ,  b . 
*.  577  ff.;  Vatke,  Bibl.  ThtaL  ,  4 ,  S.  677  ff.,  et  De  Wette,  sur  ce  Tenet. 
J.  528  ff.                                                        (5)  Ce  point  de  rue  a  été  déreloppé 

(2)  De  Wette,  Comm,  zu  dem  Ptml-  daàs  FriUache,  Comm.  in  M  an.,  p.  ^t 
ntn,  S.  54A  ff.,  5*' Aofl.  teq. 

(5)  Le  mène,  iW.,  g.  224  ff. 
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saire.  Il  conjectura  que  Jérusalem  serait  le  théâtre  de  sa 
condamnation  et  de  son  exécution,  également  parce  que 
c'était  le  centre  du  pouvoir  de  ce  parti.  Il  conjectura  que, 
condamné  par  les  chefs  de  son  peuple,  il  serait  livré  aux  Ro- 
mains pour  être  exécuté  ;  cela  résultait  du  peu  d'étendue 
qui  alors  était  laissée  à  la  juridiction  juive.  Il  conjectura  que 
le  supplice  de  la  croix  lui  serait  infligé,  parce  que  cette 
peine  était  en  usage  chez  les  Romains,  surtout  contre  les 
rebelles.  Enfin,  il  conjectura  que  le  fouet  et  les  insultes  ne 
manqueraient  pas  à  ses  souffrances,  chose  facile  à  prévoir    | 
avec  les  habitudes  romaines  et  la  grossièreté  qui  présidait 
alors  à  la  justice.  Mais,  en  y  regardant  de  plus  près,  nous 
nous  demanderons  comment  Jésus  put  savoir  avec  tant  de 
certitude  qu'Hérode,  qui  avait  fixé  sur  lui  une  dangereuse 
attention  (Luc,  13,  31),  ne  préviendrait  pas  le  parti  sa- 
cerdotal, et  au  meurtre  de  Jean-Baptiste  ne  joindrait  pas 
celui  de  son  successeur,  personnage  plus  considérable.  Et 
quand  bien  même  il  aurait  cru  être  sûr  qu'il  n'avait  de  dan- 
ger à  redouter  que  de  la  part  du  sacerdoce  (Luc,  13,  33), 
d'où  lui  venait  la  certitude  qu'une  des  tentatives  tumul- 
tueuses de  meurtre  dirigées  contre  lui  (comp.  Joh.,  8,  59; 
10,  31)  ne  finirait  pas  par  réussir,  et  qu'il  ne  trouverait 
pas,  comme  Etienne  plus  tard,  sans  aucune  formalité,  et 
sans  remise  préalable  entre  les  mains  des  Romains,  la  mort 
d'une  tout  autre  façon  que  par  le  supplice  romain  de  la 
croix?  Enfin,  comment  pouvait-il  soutenir  avec  pleine  assu- 
rance, qu'après  tant  d'autres  tentatives  manquées,  ce  serait 
justement  la  dernière  qui  réussirait  à  ses  ennemis,  et  que  le 
voyage  qu'il  allait  entreprendre  serait  son  dernier  voyage? 
Cependant,  l'explication  naturelle  peut  è  son  tour  invoquer 
ici  les  passages  de  l'Ancien  Testament,  et  dire  que  Jésus, 
guidé  soit  par  l'emploi  d'un  mode  d'interprétation  usité  alors 
parmi  ses  compatriotes,  soit  par  des  vues  particulières,  avait 
trouvé,  dans  les  passages  de  l'Écriture  déjà  cités,  des  indi- 
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entions  plus  précises  sur  le  cours  des  événements  qui  devaient 
le  mener,  en  qualité  de  Messie,  à  une  fin  violente  et  pro- 
chaine (1).  Mais,  d'abord,  il  serait  peut-être  difficile  de 
prouver  que,  dès  le  vivant  de  Jésus,  tous  ces  différents  pas- 
sages eussent  élé  rapportés  au  Messie,  et  non  moins  difficile 
de  concevoir  comment  Jésus,  de  lui-jpême,  avant  l'événe- 
ment, serait  arrivé  à  saisir  ce  rapport;  puis,  ce  qui  serait 
tout  à  fait  miraculeux,  c'est  que  l'événement  eût  réellement 
répondu  à  une  aussi  fausse  interprétation.  Au  surplus,  les 
prophéties  et  les  types  de  l'Ancien  Testament  ne  suffisent 
même  pas  pour  expliquer  tant  de  particularités  de  la  prévi- 
sion de  Jésus,  et  spécialement  la  détermination  précise  de 
l'époque. 

Si  Jésus  n'a  pu  avoir  ni  surnaturellement  ni  naturelle- 
ment une  si  exacte  prescience  du  mode  de  sa  passion  et  de 
sa  mort,  il  ne  l'a  eue  en  aucune  façon,  et  ce  que  les  évan- 
gélistes  lui  mettent  dans  la  bouche  doit  être  considéré 
comme  une  prédiction  après  l'événement  (2).  Aussi  n'a-t-on 
pas  manqué  de  relever  le  récit  de  Jean  par  comparaison 
avec  celui  des  synoptiques,  et  de  faire  remarquer  que  les 
particularités  spéciales  de  la  prédiction,  particularités  que 
Jésus  ne  peut  avoir  exprimées  de  la  sorte,  ne  se  trouvent  que 
dans  les  synoptiques,  tandis  que  Jean  ne  lui  prête  que  des 
allusions  indécises,  et  en  distingue  l'explication  que  lui, 
Jean,  en  donna  d'après  l'événement;  ce  qui  prouve  visible- 
ment, ajoûte-t-on,que  son  évangile  seul  nous  a  conservé 
les  discours  de  Jésus  sans  altération  et  dans  leur  forme  ori- 
ginelle (3).  Mais  un  examen  attentif  montre  qu'il  n'en  est 
pas  ainsi;  il  n'est  pas  exact  de  n'imputer  au  rédacteur  du 
quatrième  évangile  que  la  faute  d'avoir  interprété  d'une  ma- 

(4)  Voyez  Fritzsche,  1.  c.  même,  l.  c,  et  Wcissc ,  1,  S.  423,  en 

(2)  Pau  lus,  £j^.  Handb.,  2,  S.  £15       conviennent  en  partie. 
ff.;  Ammon ,  Bibl.  TheoL,  2,  S.  377  f.î  (3)  Bertholdt,  EinlcUung  in  d.  iV.  T., 

Kaiser,  Bibl.  TheoL, i,  S.  246.  Fritisclie       S.  1305  ff.;  Wegscbeider .  EinL  in  dat 

Evang.  Johannis ,  S.  271  f. 

il.  21 
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nière  erronée  les  paroles  de  Jésus,  conservées  du  reste  sans 
altération  ;  car,  en  un  passage  au  moins,  il  a  mis  dans  la 
bouche  de  Jésus  des  paroles  obscures,  il  est  vrai,  mais  d'un 
sens  non  méconnaissable,  qui  annoncent  à  l'avance  qu'il 
périra  du  supplice  de  la  croix  ;  par  conséquent,  il  a  changé 
d'après  l'événement  les  expressions  textuelles  de  Jésus.  Il 
s'agit  du  mot  élever  :  lorsque,  dans  l'évangile  de  Jean,  Jé- 
sus dit,  au  passif,  que  le  fils  de  l'homme  sera  élevé,  fc{*>fâvai, 
il  se  peut  sans  doute  qu'il  entendit  par  là  son  élévation  à  la 
gloire,  bien  que  déjà,  dans  le  verset  1&  du  chap.  3,  cela  soit 
difficile,  à  cause  de  la  comparaison  avec  le  serpent  d'airain, 
qui,  comme  on  sait,  fut  élevé  au  haut  d'un  bois.  Mais  il 
n'en  est  plus  de  même  quand  il  se  sert  de  ce  verbe  h  l'actif 
pour  représenter,  8,  28,  l'élévation  du  fils  de  l'homme 
comme  l'œuvre  de  ses  ennemis  (lorsque  vovs  élèverez  le 
fils  de  l'homme,  otocv  vtythariTe  tgv  uiov  to5  àvOpwirou);  ceux- 
ci  ne  pouvaient  pas  le  porter  directement  à  la  glorification, 
ils  ne  pouvaient  que  l'élever  sur  la  croix  ;  et,  si  notre  con- 
clusion ci-dessus  est  valable,  il  faut  que  Jean  ait  imaginé  lui- 
même  cette  expression,  ou  qu'il  ait  traduit  de  travers  les 
paroles  araméennes  de  Jésus  ;  par  conséquent,  au  fond,  il 
rentre  dans  une  seule  et  même  catégorie  avec  les  synopti- 
ques. Sans  doute,  il  se  sert,  en  grande  partie,  d'un  langage 
obscur  pour  rendre  les  idées  précises  qu'il  avait  sur  cet 
objet;  mais  cela  a  son  motif  dans  la  manière  de  cet  évangé- 
liste,  qui  a  une  tendance  pour  les  énigmes  et  les  mystères, 
tendance  qui  concordait  à  souhait  avec  le  besoin  de  présen- 
ter,d'une  manière  inintelligible,  des  prophéties  qui  n'avaient 
pas  été  comprises* 

La  primitive  légende  chrétienne  avait  des  motifs  suffi- 
sants pour  prêter  de  cette  façon,  d'après  l'événement,  a 
Jésus,  une  prédiction  des  particularités  de  sa  passion, et  sur- 
tout du  supplice  ignominieux  de  la  croix.  Plus  le  Christ 
crucifié  était  pour  les  Juifs  un  scandale,  pour  les  Grecs 


PREMIER    CHAPITRE.    §   CIX.  323 

une  folie (tou^aiot;  ;xsv  cîtav^aXov,  Ë»/)<ri  8i  [/.copia,  1  Cor., 
1,  23),  plus  il  était  urgent  d'écarter  à  tout  prix  celte  pierre 
d'achoppement  ;  et ,  de  même  que ,  parmi  les  événements 
postérieurs,  la  résurrection  étant  la  réparation  subséquente 
de  cette  mort,  servait  à  en  dissiper  l'opprobre  aux  yeux 
des  gentils,  de  même  il  devait  être  désirable  d'amortir, 
même  par  anticipation ,  ce  que  cette  catastrophe  étrange 
avait  de  poignant.  Rien  ne  pouvait  mieux  atteindre  ce  but 
qu'une  prédiction  qui  entrait  ainsi  dans  les  détails.  Car, 
tandis  que  la  circonstance  la  plus  insigniûante ,  annoncée 
prophétiquement  d'avance,  gagne  de  l'importance  en  rece- 
vant de  la  sorte  une  place  dans  l'ensemble  d'un  savoir  su- 
prême, de  même  l'ignominie  la  plus  profonde,  du  moment 
quelle  est  prédite  comme  une  phase  d'un  plan  divin  de  sa- 
lut, cesse  d'être  honteuse;  et,  si  justement  celui  qui  y  est 
condamné  fatalement,  possédant  l'esprit  prophétique,  est 
en  état  de  la  prévoir  et  de  la  prédire,  il  montre,  souffrant 
il  est  vrai,  mais  ayant  en  Dieu  la  science  de  sa  souffrance,  il 
montre  que  dans  le  monde  de  Vidée  ou  supra-sensible,  il  est 
te  pouvoir  qui  commande  à  cette  souffrance.  A  cet  égard,  le 
quatrième  évangéliste  est  allé  encore  plus  loin  ;  il  a  cru  de- 
voir à  l'honneur  de  Jésus  de  le  représenter  comme  ayant 
pouvoir  sur  sa  souffrance  dans  le  monde  même  de  la  réalité^ 
comme  celui  h  qui  une  violence  étrangère  n'arrachait  pas 
Vâme  (^/7<)>  mais  qui,  de  son  plein  gré,  la  livrait  en  sacri- 
fice (10, 17  seq.);  et  c'est  à  quoi  Matthieu  offre  du  reste 
un  point  d'appui ,  quand  il  fait  (26,  53)  soutenir  à  Jésus 
la  possibilité  de  demander  à  son  père  des  légions  d'anges 
qui  le  protègent  contre  la  passion  qui  le  menace. 
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§CX. 

Considérations  générales  sur  la  prédiction  de  Jésus  au  sujet  de  sa  mort; 
rapport  de  cette  prédiction  avec  les  idées  juives  sur  le  Messie  ;  déclarations 
de  Jésus  sur  le  but  et  les  effets  de  sa  mort. 


Si,  de  cette  façon,  nous  retranchons,  des  expressions  que 
les  évungélistes  prêtent  à  Jésus  sur  le  sort  qui  l'attendait, 
tout  ce  qui  concerne  le  détail  de  celte  catastrophe,  il  ne 
nous  en  reste  pas  moins  que  Jésus  a  annoncé  d'avance  qu'il 
était  réservé  à  la  souffrance  et  à  une  mort  violente  ,  et  cela 
en  vertu  des  prophéties  de  l'Ancien  Testament  qui  avaient 
déclaré  que  tel  serait  le  destin  du  Messie.  Or ,  le  fait  est 
que  les  prophéties  citées  qui  parlent  de  passion  et  de  mort 
ne  sont  rapportées  au  Messie  que  par  erreur,  et  que  d'au- 
tres, telles  que  Daniel,  9,  26,  Zacharie,  12,  10,  n'ont  pas 
cette  signification  (1).  Donc  les  orthodoxes  devront  de  nou- 
veau se  garder  surtout  d'attribuer  une  aussi  fausse  interpré- 
tation au  principe  surnaturel  résidant  en  Jésus.  Au  lieu  de 
ce  principe,  admettre  que  Jésus  a  pu,  par  une  combinaison 
purement  naturelle,  prévoir  le  résultat  final,  attendu  qu'il 
s'était  attiré  la  haine  implacable  du  sacerdoce  juif,  et  que, 
déterminé  à  ne  pas  s'écarter  de  sa  vocation,  il  avait  tout  à 
craindre  de  la  vengeance  et  du  pouvoir  des  prêtres(Joh.,  10, 
11  seq.);  admettre  que  du  sort  d'anciens  prophètes  (Matth., 
5, 12  ;  21,  33  seq.;  Luc,  13,  33  seq.)  et  de  quelques  pro- 
phéties interprétées  dans  ce  sens,  il  put  aussi  augurer  pour 
lui-même  une  fin  pareille,  et  en  conséquence  annoncer  au\ 
siens  que  tôt  ou  tard  il  périrait  de  mort  violente  ;  admettre, 
dis-je,  tout  cela,  est  une  concession  que  Ton  devrait  faire  à 
l'opinion  des  rationalistes  (2) ,  et  il  serait  temps  de  ne  plus 


(4)     Daniel    ulertelzt    und    erklcert  (2)  De  Wctte ,  De  morte  Chritli  ex- 

von  Dcrtuoldt,  2,  S.  561  ff.,  660  ff.;  piatoria,  tbiM  sr.i  Oftuse.tfteot.,  p.  130; 

Bo»cnmùller,  Schof.  in  h\  T.,   7,  A,  Hnse ,  L.  J  ,  $  106. 
p.  380  seq. 
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Forcer  assez  le  point  de  vue  surnaturel  pour  nier  ces  possi- 
bilités. 

Après  cet  aveu  il  pourra  paraître  surprenant  que  nous 
kmandions  si,  d'après  le  récit  du  Nouveau  Testament,  il 
;st  vraisemblable  que  Jésus  ait  réellement  fait  cette  annonce 
le  sa  mort;  car  une  prédiction  générale  de  la  mort  vio- 
ente  est  le  moins  que  paraissent  renfermer  les  récits  évan- 
;éliques.  Le  sens  de  cette  question  est  de  savoir  si  le  résultat, 
;'est-a-dirc  la  conduite  des  apôtres,  est  décrit  dans  les  évan- 
giles de  manière  à  se  concilier  avec  une  communication 
intécédcntc  de  Jésus  touchant  la  passion  qui  l'attendait.  Or, 
es  évaxigélistes  remarquent  expressément ,  au  sujet  des 
ipôtrcs,  qu'ils  ne  purent  entrer  dans  le  sens  des  discours  de 
Jésus  sur  la  mort  qui  lui  était  réservée,  c'est-à-dire  qu'ils 
ie  surent  ni  s'en  faire  une  idée  ni  les  concilier  avec  les  opi- 
lions  préconçues  qu'ils  avaient  sur  le  Messie.  C'est  ainsi 
jue  Pierre,  à  la  première  annonce  de  la  mort,  s'écria  :  Sei- 
pieur,  à  Dieu  ne  plaise;  cela  ne  vous  arrivera  pas ,  iXewç 
roi,  K»jcte#  où  p)  e<rrai  coi  toOto  (Matt.,16, 22).  Il  y  a  plus; 
rjnand  Luc,  développant  le  passage  de  Marc  :  Ils  ne  com- 
prenaient pas  la  parole  y  01  £è  viyvoo'jv  to  priu-a,  9,  31,  dit  : 
Et  cela  leur  était  caché  afin  qu'ils  ne  le  comprissent  pas,  stai 
?,v  T7apax£îca>,ujA[/.evov  iii  aùtwv  tva  pur)  aïaÔwvTai  aÙTO  (9,  Û5), 
ou  quand  il  dit  ailleurs  :  Et  ils  ne  comprenaient  rien  de 
lout  cela,  et  celte  parole  leur  était  cachée,  et  ils  ne  savaient 
?e  que  cela  voulait  dire,  xal  ocjtoi  o'i&èv  toutwv  <juv7i*av,  xal 
ry  to  pvijjwc  toîto  jcexputtj/ivov  a-'  aÙTwv,  *ai  oùx  èytvcocxov  Ta 
)Leyo[A£va  (18,  34),  le  sens  de  ces  passages  semble  compor- 
ter que  les  apôtres  n'avaient  nullement  compris  de  quoi  il 
Était  question.  Aussi  la  condamnation  et  l'exécution  de  Je 
sus  les  frappent-elles  tout  à  fait  h  ('improviste,  et  elles 
anéantissent  toutes  les  espérances  qu'ils  avaient  mises  dans 
lui  comme  dans  le  Messie  (Luc,  24,  20,  seq.  :  Us  l'ont 
crucifié,  et  nous,  nous  espérions  qu'il  serait  cetui  qui  dtélv- 
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vrerait  Israël,  écrraupcaGav  gcùtoV  ^[/.giç  Se  7ftm£o|«vt  &i 
aÙTo;  è(7Tiv  6  pt.£XX<i>v  XuTpoucôai  tqv  icpar^).  Mais,  si  Jésus 
avait  parlé  de  sa  mort  avec  ses  disciples  aussi  ouvertement, 
icappvicia  (Marc,  8,  32),  ils  devaient  nécessairement  aussi 
comprendre  ses  paroles  claires  et  son  langage  explicite  ;  et, 
si  en  outre  il  leur  avait  démontré  que  sa  mort  était  fondée 
sur  les  prophéties  messianiques  de  l'Ancien  Testament,  et 
par  conséquent  comprise  dans  les  attributs  du  Messie  (Luc, 
18,  31  ;  22,  37) ,  ils  ne  pouvaient,  après  que  sa  mort  fut 
réellement  arrivée ,  perdre  aussi  complètement  leur  foi  en 
son  caractère  messianique.   C'est  à  tort,  il  est  vrai,  que 
l'auteur  des  Fragments  de  fVolfenbùttel  a  prétendu  trouver    j 
dans  la  conduite  de  Jésus,  telles  que  les  évangélistes  la  dé- 
crivent, des  indices  qui  montrent  que  pour  lui  aussi  sa 
mort  fut  quelque  chose  d'imprévu;  mais,  en  ne  considérant 
que  la  conduite  des  apôtres ,  il  sera  difficile  d'échapper  à 
la  conclusion  qu'il  en  tire ,  à  savoir  que  Jésus  ne  peut  leur 
avoir  fait  aucune  communication  préalable  sur  la  mort  qui 
l'attendait,  mais  qu'à  cet  égard  ils  paraissent  jusqu'au 
dernier  moment  avoir  partagé  l'opinion  commune,  et, 
frappés  à  l'improviste  par  la  mort  de  Jésus,  ce  ne  fut  qu'a- 
près l'événement  qu'ils  firent  entrer  les  attributs  de  la  pas- 
sion et  de  la  mort  dans  leur  conception  du  Messie  (1).  En 
tout  cas,  il  faut  poser  le  dilemme  suivant  :  ou  les  dires  des 
évangélistes,  qui  rapportent  que  les  apôtres  ne  comprirent 
pas  les  paroles  de  Jésus,  et  furent  surpris  de  sa  mort,  sont 
exagérés  d'une  manière  non  historique,  ou  les  déclarations 
précises  de  Jésus  sur  la  mort  qui  l'attendait  ont  été  faites 
d'après  l'événement;  et  dès  lors  il  devient  douteux  qu'il 
ait  prédit,  même  en  général,  sa  mort  comme  un  attribut 
de  son  destin  messianique.  Des  deux  côtés,  la  légende  pou- 
vait être  déterminée  à  une  exposition  non  historique.  Pour 
imaginer  qu'il  avait  prédit  sa  mort  d'une  manière  générale, 

(I)  Vom  Zwêtk  Jêtm  uni  smmr  Jungtr,  S.  114  ft.,  159  f. 
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elle  put  avoir  les  mêmes  motifs  que  ceux  que  nous  avons 
fait  valoir  pour  expliquer  comment  elle  lui  a  prêté  la  pré- 
diction des  détails  de  sa  passion;  et,  d'autre  côté,  ce  qui  put 
suggérer  la  action  d'un  manque  aussi  absolu  d'intelligence 
chez  les  apôtres,  ce  fut,  soit  le  désir  do  relever  par  là  la 
profondeur  du  mystère  que  Jésus  révélait  touchant  un 
Messie  souffrant,  soit  la  similitude  que  Ton  établissait  dans 
la  prédication  de  l'Évangile  entre  les  apôtres  avant  l'effusion 
de  l'esprit,  et  les  Juifs  et  païens  h  convertir,  qui  compre- 
naient tout  plutôt  que  la  mort  du  Messie. 

Pour  amener  ce  dilemme  à  une  solution ,  nous  devons 
d'abord  voir  si  les  idées  qu'on  se  faisait  alors  du  Messie 
renfermaient,  ou  non,  dès  avant  la  mort  de  Jésus  ou  indé- 
pendamment de  cette  mort,  les  attributs  de  la  passion  et  de 
la  mort.  Si,  dès  le  vivant  de  Jésus,  des  Juifs  se  représentaient 
le  Messie  comme  devant  périr  d'une  mort  violente,  il  y  a 
toute  probabilité  pour  croire  que  Jésus  aussi  s'est  pénétré 
de  cette  conviction,  et  l'a  communiquée  à  ses  apôtres,  qui 
dès  lors  ont  pu  d'autant  moins  rester  sourds  à  ses  prédic- 
tions ,  et  se  laisser  abattre  aussi  complètement  lorsqu'elles 
s'accomplirent.  Si  au  contraire  cette  idée  n'était  pas  répan- 
due avant  la  mort  de  Jésus  parmi  ses  compatriotes ,  il  de- 
meure, il  est  vrai ,  toujours  possible  qu'il  y  soit  arrivé  par 
ses  propres  réflexions,  mais  il  est  également  possible  que  les 
apôtres  n'aient  reçu  qu'après  l'événement  l'attribut  de  la 
passion  et  de  la  mort  dans  leur  conception  du  Messie. 

lia  question  de  savoir  si  ridée  d'un  Messie  souffrant  et 
mourant  était  répandue  dès  le  temps  de  Jésus  parmi  les 
Juifs  est  du  nombre  des  plus  difficiles,  et  de  celles  sur  les- 
quelles les  théologiens  sont  le  plus  loin  de  s'entendre.  La 
difficulté  de  la  question  n'est  pas  dans  un  esprit  de  parti 
théologique,  qui,  s'il  existait  sur  ce  point,  permettrait 
d'espérer  que  des  recherches  impartiales  amèneraient  une 
solution.  Loin  de  là,  les  .deux  opinions  orthodoxe  et  ratio- 
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naliste  peuvent,  ainsi  que  Staùdlin  Ta  démontré  ave 
justesse  (1),  en  arguer  chacune  dans  leur  intérêt  ;  aussi  de 
deux  côtés  trouvons-nous  des  théologiens  des  deux  partis  (2^ 
Ce  qui  fait  la  difficulté ,  c'est  l'absence  de  renseignements 
et  l'incertitude  de  ceux  qui  existent.  Si  l'Ancien  Teslamcn 
renfermait  la  doctrine  d'un  Messie  souffrant  et  mourant,  i 
en  résulterait  plus  qu'une  simple  vraisemblance  pour  l'opi 
nion  qui  admet  qu'elle  se  trouvait  aussi  parmi  les  Juifs  ai 
temps  de  Jésus,  Mais  les  plus  récentes  recherches  ont  mon 
tré  que,  si  l'Ancien  Testament  contient  la  doctrine  d'un 
expiation  du  peuple  qui  s'accomplira  au  temps  messianiqu 
(Ézéch.,  36,  25;  S7,  23;  Zach.,  13,  i;  Dan.,  9,  24),  i 
ne  contient  rien  qui  indique  que  cette  expiation  dut  s'opère 
par  la  souffrance  et  la  mort  du  Messie  (3).  Par  conséquen 
ce  n'est  pas  de  ce  côté  qu'il  faut  attendre  la  solution  de  I 
question.  Les  apocryphes  de  l'Ancien  Testament  sont  plu 
voisins  du  temps  de  Jésus;  mais,  comme  ils  gardent  I 
silence  sur  le  Messie  en  général,  ils  ne  peuvent  faire  aucun 
mention  de  cet  attribut  particulier  dont  il  s'agit  ici  (ft).  De 
deux  écrivains  qui  touchent  de  plus  près  à  cette  époque 
Fhilon  et  Josèphe ,  le  dernier  se  tait  sur  les  espérance 
messianiques  de  sa  nation  (5),  et  le  premier  parle,  il  es 
vrai,  de  temps  messianiques  et  d'un  héros  semblable  a 
Messie,  mais  non  d'une  passion  de  ce  héros  (6).  II  ne  rest 
donc  plus  d'autre  source  que  le  Nouveau  Testament  et  le 
écrits  juifs  postérieurs. 
Dans  le  Nouveau  Testament  il  semble  généralement  que 


(1)  Ueber  den  Zweek  und  die  ÏF'ir»  berg,  Christologie  des  A.  7*.,  1,  a,  8.2* 
hungen  des  Todes  Jeta,  dans  Cœttîng.  ff.  b,  S.  290  ff.  Voyea,  pour  lopink 
Bibliothek.  1,  4,  S.  202  ff.  opposée,  De   Wette,  Mémoire    ciu 

(2)  Voyez  en  la  liste  dans  De  Wette,  Opusc.,  p.  i,  scq. 

1.  c,  p.  6  seq.  Les  voix  les  plus  impur-  (3  Compares  De  Wette,  Bill.  Dagm 

tantes  en  faveur  de  l'opinion  que ,  dès  §  201  f.  ;   Baumgarten-Crusins  ,  Bit 

le  vivant  de  Jésus,  on   admettait  un  Theol.,  §54. 

Messie  souffrant,  ont  été  rapportées  par  (4)  Voyez  De  Wette,  1.  c,  $  189  i 

Staùdlin,  Mémoire  cité,  Gaetùng.  Bi-  (5)  Compares  De  Wette,  l.c.,$  19Î 

blieth.,  1,  S.  285  ff.,  et  par  Hengtten-  (6)  Gfrorer,  Philo,  1,  S.  495  ff. 
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parmi  les  Juifs  vivant  avec  Jésus ,  nul  ne  songeait  à  un 
Messie  souffrant  et  mourant.  Pour  la  majorité  des  Juifs  la 
doctrine  du  Messie  crucifié  était  un  scandale,  cxa'v&j&ovj 
les  apôtres  de  Jésus  ne  pouvaient  croire  à  ses  prédictions 
réitérées  et  claires  de  la  mort  qui  l'attendait;  tout  cela  est 
loin  de  suggérer  que  la  doctrine  d'un  Messie  souffrant  eût 
cours  parmi  les  Juifs  de  ce  temps;  et  ces  circonstances  sont 
même  tout  à  fait  d'accord  avec  l'assertion  que  le  quatrième 
évangélisle  prêle  à  la  multitude  juive,  oyloç  (12,  34)  :  à 
savoir  que  Ton  sait  par  la  loi,  vojjlo;  ,  que  le  Christ  doit 
vivre  éternellement ,  oti  6  XpicTo;  t/ivet  ei;  tov  atôva  (1). 
Mais  les  théologiens  dont  je  parle  ne  soutiennent  pas  non 
plus  que  l'idée  du  Messie  souffrant  ait  prévalu  générale- 
ment parmi  les  Juifs  d'alors;  accordant  que  l'espoir  d'un 
Messie  temporel  et  régnant  sans  fin  était  l'opinion  domi- 
nante, ils  se  bornent  à  maintenir  (en  quoi  l'auteur  même 
des  Fragments  de  JVolfenbiitlel  (2)  est  d'accord  avec  eux), 
qu'un  parti  moins  nombreux,  les  Essénicns  d'après  Staùd- 
lin  ,  la  partie  la  meilleure  et  la  plus  éclairée  du  peuple 
d'après  Hcngstenberg ,  avait  accueilli  la  doctrine  d'un 
Messie  qui  apparaîtrait  d'abord  sous  une  humble  apparence, 
et  qui  n'arriverait  à  la  glorification  que  par  la  souffrance  et 
la  mort.  A  l'appui,  on  invoque  surtout  deux  passages  ,  l'un 
du  troisième  évangile,  l'autre  du  quatrième.  Lorsque  Jésus, 
encore  enfant,  est  présenté  au  Temple  de  Jérusalem,  le 
vieux  Siméon ,  entre  autres  prédictions ,  dit  à  Marie ,  au 
sujet  particulièrement  de  la  résistance  que  son  fils  rencon- 
trera :  Et  vous  aussi,  vous  aurez  Vaine  transpercée  comme 
d'une  épée,  xal  aoD  81  aÙT^ç  tyîv  ^u^viv  SuXeuceTai  pojjupata 
(Luc,  2,  35).  Ces  paroles  semblent  décrire  sa  douleur  ma- 
ternelle sur  la  mort  de  son  fils  ,  et  par  conséquent  repré- 

(1)  Il  serait  difficile  de  trouver  dans  Psaume  110,  A,  et  à  Daniel,  7,  là:  2,  àà. 
ces  paroles  on  passage  de  la  loi  pro-  (2)  Font  Zweck  Jesu  and  seiner  Sun- 

prennent  dite.    De  Wette,  De  morte ,  ger,  S.  179  f. 
p.  72  .  peusc  à  baie  ,0,5;  Lùcke ,  au 
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senter  l'opinion  d'une  mort  violente  réservée  an  Messie, 
comme  une  opinion  existant  dès  avant  le  Christ.  L'idée 
d'un  Messie  souffrant  est  encore  plus  clairement  exprimée 
dans  les  mots  que  le  quatrième  évangile  met  dans  la  bouche 
de  Jean-Baptiste  à  la  vue  de  Jésus,  h  savoir  qu'il  est  Va- 
gneau  de  Dieu  qui  prend  les  péchés  du  monde ,  6  av.vo: 
to3  0£O'j ,  ô  atpwv  Tvjv  àjxapTiav  toîj  jco<j[/.ou  (  1 ,  29  )  ;  décla- 
ration qui  dans  la  bouche  de  Jean-Baptiste,  et  se  rapportant 
à  Isaïe,  53,  semblerait  également  indiquer  que  l'idée  de  la 
souffrance  expiatoire  du  Messie  existait  dès  avant  Jésus. 
Mais  il  a  été  prouvé  plus  haut  que  ces  deux  passages  sont 
dépourvus  du  caractère  historique;  et,  si  la  primitive  lé- 
gende chrétienne,  assez  longtemps  après  l'événement,  fut 
amenée  à  prêter  h  des  personnages  qu'elle  regardait  comme 
inspirés  de  Dieu  une  prescience  du  décret  divin  relatif  à  la 
mort  de  Jésus,  il  ne  s'ensuit  nullement  qu'avant  Jésus  cette 
manière  de  voir  eût  réellement  existé.  Finalement,  on  fait 
encore  valoir  que,  du  moins,  les  évangélistes  et  les  apôtres 
s'appuient  sur  l'Ancien  Testament  pour  établir  l'idée  d'un 
Messie  souffrant  et  mourant;  d'où  l'on  croit  pouvoir  con- 
clure que  cette  interprétation  des  passages  de  l'Ancien  Tes- 
tament y  relatifs  n'était  pas  sans  exemple  parmi  les  Juifs.  Il 
est  vrai  que  Pierre  (Act.  Ap.,  3, 18;  1.  Petr.,  1, 11  seq.) 
et  Paul  (Act.  Ap.,  26,  22  seq.  ;  1.  Cor.,  15,  3),  citent 
Moïse  et  les  prophètes  comme  prédisant  la  mort  de  Jésus, 
et  que  Philippe ,  instruisant  l'eunuque  éthiopien  ,  applique 
aux  souffrances  du  Christ  le  passage  d'Isaïe,  53  (Act.  Ap., 
8,  35).  Mais,  comme  ces  personnages  disaient  et  écrivaient 
tout  cela  après  l'événement,  rien  ne  nous  assure  que,  sans 
se  rattacher  à  aucun  mode  d'interprétation  usuel  parmi 
leurs  contemporains  juifs,  ils  ne  furent  pas  amenés,  par  la 
seule  influence  de  l'événement  accompli,  à  donner  aux  pas- 
sages en  question  un  rapport  avec  la  passion  du  Messie  (4). 

(i)  Voyei  De  Wette,  De  morte  Chr.,  p.  73  »eq. 
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le  Nouveau  Testament  ne  fournit  aucun  motif  so- 
umettre que  l'idée  en  question  ait ,  dès  le  vivant  de 
îxisté  parmi  ses  contemporains.  Maintenant  restent 
s  juifs  postérieurs,  qu'il  faut  examiner  à  cet  égard, 
îs  anciens  livres  de  cette  classe  qui  nous  aient  été 
ïs ,  appartiennent  les  deux  paraphrases  chaldéennes 
los  et  de  Jonathan;  et  le  Targum  du  dernier,  qui, 
la  tradition  rabbinique,  fut  un  disciple  de  Hillel 
i(l),  est  ordinairement  cité  en  faveur  de  l'idée  d'un 
souffrant,  parce  qu'il  rapporte  au  Messie  le  passage 
52,13-53, 12.  Toutefois  l'explication  de  ce  passage 
Targum  de  Jonathan  a  ceci  de  particulier  qu'à  la 
interprète,  en  général,  messianiquement  ce  passage, 
le ,  toutes  les  fois  qu'il  y  est  question  de  passion  et 
; ,  ou  bien  il  évite  ces  idées  avec  une  intention  très 
e  et  le  plus  souvent  d'une  manière  très  forcée ,  ou 
es  détourne  sur  un  autre  sujet,  sur  le  peuple  d'Israël  ; 
trouve  visiblement  que  la  passion  et  la  mort  violente 
tient  à  l'auteur  inconciliables  avec  l'idée  du  Mes- 
Mais,  dit-on,  c'est  là  justement  le  premier  pas  fait 
véritable  sens  de  la  prophétie,  aberration  à  laquelle 
i  postérieurs  furent  conduits  par  leur  esprit  charnel  et 


mparez  Gcsenius ,  Jesaias ,  2  ♦  ThU ,  S.  66  ;  De  Wcttc ,  Einleitung  in 
,  S  59,  3"  Àusp. 

ductioo  textuelle  du  passage  Targom  Jonathan  : 

après  llitzig  : 

:  Oc  même  que  plusieurs  s'é*  Qnemadraodumpermultosdiesipsuin 

i/U  devant  lui ,   de  mémo  son       expectorant  Israehtat ,  quorum  conlabuit 
;  était   épouvantable   et  non       intfr  gentes  adspectus  et  splendor  (et 
et  sa  forme  n'était  pas  celle       •vaamt)  e  ûliis  hoininum ,  etc. 
ta  des  hommes,  etc. 

Mais  il  porta  nos  maladiei ,  et  Idcirco  pro  delictis  nostris  ipse  de- 

\ea  de  nos  douleurs ,  et  nous  precabitur,  et  iniquitate»  nostrx  propter 
nés  frappé  ,  atteint  de  Dieu  et  eum  condonabuntur ,  licet  nos  reputati 
?.  simus  contusi ,  plagis  affecti  et  afflicti. 

•  aussi  raconte  ,  c.  Cels,,  1,  55  ,  comment  un  sage  réputé  parmi  les  Juifs, 
napa  ïovJatoc;  créyoç,  objecta  à  son  interprétation  chrétienne  dn  paa- 
lît ,  que  cela  avait  été  prophétisé  touchant  le  peuple  tout  entier,  qui  avait 
té  parmi  les  nations  et  frappé,  afin  que  beaucoup  de  prosélytes  fussent  faits. 
Mcpo?Y)T<va6a(  &><;  tztçÀ  rvo;  tov  oiov  Xaoû,  xaù  ycvouc'yov  h  x7,  JcoOTropql  « 
Vtof ,  î»a  iro/Àol  TrpoaTj'ÀVTOi  yfaotVTOU. 
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leur  opposition  au  christianisme,  et  Ton  ajoute  que  les  inter- 
prètes antérieurs  avaient  trouvé,  dans  le  passage  d'Isaïe,  un 
Messie  souffrant  et  mourant.  À  la  vérité,  Abenesra,  Abar- 
banel  et  d'autres  témoignent  que  plusieurs  anciens  docteurs 
ont  rapporté  au  Messie  le  chapitre  53  d'lsaïc(l);  mais 
quelques  uns  de  ces  témoignages  laissent  dans  Fobscurilé 
si  ces  interprétations  ne  sont  pas  partielles  comme  celles  de 
Jonathan  ,  et  pour  aucun  on  ne  sait  si  les  interprètes  dont 
ils  parlent  remontent  jusqu'au  temps  de  Jonathan  ;  ce  qui, 
au  reste  est  invraisemblable  pour  les  parties  du  livre  Sohar, 
qui  rapportent  au  Messie  souffrant  le  passage  en  question^. 
L'écrit  qui,  à  côté  de  celui  de  Jonathan,  s'approcherait  le 
plus  du  temps  de  Jésus,  serait  l'apocryphe  appelé  Quatrième 
livre  d'Esdras.  Ce  livre,  qui,  d'après  le  calcul  le  plus  vrai- 
semblable ,  a  été  rédigé  peu  après  la  destruction  de  Jérusa- 
lem sous  Titus  (3),  parle ,  il  est  vrai,  de  la  mort  du  Messie, 
non  d'une  mort  douloureuse,  mais  d'une  mort  qui ,  après  la 
longue  durée  du  règne  messianique,  de\ait  précéder  la  ré- 
surrection générale  (4).  L'idée  de  grandes  calamités,  qui, 
comme  les  douleurs  de  l'enfantement  du  Messie  (rwon  ,v?3n, 
comparez  âp/vj  wSmov,  Matth.,  2&,  8),  précéderaient  le 
temps  messianique,  était,  sans  aucun  doute,  répandue  dès 
avant  le  Christ  (5)  ;  et  de  bonne  heure  aussi  Tinfliction  de 
ces  maux  qui  frappent  surtout  le  peuple  d'Israël,  paraît 
être  remise  à  V Antéchrist,  que  le  Christ  aura  h  combattre 
(2.Thcss. ,  2, 3  seq.)  (6)  ;  mais,  comme  le  Christ  devait  anéan- 
tir l'Antéchrist  d'une  fpçon  surnaturelle,  par  le  souffle  de 
sa  bouche,  tû  Trvcuj/.aTi  toB  «rrojjiaToç  auroO,  cela  n'impliquait 
aucune  souffrance  pour  le  Messie.  Cependant  il  se  trouve 

(1)  Voyez  dans  Scïiœttgen,  2,  p.  182  (5)  Schœttgen  ,  2,  p.  509  »eq.  ; 
seq.;  Eisenmcu<»er,  Entdecktes  Juden-  Sclunidt ,  Christologische  Fragmente, 
thum,  2,  S.  758.  dans  sa  Biblinthcck,  4,  S.  24  If.  ;  Bcr- 

(2)  Daus  ScIiœttRcn  ,  2,  p.  481  seq.  tholdt,  Christel,  Jud,,  $  13. 

(3)  De  Wcttc,  De  morte  Chr.  expia-  (6)  Schmidt,  I.  c;  Bertholdt,  1.  c. 
toria  ,  I.  c.  p.  50.  §  16. 

(à)  Cap.  7,  29. 
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des  passages  où  il  est  question  d'une  souffrance  du  Messie, 
et  d'une  souffrance  qui  rachète  le  peuple  (1);  mais  d'une 
part  il  ne  s'agit  dans  ces  passages  que  d'une  souffrance  du 
Messie,  et  non  de  sa  mort ,  et  d'autre  part  celte  souffrance 
l'atteint  ou  dans  sa  préexistence  avant  qu'il  arrive  h  la  vie 
terrestre  (2),  ou  dans  l'obscurité  où  il  se  tient  depuis  sa 
naissance  jusqu'à  son  apparition  sur  la  scène  du  monde  en 
qualité  de  Messie  (3);  d'autre  part  l'âge  de  ces  documents 
est  douteux  ,  et  d'après  quelques  indices  on  ne  pourrait 
en  fixer  la  date  qu'après  la  destruction  de  l'état  juif  par 
Titus  (4;.  Cependant  il  ne  manque  pas  de  passages  dans  des 
écrits  juifs  où  il  est  soutenu  directement  qu'un  Messie  périra 
d'une  manière  violente;  ils  ne  concernent  pas  le  Messie  pro- 
prement dit,  le  descendant  de  David  ,  mais  ils  en  concernent 
un  autre  de  la  descendance  de  Joseph  et  d'Ephraïm,  lequel 
était  adjoint  au  premier  dans  un  rang  subalterne.  Ce  Mes- 
sie ben  Joseph  (  (ils  de  Joseph)  devait  précéder  le  Messie, 
ben  David  ((ils  de  David),  réunir  les  dix  tribus  de  l'ancien 
royaume  d'Israël  avec  les  deux  tribus  du  royaume  de  Juda, 
mais  périr  par  l'épéc  dans  la  guerre  contre  Gog  et  Magog; 
ce  à  quoi  on  rapportait  le  passage  de  Zacharie,  12, 10  (5). 
Mais  des  indices  surs  de  la  croyance  5  ce  second  Messie,  qui 
meurt,  manquent  avant  la  Gemara  de  Babylone,  qui  a  été 
rassemblée  dans  les  ve  et  vie  siècles  après  Jésus-Christ, 
et  avant  le  livre  Sohar,  dont  la  date  est  excessivement  dou- 
teuse (6). 

Ainsi  il  n'est  pas  démontré,  il  ne  paraît  pas  même  vrai- 
semblable que  l'idée  d'un  Messie  souffrant  cl  mourant  ait 

(1)  Pesikta  in  Abkath  Rochel ,  dans  terra  sancta  ,   per  colins  rcli^icsos  et 
Schmidt ,  S.  A  7  f.  sacrificia   i\»x    faciebant ,  omocs  illos 

(2)  Sohar,  P.  2,  85,  2,  dans  Schmidt,  morhos  et  prcnas  e  nuindo  .Mistulertint  ; 
S.  48  f.  uunc  vero  Mes*ias  débet  aiiferre  eas  ab 

(3)  Gemara  Sanhédrin  f.  98,  4  ;  dans  hominihns. 

De  Wetfe,  De  morte  Chr.,  p.  95  seq.,  (5)  Voyez  Bcrtlioldt,  1.  c  S  17. 

et  dans  Hcngstenberg ,  S.  292.  (6)  De  Wette,  De  morte  Chr.,  p.  442; 

(4)  Sohar,  I\  2,  ï.  82,  2;  dans  De  comparez  55  seq. 
"Wettc  ,  p   94  :  Cum  Israelita»  e$ sent  in 
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existé  dès  le  temps  de  Jésus  parmi  ses  contemporains. 
Néanmoins,  non  seulement  il  reste  possible,  en  soi,  que 
Jésus,  même  sans  un  pareil  antécédent,  de  son  propre  fonds, 
en  observant  l'état  des  choses  et  en  le  comparant  avec  les 
prophéties  de  l'Ancien  Testament,  ait  conçu  la  pensée  que 
la  souffrance  et  la  mort  appartenaient  à  la  destination  et  à 
la  fonction  du  Messie  ;  mais  encore  nous  serons  conduits 
presque  nécessairement  à  cette  opinion  pour  peu  que  nous 
nous  rendions  compte  de  son  plan  et  de  sa  conduite.  Si, 
comme  cela  a  été  démontré  en  lieu  et  place,  il  s'est  claire- 
ment senti  appelé  à  jouer  le  rôle  de  Messie,  et  si,  pour  son 
propre  compte,  il  a  complètement  subjugué  et  spiritualisé 
l'idée  sensuelle  et  politique  que  ses  compatriotes  se  faisaient 
du  Messie,  la  réserve  qu'il  mettait  à  se  déclarer  en  cette 
qualité,  et  les  rares  allusions  par  lesquelles  il  essayait  de 
rectiGer  les  espérances  terrestres  que  ses  apôtres  fondaient 
sur  le  Messie,  ne  se  peuvent  expliquer  que  parce  qu'il  voyait 
d'avance  dans  sa  mort  le  correctif  de  cette  erreur,  le  plus 
efficace  par  le  fait.  Sans  doute,  s'il  avait  communiqué  ses 
prévisions  à  ses  disciples  dans  un  langage  aussi  sec  et  aussi 
explicite  que  les  synoptiques  le  rapportent,  on  ne  compren- 
drait ni  comment  ils  se  refusèrent  aussi  opiniâtrement  h  sai- 
sir le  sens  de  ses  paroles,  ni  comment  ils  se  comportèrent 
comme  ils  le  Grent,  une  fois  que  la  catastrophe  fut  accom- 
plie ;  au  lieu  que  des  allusions  brèves  et  obscures  à  une  des- 
tinée qui  était  en  contradiction  aussi  complète  avec  leur 
conception  du  Messie,  pouvaient  bien  plutôt  rester  pour  eux 
lettre  close.  A  cet  égard,  le  quatrième  évangéliste,  comme 
nous  l'avons  dit  plus  haut,  n,  ce  semble,  le  mérite  d'avoir 
exposé  ces  choses  avec  plus  de  justesse  et  d'exactitude.  Mais, 
bien  que  ses  prédictions  de  mort  soient  pour  les  auditeurs 
suffisamment  indécises,  elles  sont  cependant  trop  précises 
pour  celui  qui  parle,  pour  Jésus  ;  car  il  faudrait,  pour  qu'on 
les  acceptât,  que  Jésus,  ainsi  que  nous  l'avons  déjà  remar- 
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que,  eût  prévu  précisément  qu'il  périrait  du  supplice  de  la 
croix.  Les  synoptiques  n'ont  donc  point  d'infériorité;  loin 
de  là,  à  côté  de  la  prédiction  explicite  qui  est  leur  ouvrage, 
ils  ont  conservé  les  allusions  brèves  ou  figurées  par  lesquelles 
Jésus  signalait  sa  mort  imminente  dans  des  passages  tels  que 
Matth.,  9,  15  :  lorsque  le  fiancé  leur  fut  enlevé,  6Vav 
à-acâ/j  air'  aÙTôv  6  vujAçto;  x.  t.  X.  ;  Luc,  13,  32  :  J'agis 
encore  aujourd'hui  et  demain,  et  le  troisième  jour  je  dois 
mourir;  mais...  il  n'est  pas  permis  qu'un  prophète  meure 
hors  de  Jérusalem,  *al  r/j  Tpir/i  TÊXeioupiat*  i&r,v...  où* 
iv8iys7'Zi  rpoçr/r/iv  àroXscÔai  e&o  ispouffatafjj. ;  telle  est  enfin 
la  parabole  des  vignerons  rebelles  qui,  outre  les  serviteurs, 
égorgent  aussi  le  fils  de  leur  maître,  c'est-à-dire  évidemment 
le  Messie,  Jésus  (Matth.,  21,  38). 

Quant  aux  expressions  de  Jésus  sur  le  but  et  les  effets 
de  sa  mort,  nous  pouvons  encore,  comme  plus  haut  pour 
la  prédiction  de  sa  mort,  distinguer  un  point  de  vue  plus 
naturel  d'un  point  de  vue  plus  surnaturel.  Quand  Jésus, 
dans  le  quatrième  évangile,  se  compare  au  pasteur  fidèle 
qui  donne  sa  vie  pour  ses  brebis  (10,  11.  15),  cela  peut 
signifier  tout  naturellement  qu'il  est  décidé  à  ne  pas  renon- 
cer à  ses  fonctions  de  pasteur  et  de  docteur,  quand  bien 
même  l'accomplissement  de  ce  devoir  le  menacerait  de  la 
mort  (nécessité  morale  de  sa  mort)  (1);  l'expression  pleine 
d'un  pressentiment  prophétique  dans  le  même  évangile 
(12,  24)  où  il  est  dit  que,  lorsque  le  grain  de  blé  tombant 
dans  la  terre  ne  meurt  pas,  il  demeure  stérile,  mais  que, 
s'il  meurt,  il  produit  beaucoup,  admet  une  explication  non 
moins  rationnelle  de  l'influence  victorieuse  que  tout  martyre 
exerce  en  faveur  d'une  idée  et  d'une  conviction  (efficacité 
morale  de  sa  mort)  (2).  Enfin,  quand  Jésus,  dans  les  dis- 
cours d'adieu  rapportés  par  Jean,  répète  si  souvent  que 

(1)  Hâte,  L.  J.,$108.  (J)  Le  même,  ihid. 
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sa  mort  est  bonne  pour  les  disciples ,  parce  que  c'est  la 
condition  de  la  venue  du  Paraclet  qui  les  transfigurera  et 
les  conduira  en  toute  vérité,  cela  pourrait  s'attribuer  à 
cette  réflexion  toute  naturelle  de  Jésus,  savoir  que,  sans 
la  disparition  de  sa  présence  matérielle,  les  idées  messiani- 
ques de  ses  disciples,  restées  jusqu'alors  si  matérielles,  ne 
pourraient  pas  être  spiritualisées  (effet  psychologique  de  sa 
mort)  (1).  A  la  manière  de  voir  surnaturelle  appartiennent 
davantage  les  paroles  que  Jésus  prononce  lors  de  la  fonda- 
tion de  la  cène.  Sans  doute  les  paroles  que  les  évangélistes 
intermédiaires  lui  prêtent,  h  savoir  que  le  breuvage  pré- 
senté est  le  sang  de  la  nouvelle  alliance,  ^wnfpiov  to  aï;xa 
T>iç  xaivîfc  SiaÔ'/iîc/iç  (Marc,   14,  2/i),  et  que  la  nouvelle 
alliance  est  dans  son  sang,  'h  y-aiv/;  ^lafarto  èv  tco  ai^an 
aùrou  (Luc,  22,  20),  pourraient  s'interpréter  seulement 
ainsi  :  de  même  que  l'alliance  de  l'ancien  peuple  fut  consa- 
crée sur  le  Sinaï  par  des  sacrifices  sanglants,  de  même  le 
sang  de  lui,  Messie,  mettra  un  sceau  suprême  à  l'alliance  de 
la  nouvelle  communauté  qui  se  rassemble  autour  de  lui.  Mais 
cette  interprétation  s'évanouit  dans  le  récit  de  Matthieu; 
cet  évangélistc  rapporte  (26,  28)  que  Jésus  ajouta  que  son 
sang  sera  versé  pour  beaucoup  afin  que  leurs  péchés  leur 
soient  remis,  et;  açecriv  àaapTtcov  ;  là  l'idée  d'un  sacrifice 
d'alliance  est  devenue  l'idée  d'un  sacrifice  d'expiation;  et, 
même  chez  les  deux  autres  évangélistes,  les  mots  qu'ils  ajou- 
tent :  Sang  versé  pour  beaucoup,  ou  pour  vous,  to  rajl 
iro)v>i5v,  07wàp  û[7.wv  £x.yuvo|/.svov,  dépassent  le  simple  sacrifice 
d'alliance  et  vont  au  sacrifice  d'expiation.  Quand  ailleurs, 
dans  le  premier  évangile,  Jésus  dit  qu'il  doit  donner  sa  vie 
pour  le  rachat  de  plusieurs,  SoSvat  r/jv  tyr/v*  aù-oS  Wrpw 
avTt  tto^Tsûv  (20,  28),  il  faut,  sans  aucun  doute,  rapporter 
cela  à  Isaïc,  53,  où,  d'après  une  idée  d'ailleurs  courante 
parmi  les  Hébreux  (Is.,  43,  3j  Prov.,  21,  18),  une  valeur 

(1)  Le  même ,  ibid.,  et  §  409. 
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expiation  pour  tout  !e  reste  de  l'humanité  est  attribuée  a 
i  mort  du  serviteur  de  Jéhovah. 

En  conséquence,  Jésus,  par  un  travail  psychologique, 
ourrait  être  arrivé  à  penser  qu'une  pareille  catastrophe  était 
vantageusc  au  développement  spirituel  de  ses  disciples,  et 
idispensablc  a  la  spirituaiisation  de  leurs  idées  messiani- 
[ues  ;  et  de  là,  conformément  aux  idées  nationales,  et  en  se 
éférant  aux  passages  de  l'Ancien  Testament,  il  serait  passé 
le  lui-même  à  l'idée  que  sa  mort  messianique  possédait  une 
erlu  expiatoire.  Mais  il  se  pourrait  aussi  que  les  paroles 
]ue  les  synoptiques  prêtent  à  Jésus  concernant  sa  mort 
romme  sacrifice  d'expiation  ,  appartinssent  davantage  au 
îystème  qui  se  développa  après  la  mort  de  Jésus;  il  se  pour- 
rait que  ce  que  le  quatrième  évangélistc  lui  fait  dire  sur  le 
•apport  entre  sa  mort  et  le  Paraclet,  eût  été  dit  d'après 
"événement.  De  la  sorte,  ces  expressions  de  Jésus  sur  le 
but  de  sa  mort  auraient  besoin  aussi  qu'on  y  distinguât  ce 
]ui  est  général,  de  ce  qui  est  spécial. 

§  CXI. 

Déclarations  précises  de  Jésus  sur  sa  résurrection  future. 

D'après  les  récits  évangéliques,  Jésus  a  annoncé  sa  résur- 
rection a\ec  des  paroles  non  moins  claires  que  sa  mort,  et 
il  en  a  fixé  la  date  avec  une  exactitude  toute  particulière. 
Toutes  les  fois  qu'il  disait  à  ses  disciples  que  le  Fils  de 
l'homme  serait  tué  sur  la  croix,  il  ajoutait  :  Et  le  troisième 
jour  il  se  relèvera  ou  il  se  réveillera,  x.al  r?t  Tpfaj  r,aspa 
«vac7r;<7£Tai,  syspOr^Tai  (Matth.,  16,  21;  17,  23;  20,  19 
et  pass.  paraît.  ;  comparez  17,  9;  20,  32  et  pass.  parall.). 

Mais  il  est  dit  aussi  de  ces  prédictions,  que  les  disciples  ne 
les  comprirent  pas,  à  tel  point  qu'ils  débattirent  la  question 
de  savoir  ce  que  c'est  que  se  relever  d'entre  les  morts,  ri  ègti 
ii.  22 
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t4  U  vexpcov  àvaGTYivai  (Marc,  9,  10).  Leur  conduite  im- 
médiatement après  la  mort  de  Jésus  est  conformée  ce 
défaut  d'intelligence;  car  rien  n'y  indique  ni  la  moindre 
trace  d'un  souvenir  des  prédictions  qui  leur  avaient  annoncé 
que  sa  mort  serait  suivie  d'une  résurrection,  ni  la  moindre 
étincelle  d'un  espoir  de  voir  se  réaliser  ces  prédictions.  Lors- 
que les  amis  eurent  déposé  dans  le  tombeau  le  corps  déta- 
ché de  la  croix,  ils  prirent  (Joh.,  19,  AO),  ou  les  femmes  se 
réservèrent  (Marc,  16, 1  ;  Luc,  23,  56)  le  soin  de  l'embau- 
mer ;  opération  qui  ne  se  pratique  que  sur  un  corps  que  l'on 
considère  comme  dévolu  à  la  putréfaction.  Le  matin  du  jour 
qui  devait  être,  d'après  le  calcul  du  Nouveau  Testament,  ce- 
lui de  la  résurrection  annoncée,  les  femmes  qui  s'étaient  ren- 
dues au  tombeau  pensaient  si  peu  à  cette  résurrection,  qu'elles 
s'inquiétaient  de  la  difficulté  qu'elles  auraient  à  lever  la  pierre 
du  tombeau  (Marc,  16,  3).  Marie-Madeleine,  et  plus  tard 
Pierre,  ayant  trouvé  le  tombeau  vide,  leur  première  pensée 
aurait  dû  être,  si  la  résurrection  avait  été  prédite,  qu'elle 
s'était  accomplie  réellement;  au  lieu  de  cela,  Marie-Made- 
leine conjecture  que  le  corps  a  pu  être  dérobé  (Joh.,  20,  2); 
et  Pierre  n'exprime  que  de  l'étonncment,  sans  formeraucune 
conjecture  précise  (Luc,  2A,  12).  Les  femmes  ayant  rap- 
porté aux  apôtres  l'apparition  angélique  qu'elles  avaient 
eue,  et  s'étant  acquittées  de  la  commission  dont  les  anges 
les  avaient  chargées,  les  apôtres,  ou  bien  traitèrent  leurs 
dires  de  vain  bavardage  (Xyjpoç,  Luc,  24, 11),  ou  bien 
furent  jetés  dans  une  surprise  pleine  de  terreur  (e&cTY.cav 
Vluitc,  Luc,  24,  21  scq.).  Quand  Marie-Madeleine,  et  en- 
suite les  disciples  d'Immaùm  assurèrent  aux  onze  apôtres 
qu'ils  avaient  vu  eux-mêmes  le  ressuscité,  les  apôtres  n'a- 
joutèrent aucune  foi  à  ces  assurances  (Marc,  16,  11.  13), 
de  la  même  façon  que  Thomas  ne  crut  même  pas  l'assurance 
de  ses  confrères  les  autres  apôtres  (Joh.,  20,  25).  Enfin, 
quand  Jésus  lui-même  apparut  aux  apôtres  en  Galilée, 
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même  alors  leurs  doutes  ne  s'évanouirent  pas  complètement 
(01  Si  £fîtVraaav,Matlh.,  28,  17).  On  jugera  sans  doute  tout 
cela  incompréhensible,  avec  Fauteur  des  Fragments  de 
ÏVolfenbutlel  (1) ,  s'il  est  vrai  que  Jésus  eût  prédit  sa  ré- 
surrection dans  des  termes  aussi  clairs  et  aussi  précis. 

A  la  vérité,  si  la  conduite  des  apôtres  après  la  mort  de 
Jésus  parle  contre  une  pareille  prédiction,  la  conduite  de 
ses  ennemis  paraît  en  supposer  l'existence.  Quand,  d'apràs 
Matthieu,  27,  62  seq.,  les  grands-prètres  et  les  Pharisiens 
demandent  à  Pilate  de  placer  une  garde  auprès  du  tombeau, 
le  motif  qu'ils  en  donnent  eux-mêmes,  c'est  que  Jésus  avait 
dit  pendant  sa  vie  :  Je  ressusciterai  au  bout  de  trois  jours  f 
(xtTa  Tpel;  -/ijxepa;  éyapopiai.  Mais  ce  récit  du  premier  évan- 
géliste,  dont  nous  ne  pourrons  apprécier  la  valeur  que  plus 
bas,  loin  de  rien  décider,  entre  seulement  dans  une  det 
alternatives  du  dilemme  suivant  :  Si  les  apôtres  se  sont  réel* 
lement  comportés  ainsi  après  la  mort  de  Jésus,  il  ne  peut 
pas  avoir  prédit  sa  résurrection  d'une  manière  précise,  et 
les  Juifs  n'ont  pu,  eu  considération  d'une  pareille  prédic- 
tion, mettre  une  garde  auprès  de  son  tombeau;  ou,  si  les 
deux  derniers  renseignement  sont  authentiques,  les  apôtres 
ne  peuvent  pas  s'être  ainsi  comportés. 

On  a  essayé  d'émousser  le  tranchant  de  ce  dilemme,  et 
l'on  a  dit  qu'aux  prédictions  citées  plus  haut  il  fallait  attri- 
buer, non  le  sens  propre  d'une  sortie  de  Jésus  mort  hors 
de  son  tombeau,  mais  seulement  le  sens  figuré  d'un  nouvel 
essor  de  sa  doctrine  et  de  sa  cause  jusque-là  opprimée  (2). 
De  même,  a-t-on  dit,  que  les  prophètes  de  l'Ancien  Tes- 
tament représentent  souvent  sous  la  Ggure  d'une  résurrec- 
tion du  sein  des  morts  la  restauration  du  peuple  d'Israël  à 
une  nouvelle  prospérité  (ls.,  26,  19;  Ezech.,  37);  de 

(1)   Voyez  sa  déduction  animée  et  (2)  C'est  ce  que  dit,  entre  autres, 

décisive,  von  Zweck  u.  s.f.t  121  ff.»  Herder,  vom  El  laser  dur  Memehem  , 

compares  De  Wette,  Exeg.  Handb.,  S.  133  î.  Compares  Kainal,  Comm*  ta 

1,  1,  S.  143.  Matth.,  p.  ààà  Mq. 
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même  qu'ils  expriment  le  court  intervalle  de  temps  que,  sous 
certaines  conditions,  le  changement  en  mieux  mettrai 
s'accomplir,  en  disant  que,  eu  deux  ou  trois  jours,  Jehovah 
relèvera  ce  qui  a  été  renversé,  ressuscitera  ce  qui  a  été 
tué  (Os.,  6,  2)  (1),  expression  que  Jésus  emploie  aussi 
d'une  manière  indéterminée  pour  un  court  intervalle  (Luc, 
13,  32);  de  môme  les  termes  dont  il  se  sert  en  disant  qu'il 
se  relèvera  le  troisième  jour  après  sa  mort,  tti  tcitt,  vj.î:i 
âvacTYivai,  ne  signiGent  rien  autre  chose,  sinon  que,  lors 
môme  qu'il  succomberait  à  la  violence  de  ses  ennemis  et 
qu'il  serait  tué,  l'œuvre  commencée  par  lui  ne  périrait  pas, 
mais  qu'au  bout  de  peu  de  temps  elle  prendrait  un  nouvel 
essor.  Ces  manières  de  parler,  continue-t-on,  qui,  dans  la 
bouche  de  Jésus,  n'avaient  qu'un  sens  figuré,  furent  prises 
au  propre  par  les  apôtres  après  qu'il  fut  ressuscité  corpo- 
rellement,  et  considérées  comme  des  prédictions  relatives  à 
sa  résurrection  personnelle.  Sans  doute  il  est  vrai  de  dire 
que,  dans  les  passages  cités  des  prophètes,  les  motsfpn  et 
rrnoip  n'ont  que  le  sens  figuré  qu'on  y  assigne  ici;  mais 
c'est  dans  des  passages  dont  toute  la  teneur  est  figurée,  et 
où,  en  particulier,  les  mots  renverser  et  tuer,  qui  précè- 
dent le  mot  ressusciter ,  ne  sont  pris  cux-mômes  que  figuré- 
ment.  Mais  ici,  au  contraire,  toutes  les  expressions  anté- 
cédentes, être  livré,  irapaSiSocÔai,  condamné,  KaToxpivccôai, 
crucifié,  G-aupoOcÔat ,  tué,  àîwOJCTetvecÔai ,  doivent  être  en- 
tendues au  propre;  par  conséquent  entendre  tout  h  coup 
au  figuré  les  expressions  se  réveiller,  iyzçbryou,  se  relever, 
ctvaGTYivat ,  ce  serait  une  incohérence  inouïe;  sans  compter 
que  des  passages  comme  celui  où  Jésus  dit  :  Après  être 
ressuscité  j'irai  devant  vous  en  Galilée,  (/.grà  to  èycfiryoLi 
[leTrpoaçco  ùjxaç  eiç  r/)v  TaX&aïav  (Matlh.,  26,  32),  n'ont  de 


(1)  lxx  :  Il  nous  Knérira  an  bout  de       vyta'^ci  ^3;   fitxa  d\îo   W^a;*  c»  ?7, 
(taux  jour»;  au  troi&ièmo  jour  nous  rc§-       ^ui'pa  t?î  rpcT>)    «Çava?T*)9ép.fO«  ,   xa< 
'  fukcitcruii*,  et  nous  vivrons  devant  lui,       ÇwcuiQx  ivâr.i^v  avrov. 
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lens  qu'autant  qu'on  prend  eysipecôai  au  propre.  Puisque 
tout  le  contexte  ne  renferme  que  des  désignations  qu'il  faut 
prendre  au  propre  et  à  la  lettre,  il  n'y  a  plus  ni  justification 
ni  motif  pour  entendre  Penscmble  des  temps  indiqués  au- 
trement que  dans  la  signification  que  les  mots  comportent. 
Donc,  si  Jésus  a  employé  réellement  et  dans  la  même  te- 
neur les  expressions  que  les  évangélistes  lui  prêtent,  il  ne 
peut  pas  avoir  voulu  annoncer  simplement  au  figuré  le  pro- 
chain triomphe  de  sa  cause,  mais  son  intention  a  dû  être  de 
dire  qu'il  reviendrait  lui-mùmc  à  la  vie  trois  jours  après  sa 
mort  violente  (1). 

Cependant,  comme  la  conduite  de  ses  disciples  après  sa 
mort  ne  permet  pas  de  croire  qu'il  ait  annoncé  sa  résurrec- 
tion en  termes  clairs,  d'autres  interprètes  ont  accordé  que  ' 
les  évangélistes  donnèrent  après  l'événement,  au  langage 
de  Jésus,  une  précision  qu'il  n'avait  pas  encore  dans  sa 
bouche,  et  que  non  seulement  ils  entendirent  au  propre  ce 
que  Jésus  avait  dit  figurément  de  l'essor  de  sa  cause  après 
sa  mort,  mais  encore  que,  conformément  à  celte  idée,  ils 
modifièrent  ses  expressions  au  point  qu'aujourd'hui,  telles 
que  nous  les  lisons,  nous  ne  pouvons  que  les  entendre  au 
propre  (2).  Mais,  ajoutent-ils,  tous  les  discours  de  Jésus  à 
ce  relatifs  n'ont  pas  été  transformés  de  cette  façon,  et  ses 
expressions  originales  restent  çà  et  là  conservées. 

§  CXïï. 

Discours  figurés  où  l'on  prétend  que  Jésus  a  prédit  sa  résurrection. 

Dès  le  commencement  de  son  ministère  de  prédication 
publique,  Jésus,  d'après  le  quatrième  évangile,  a  signalé, 
dans  un  langage  figuré,  sa  résurrection  future  aux  Juifs 

(1)  Comparez  Siïskind,  Quelques  nière  précise,  dans  Flatt's  Rlagazin, 
remarques   sur  la  question  de  savoir  si       7,  S.  203  ff. 

Jésus  a  prédit  sa  resurreelion  d'une  ma-  (2)  l*aulos,  1.  r.f  2t  S.  415  ff.;  Ha»<^ 

L.  J.,  %  10*. 
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animés  contre  lui  d'intentions  hostiles  (2,  19  seq.).  Lors 
de  sa  première  visite  messianique  h  la  Tète  de  Pâques,  le 
scandale  qu'offraient  les  vendeurs  du  Temple  le  poussa  à 
cet  acte  d'un  saint  zèle  dont  il  a  été  déjà  parlé;  et,  comme 
alors  les  Juifs  demandaient  un  signe  qui,  légitimant  sa 
mission  d'envoyé  de  Dieu,  justifiât  une  mesure  aussi  vio- 
lente que  celle  qu'il  venait  de  prendre,  il  répondit  :  Renver- 
sez ce  temple,  et  dans  trois  jours  je  le  relèverai,  Msar: 
tov  vaov  toIÏtov,  *at  év  Tpiciv  -^[/.spatç  syepw  ctjtgv.  Les  Juifs, 
attendu  que  la  conversation  se  tenait  dans  le  Temple,  pri- 
rent ces  mots  dans  l'acception  immédiate,  et  ils  objec- 
tèrent à  Jésus  que  difficilement  il  serait  capable  de  relever 
en  trois  jours  ce  Temple  qu'on  avait  mis  quarante-six 
N  ans  à  bâtir.  Mais  l'évangéliste  nous  enseigne  que  telle 
n'était  pas  l'intention  de  Jésus;  qu'il  avait  entendu  parler, 
ainsi  que  du  reste  cela  devint  clair  aux  apôtres  après  sa 
résurrection,  du  temple  de  son  corps,  vaoç  to5  cc6(i.aTo; 
aÙToij,  c'est-à-dire  que,  par  la  démolition  et  la  reconstruc- 
tion du  Temple,  il  avait  fait  allusion  à  sa  mort  et  à  sa 
résurrection.  Quand  même  on  accorderait  (ce  qui  est  ce- 
pendant nié  par  des  interprètes  modérés)  (1),  qu'aux  Juifs 
demandant  un  signe  actuel,  Jésus  eût  pu  indiquer,  ainsi  du 
reste  qu'on  assure  qu'il  le  fit  (Matth.,  12,  39  seq.),  sa 
résurrection  à  venir  comme  le  miracle  de  toute  son  histoire 
le  plus  grand  et  le  plus  propre  à  confondre  ses  ennemis; 
cependant  il  faudrait  que  cette  indication  eût  été  de  nature 
à  être  comprise,  comme  l'est  celle  du  passage  cité  de  Mat- 
thieu où  Jésus  s'exprime  d'une  manière  explicite.  Mais  la 
déclaration  que  nous  discutons  en  ce  moment  n'était  pas 
susceptible,  lorsque  Jésus  la  fit,  d'être  entendue  dans  ce 
sens;  car  le  discours  de  celui  qui,  dans  le  Temple,  parle  de 
la  destruction  de  ce  Temple,  sera  rapporté  par  chacun  à 

I    (i)  Par  eiemple,  Lârke,  1,  p.  £26;  ecmptrei  là  centre  Tholock,  sur  et 
païuge. 
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'édifice  même  où  se  trouve  l'interlocuteur.  Jésus  en  pro- 
îonçant  les  mots  :  Ce  temple,  tov  vaov  toStov  ,  aurait  dû 
nontrer  du  doigt  son  propre  corps;  c'est  aussi  la  supposi- 
ion  que  font  la  plupart  des  partisans  de  cette  explication  (1). 
Mais  d'abord  l'évangéliste  ne  dit  rien  d'un  pareil  geste; 
cependant  il  était  dans  son  intérêt  de  le  faire  valoir  à  l'appui 
lu  sens  qu'il  donnait  à  ces  mots.  En  second  lieu,  Gabier 
i  fait  remarquer  avec  raison  combien  il  y  aurait  eu  peu  de 
;oût  et  de  jugement  h  changer  complètement,  par  la  simple 
idditiou  d'une  action  mimique,  la  signification  d'un  discours 
Jont  toute  la  partie  logique,  c'est-à-dire  les  mots,  se  rap- 
jortait  h  l'édifice  du  Temple.  En  tout  cas,  si  Jésus  s'est 
ervi  de  cet  accessoire,  son  geste  n'a  pu  rester  inaperçu; 
es  Juifs  ont  dû  lui  demander  comment  il  était  asseï  pré- 
iomplueux  pour  appeler  son  corps  un  temple;  ou,  a  sup- 
)oser  même  que  les  Juifs  eussent  gardé  le  silence,  cette 
iction  suffisait  du  moins  pour  empêcher  que  les  apôtres  ne 
estassent  jusqu'à  la  résurrection  de  Jésus  dans  l'ignorance 
ur  le  sens  de  son  discours  (2). 

Pressée  par  ces  difficultés,  lu  moderne  exégèse  a  cru  de- 
oir  abandonner  l'interprétation  donnée  par  Jean  des  paru- 
es de  Jésus,  comme  une  signification  détournée  que  l'événe- 
nent  suggéra,  et  chercher,  indépendamment  de  l'explication 
le  l'évangéliste,  h  pénétrer  dans  le  sens  du  discours  énig- 
oaliquc  qu'il  prête  à  Jésus  (3).  Les  Juifs  l'entendirent  d'uue 
lémolilion  et  reconstruction  véritable  du  sanctuaire  national  ; 
nais  on  ne  voudra  pas  accéder  h  une  pareille  interprétat- 
ion, sans  attribuer  h  Jésus,  contre  son  caractère  habituel, 
me  vanterie  vaine  et  poussée  jusqu'à  l'excès.  On  cherche 

(1)  Tholuck ,  1.  c.  (3)  C'est  ce  que,  outre  Henke  dans  le 

lî)    Henke,  Joannes  apostoïus  non-  Programme  cité,  ont  fait  Herder,  k'on 

uliorum     Jesu     apophthegmatum     in  Gottes  Snfm  nach  Johannes  Evangel., 

mng.  suo  et  ipse  inteipres ,  daos  Pott  S.  135;  Paulin,  t'omm. ,  A,  S.  165  f.. 

t  Ruperti ,  Sylloge  comm.  theol. ,  1 ,  L.  J.,  1,  a,  S.  173  f  ;  Lùcke  et  De  Wette, 

.  9;  Gabier,  Examen  du  Programme  sur  ce  passage. 

*  li*nke%  dans:  Xeuttt,  t/ieot.  Journal, 

,  1,  S.  88;  Lùcke»  sur  ce  passage. 
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donc  un  sens  figure  quelconque;  or  dans  le  même  évangile 
on  trouve  d'abord  le  passage  4,  21  seq.,  dans  lequel  Jésus 
annonce  h  la  Samaritaine  que  le  temps  approche  où  l'oc 
n'adorera  plus  exclusivement  le  père  à  Jérusalem,  sv  i*p 
coXujjloiç,  mais  où  on  l'adorera  en  esprit  et  comme  esprit.  Il 
se  pourrait  en  effet  que  les  mots  renverser  le  Temple,  >.Jr.v 
tov  vaov,  eussent  primitivement  signifié,  dans  notre  passage, 
que  le  Temple  serait  dépossédé  du  privilège  d'être  le  seul 
lieu  d'adoration.  Cette  conception  est  confirmée  par  un  récit 
des  Actes  des  Apôtres,  6,  14-  Etienne,  qui,  ce  semble, 
avait  adopté  la  déclaration  de  Jésus  ici  en  question,  fut  ac- 
cusé d'avoir  dit  que  Jésus  le  Nazaréen  renversera  cet  édi- 
fice et  changera  les  lois  transmises  par  Moïse,  on  ir^cù;  ù 
Na£(opatbç  outo;  zaTccWcci  tov  to'-ov  toutov,  y.al  à)Aà:;ci  tx  g  for,, 
a  xapéScoxe  Moliav;;;  ce  passage  exprime  que  la  destruction 
du  Temple  aura  pour  effet  un  changement  du  culte  établi 
par  Moïse,  changement  qui  sans  doute  tendra  à  le  spiritua- 
liser.  Ajoutons  encore  un  passage  des  évangiles  synopti- 
ques :  des  paroles  presque  identiques  à  celles  que  Jésus, 
chez  Jean,  prononça  lui-même,  sont  rapportées  dans  les 
deux  premiers  évangiles  (Matlh.,  26,  60 seq.;  Marc,  14, 
57  seq.)  comme  une  accusation  de  faux  témoins  contre  lui; 
et  Marc  a  ceci  de  plus,  c'est  qu'il  désigne  le  temple  qui  doit 
être  détruit,  comme  fait  de  main  d'homme,  yeipoTwOÎr.To;,  cl 
celui  que  Jésus  doit  bâtir,  comme  un  autre,  auquel  nulle 
main  humaine  n'aura  travaillé9  aXkoç,  à^etpoTroiYiToç,  ce  qui 
semble  exprimer  un  contraste  semblable  entre  les  deux 
constitutions  religieuses,  l'une  frappant  les  sens,  l'autre  s'a- 
dressant  à  l'esprit.  En  conséquence,  on  donnera  au  passage 
de  Jean  la  signification  suivante  :  Ce  qui  prouve  que  j'ai 
pleine  autorité  de  purifier  le  Temple,  c'est  que  je  suis  en  état 
de  substituer,  dans  un  très  bref  délai,  ou  culte  mosaïque  plein 
de  cérémonies  une  adoration  de  Dieu  nouvelle  et  toute  spi- 
rituelle; c'est-à-dire,  j'ai  qualité  pour  réformer  l'ancien 
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culte,  puisque  je  suis  capable  d'en  fonder  un  nouveau.  A 
la  vérité  on  peut  faire  contre  cetlc  explication  une  objec- 
tion, en  disant  que  chez  Jean  le  sujet  ne  change  pas  comme 
chez  les  synoptiques,  et  que  le  nouveau  temple  qui  doit 
être  réédiGé  est  désigné,  h  cause  du  pronom  airroç,  non 
comme  autre,  oiXk%,  mais  comme  le  même  que  le  Temple 
détruit  (i).  Celte  objection  est  peu  considérable,  car  la 
constitution  religieuse  chrétienne,  par  rapport  à  la  consti- 
tution juive,  de  même  que  le  corps  ressuscité  de  Jésus  par 
rapport  à  son  corps  défunt,  pouvait  être  conçue  aussi  bien 
comme  identique  que  comme  différente,  puisque  dans  les 
deux  cas,  la  substance  restant  la  même,  un  échafaudage 
transitoire  était  ce  qui  périssait.  Il  y  a  plus  de  danger  dans 
l'autre  objection  relative  h  l'intervalle  de  temps  fixé,  en 
trois  jours,  sv  rpwlv  vif/ipai;.  On  a  prétendu  que  cette  locu- 
tion s'employait  d'une  manière  peu  précise  et  proverbiale- 
ment pour  signifier  en  général  un  court  intervalle;  mais  il 
a  été  objecté  que  cela  n'est  pas  suffisamment  prouvé  par  les 
deux  passages  que  l'on  invoque;  que  le  troisième  jour  étant 
placé  à  côté  du  second  et  du  premier  (Os.,  6,  2  :  O'D'D 
V&hvït  DVD;  Luc,  13,  32  :  <77i'[/.£pov  xal  auptov  xal  tt,  rpirç, 
aujourd'hui  et  demain  et  après-demain) ,  on  voit  immédia- 
tement par  là  qu'il  ne  désigne  une  époque  que  d'une  façon 
relative  et  approximativement  ;  mais  que,  dans  notre  passage, 
le  troisième  jour  est  placé  seul,  et  annonce  par  conséquent 
une  époque  fixe  et  absolue  (2). 

Ainsi  attirés  et  repoussés  également  par  les  deux  expli- 
cations (3),  les  théologiens  ont  recours  à  un  double  sens  qui 
tient  le  milieu  soit  entre  l'explication  de  Jean  et  l'explica- 
tion symbolique  proposée  en  dernier  lieu  (&),  soit  entre 

(1)  Storr,  dans  Flatt's  Magazin,  &,       indécis  entre  le»  deux  sans  te  pronon- 
S.  199.  cer,  S.  395  f. 

(2)  Tholock   et  Olshausen  ,  sur  ce  (4)  C'est  ce  que  dit  Kern,  Faits  prin- 
passade.                                                              cipaux    de  C  histoire  èvangêlique  .  dans 

(3)  C'est  pourquoi  Keander  demeure       Tub,  Zeittchrijl,  1836,  2,  S*  128. 
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l'explication  de  Jean  et  celle  des  Juifs  (1).  De  la  sorte,  ot 
bien  Jésus  a  parlé  h  la  fois  de  son  corps  qui  devait  être  tué 
et  puis  ressusciter,  et  de  la  révolution  dans  la  religion  juive 
dont  cet  événement  serait  principalement  la  cause  efficiente; 
ou  bien,  voulant  se  débarrasser  des  Juifs,  il  les  a  sommés 
de  renverser,  chose  impossible,  leur  Temple  réel,  et,  sou 
cette  condition  qui  ne  devait  jamais  être  remplie,  il  s'est  offert 
pour  en  construire  un  nouveau  ;  toutefois,  a  côté  de  ce  sens 
ostensible  pour  la  multitude,  ses  paroles  avaient  encore  un 
sens  caché  qui  ne  devint  clair  aux  apôtres  qu'après  la  ré- 
surrection, et  d'après  lequel  le  mot  temple,  vaoç,  désignait 
le  corps  de  Jésus.  Mais  l'invitation  faite  aux  Juifs  de  démo- 
lir leur  Temple,  avec  l'offre  de  le  rebAtir,  aurait  été  une 
bravade  peu  digne;  l'allusion  cachée  qui  y  était  renfer- 
mée, aurait  été  un  jeu  de  mots,  sans  utilité  pour  les  apô- 
tres; et  surtout  un  double  sens  de  l'une  ou  l'autre  espèce 
est  inouï  dans  le  langage  d'un  homme  judicieux  (2).  Comme 
de  cette  façon  on  pourrait  tout  à  fait  désespérer  d'expliquer 
le  passage  de  Jean,  l'auteur  des  Probabilia  fait  remarquer 
que  les  synoptiques  désignent  comme  faux  témoins,  tytvSo- 
[taptupaç,  ceux  qui  soutinrent  devant  le  tribunal  que  Jésus 
avait  tenu  ce  langage;  d'où  il  conclut  que  Jésus  n'a  rieo 
dit  de  ce  que  Jean  lui  fait  dire  ici,  et  il  se  dispense  d'ex- 
pliquer ce  passage,  le  considérant  comme  une  fiction  du 
quatrième  évangéliste,  qui  a  voulu  aussi  bien  rendre 
raison  de  la  calomnie  de  ces  accusateurs  que  la  repousser  en 
donnant  un  sens  mystique  aux  paroles  de  Jésus  (3).  Mais, 
d'une  part,  de  ce  que  les  s}noptiques  accusent  ces  témoins 
de  fausseté,  il  ne  s'ensuit  pas  que,  dans  l'esprit  de  ces  évan- 
gélistcs,  Jésus  n'eut  rien  dit  de  ce  que  ces  témoins  lui  im- 
putaient, car  il  pourrait  s'être  seulement  servi  de  termes  un 

(i)  CV&t  ce  qnoditOlsIiausen.  importants  relatifs  à  d'autres  objet»; 

(2)  Kern  dit ,  a  la  vérité,  qn'il  s'en       nui»  il  s'abstient  d'en  citer  on  exemple, 
trouve  de  semblables  dans  des  discours  (3)  Probmbil.,  p.  28  ff. 
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a  différents  (par  exemple,  détruisez,  et  non  je  détrui- 
'),  ou  il  pourrait  avoir  attaché  a  ses  paroles  un  autre  sens 
ir  exemple,  un  sens  figuré).  D'autre  part,  s'il  n'a  rien 

de  semblable,  il  est  difficile  d'expliquer  comment  les 
ix  témoins  ont  inventé  la  déclaration  dont  il  s'agit  ici,  et 
mmément  la  singulière  addition  des  trois  jours,  iv  Tpiciv 
scat;. 

Comme  dans  toute  explication,  excepté  dans  l'explication 
possible  où  le  corps  de  Jésus  est  le  temple  ,  ce  sont  les 
>ts  en  trois  jours  qui  forment  la  difficulté ,  on  pourrait 
)ir  recours  au  récit,  déjà  cité,  des  Actes  des  Apôtres,  où 
nque  cette  désignation  du  temps.  Ici  Etienne  n'est  ac- 
»é  que  d'avoir  dit  que  ce  Jésus  de  Nazareth  détruira  ce 
u  saint ,  et  abolira  la  loi  que  Moïse  a  laissée ,  on  i^co^ 
fai/opaioç  oiro;  xaTaXiicei  tov  tot:ov  toDtov  (tov  aytov),  xai 
<a$ci  Ta  e'ÔTj  à  rapsetaxe  3VI&j0gt;ç.  La  fausseté  que  renferme 
te  inculpation  (car  les  témoins  contre  Etienne  sont  aussi 
rusés  de  faux  témoignage,  v,àpT*jpe;  ^cu^ct;) ,  pourrait  ré- 
er  dans  la  seconde  partie  de  la  phrase ,  où  il  est  parlé , 
termes  exprès,  d'un  changement  de  la  religion  mosaïque; 
,  au  lieu  de  cela,  il  se  pourrait  qu'Etienne,  et  avant  lui 
lus,  eût  dit  dans  le  sens  figuré  dont  il  a  été  question  plus 
ut  :  Et  il  rebâtira  (je  rebâtirai)  le  Temple,  xal  raXw 
oftourfrei  (— <jco)  airov,  ou  tï  en  rebâtira  (  j'en  rebâtirai) 

autre  (qui  ne  sera  pas  fait  de  main  d'homme),  xal 
fcov  ayetpo^otrTov  oixo^qj^çci  ( — tfco). 
Cependant  il  n'est  pas  môme  nécessaire  de  recourir  au 
isage  des  Actes  des  Apôtres  ;  car  la  difficulté  des  mots 

trois  jours  n'est  pas  insurmontable.  Le  nombre  trois 
mploie  proverbialement ,  non  seulement  en  combinaison 
ec  deux  ou  quatre  (Prov.,  30,  15. 18.  21.  29;  Sir.,  23, 

;  26,  25),  mais  encore  isolément  (Sir.,  25,  1.  3). 
;  la  même  façon  la  locution  en  trois  jours ,  du  moment 
'elle  était  usitée  en  réunion  avec  le  second  et  le  premier 
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jour  pour  exprimer  une  désignation  de  temps  approxima- 
tive, a  pu  se  prendre,  toute  seule,  dans  la  même  acception. 
C'était  alors  le  conteste  qui  décidait  si  elle  indiquait  un 
intervalle  plus  ou  moins  long.  Ici ,  en  opposition  avec  le 
vaste  et  magnifique  édifice  dont  la  construction  réelle, 
naturelle ,  avait  exigé ,  comme  les  Juifs  le  font  remarquer 
aussitôt,  une  longue  série  d'années,  cette  locution  ne  peut 
être  employée  que  pour  exprimer  le  terme  le  plus  court  (1). 
Ces  mots  ne  renferment  donc  ni  une  prédiction  de  la  ré- 
surrection, ni  même  une  allusion  à  cet  événement. 

De  même  que  Ton  prétend  que  Jésus  a  prédit  ici  sa  ré- 
surrection par  la  figure  du  Temple  à  renverser  et  à  rebâtir, 
de  même  on  prétend  que  dans  un  autre  passage  il  y  a  fait 
par  avance  allusion  avec  le  type  du  prophète  Jonas  (Matth., 
12,  39,  seq.;  comparez  16,  4j  Luc,  11,  29  scq.).  Les 
Scribes  et  les  Pharisiens  désirant  voir  un  signe  de  lui,  gt.- 
{JE.6ÎOV ,  il  repoussa  leur  demande  en  leur  répondant  qu'a  une 
race  aussi  perverse,  ysveà  ,  aucun  signe  ne  serait  donné,  si 
ce  n'est  le  signe  de  Jonas  le  prophète,  to  C7i;xeîbv  iwvà  toO 
?:po<pv;7Vj.  Ces  mots,  dans  le  premier  passage  de  Matthieu, 
sont  expliqués  par  Jésus  lui-même  de  la  façon  suivante  : 
comme  Jonas  a  passé  trois  jours  et  trois  nuits  dans  le  ventre 
de  la  baleine ,  év  r/i  xoi>ia  tou  xtïtou;  ,  de  même  le  Fils  de 
l'homme  passera  trois  jours  et  trois  nuits  dans  le  sein  de  la 
terre,  èv  tI  zapàia  ty4;  -piç.  Dans  le  second  passage,  Matthieu 
met  cette  déclaration  dans  la  bouche  de  Jésus,  sans  en  ré- 
péter l'explication  indiquée.  Mais  Luc,  dans  le  passage  pa- 
rallèle, ne  l'explique  qu'ainsi  qu'il  suit  :  Car  comme  Jonas 
fut  un  signe  pour  les  Ninivites,  il  en  sera  de  même  du  Fils 
de  l'homme  à  l'égard  de  cette  génération,  xaôw;  yàp  êyevsTo 
iwvà;  cr.agtov  toiç  Niveuiratç,  oOtwç  âVrai  xal  6  uio;  to*j  àvSpw- 
irou  vr,  yevea  Ta'jrij.  Est-il  possible  que  Jésus  lui-même  ait 
expliqué  le  signe  de  Jonas,  comme  Matthieu  le  rapporte? 

(1)  Compare!  Picandcr,  S.  396 ,  Aon. 
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Il  y  a  diverses  objections  à  faire  là  contre.  A  la  \érité  il  ne 
faut  pas,  en  alléguant  que  Jésus  ne  fut  dans  le  sépulcre  qu'un 
jour  et  deux  nuits  (1),  soutenir  qu'il  n'a  pas  pu  parler  de 
trois  jours  et  trois  nuits  à  passer  dans  le  sein  de  la  terre.  Car, 
et  c'est  positivement  une  particularité  du  langage  du  Nou- 
veau Testament,  le  séjour  de  Jésus  dans  le  tombeau  est  dit 
un  séjour  de  trois  jours,  parce  qu'il  touchait  à  I  \  veille  du 
sabbat  par  le  soir,  et  au  lendemain  du  sabbat  par  le  matin. 
Du  moment  que  ce  jour  unique  avec  les  deux  nuits  était 
pris  pour  trois  jours  pleins,  c'était  seulement  mettre  par 
écrit  ce  compte  rond  que  d'ajouter  les  nuits  aux  jours;  d'ail- 
leurs cela  était  suggéré,  de  soi,  par  la  comparaison  avec  les 
trois  jours  et  les  trois  nuits  de  Jonas  (2).  Mais  si  Jésus  avait 
donné  du  signe  de  Jonas  l'explication  que  Matthieu  lui 
prête,  c'eût  été  une  claire  prédiction  de  sa  résurrection  ;  et, 
par  les  mêmes  raisons  qui  nous  ont  empêché  d'admettre 
plus  haut  qu'il  l'ait  prédite  en  termes  précis,  nous  ne  pou- 
vons pas  admettre  qu'il  ait  donné  cette  explication.  En  tout 
cas ,  elle  aurait  du  provoquer  une  question  de  la  part  des 
apôtres,  qui  étaient  présents  d'après  le  verset  Û9;  et  alors 
on  ne  comprend  pas  pourquoi  il  ne  leur  a  pas  rendu  claire 
l'image  dont  il  venait  de  se  servir,  c'est-à-dire  pourquoi  il 
ne  leur  a  pas  prédit  sa  résurrection  en  termes  exprès.  Or,  il 
ne  l'a  pas  fait;  car,  s'il  l'eût  fait,  les  apôtres  n'auraient  pu 
se  comporter  après  sa  mort  comme  les  évangiles  racontent 
qu'ils  se  comportèrent.  Donc  il  ne  peut,  en  comparant  le 
destin  qui  l'attendait,  à  celui  de  Jonas,  avoir  provoqué, 
de  la  part  des  apôtres,  une  question  à  laquelle  il  aurait  dû 
répondre  si  elle  lui  eût  été  adressée,  mais  à  laqueile  l'évé- 
nement prouve  qu'il  ne  peut  pas  avoir  répondu. 

Par  ces  motifs ,  la  critique  moderne  s'est  décidée  à  ad- 
mettre que  l'explication  du  signe  de  Jonas  rapportée  par 

(1)  Paulua,  Exeg.  Handb.,   sur  ce  (2)  Coiuparei  Fritxsrkc  et  Olshausen 

passage.  tnr  ce  pasuge. 


350  TROISIÈME    SECTION. 

Matthieu  est  une  interprétation  faite  par  Pévongéliste  après 
l'événement,  qu'a  tort  il  a  mise  dans  la  bouche  de  Jésus  (1). 
Sans  doute,  dit-on,  Jésus  a  renvoyé  les  Pharisiens  au  signe 
de  Jonas,  mais  seulement  dans  le  sens  qu'il  y  donna  d'après 
Luc,  à  savoir  que,  comme  Jonas  lui-même,  par  sa  seule 
présence  et  par  sa  prédiction  de  pénitence,  a  été,  sans  mira- 
cle ,  pour  les  Ninivites  un  signe  divin  suffisant ,  de  même 
ses  contemporains,  au  lieu  de  courir  après  des  signes  mira- 
culeux ,  doivent  se  contenter  de  sa  présence  et  de  sa  pré- 
dication. Cette  manière  d'entendre  est  la  seule  qui  soit  en 
conformité  avec  la  teneur  du  discours  de  Jésus,  même  dans 
Matthieu,  et  surtout  avec  le  parallèle  entre  le  rapport  des 
Ninivites  à  Jonas  et  le  rapport  de  la  reine  du  Midi  h  Salo- 
mon.  Ce  fut  par  la  sagesse  de  Salomon,  coota  Soloaôvo;, 
que  la  reine  du  Midi  se  sentit  attirée  des  extrémités  de  la 
terre  ;  et  pour  Jonas ,  ce  fut ,  d'après  l'expression  de  Mat- 
thieu ,  sa  prédication  seule,  Kvîpyyj/.a ,  qui  décida  les  Nini- 
vites h  faire  pénitence.  Dans  la  phrase  de  Luc  ,  il  y  a  au 
futur  :  le  Fils  de  V homme  sera  un  signe  à  l'égard  de  cette 
génération^  oiîtwç  ectai  *ai  6  uio;  toj  âvdswtou  t7,  ysvsa  ttjta 
(cviuLeiov);  et  Ton  pourrait  croire  que  ce  temps  se  rapporte 
non  h  Jésus  et  à  sa  prédication  actuelle,  mais  à  quelque 
chose  de  futur  tel  que  sa  résurrection.  Dans  le  fait,  la  rai- 
sou  du  l'emploi  de  ce  temps  est  qu'au  moment  où  Jésus 
prononçait  ces  paroles,  son  rôle  n'était  pas  encore  accom- 
pli ,  mais  que  l'avenir  en  recelait  encore  plusieurs  phrases. 
11  faut  cependant ,  comme  nous  le  voyons  par  le  premier 
évangile,  que  de  bonne  heure  on  ait  établi  un  rapport  ty- 
pique entre  le  destin  de  Jouas  et  la  mort  et  résurrection  de 
Jésus;  en  eiïet,  la  première  communauté  chrétienne  cher- 
chait de  toute  part,  dans  l'Ancien  Testament,  des  types  et 


(1)  Panlas,  Exeg,  Ifandb,,  2,  S.  97       S.149f  ;  compares  Neander,  L  J.  Clir.# 
ff.;  Schulx,  Vebtr  das  Abcndm.,  S.  317       S.  266. 
f.;  De  Wette,  Exeg.   Uandb.,  i9  4, 
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des  prédictions  de  la  catastrophe  de  son  Messie,  si  révoltante 
pour  les  Juifs. 

Le  quatrième  évangile  renferme  encore  quelques  décla- 
rations de  Jésus  qui  ont  été  considérées  comme  des  prédic- 
tions cachées  de  sa  mort.  Le  discours  du  grain  de  blé,  12, 
24,  n'exprime,  à  la  vérité,  que  cette  idée-ci  :  à  savoir,  que 
la  vie  individuelle,  en  se  sacrifiant  pour  la  cause  générale, 
exerce  une  influence  féconde  (1);  cela  est  trop  visible  pour 
que  nous  nous  y  arrêtions  davantage.  Mais  dans  les  discours 
d'adieu,  rapportés  pr.r  Jean,  il  se  trouve  quelques  expres- 
sions que  plusieurs  persistent  encore  à  entendre  comme  re- 
latives à  la  résurrection.  Jésus  dit  :  Je  ne  vous  laisserai  pas 
orphelins,  je  viens  vers  vous;  encore  quelque  temps,  et  le 
monde  ne  me  voit  plus.  Mais  vous,  vous  me  voyez;  dans 
quelques  moments,  vous  ne  me  verrez  plus,  etdans  quelques 
moments  encore  vous  me  verrez,  etc.  (14,  18  seq.  ;  16, 
16  seq.).  On  fait  remarquer,  dans  ces  discours,  le  rapport 
cotre  quelques  moments  et  encore  quelques  moments,  (uîcpov 
îtat  traXtv  (i.ucpov,  Foppositiou  entre  manifester  aux  disci- 
ples et  non  manifester  au  monde,  £[/.<pavi'££iv  ùpuv  (toiç  [/.aÔ7i- 
ra?;)  xai  oir/i  tw  xogj/.w,  les  morts  je  reverrai,  vous  verrez, 
toXiv  ctyoy.ai,  ctycaOe,  qui  expriment  une  entrevue  toute 
personnelle  ;  et  toutes  ces  circonstances,  plusieurs  pensent 
qu'on  ne  peut  les  rapportera  rien  autre  chose  qu'à  la  résur- 
rection, où  il  arriva  justement  qu'on  se  vit  peu  après  qu'on 
avait  cessé  de  se  voir,  entrevue  toute  personnelle  et  bornée 
aux  amis  de  Jésus  (2).  Mais  en  annonçant  que  lui  et  ses 
disciples  se  reverraient,  Jésus  décrit  ici  cette  rencontre  d'une 
manière  qui  ne  cadre  pas  avec  les  jours  de  la  résurrection.  Si 
les  mots  parce  que  je  vivrai,  oti  tyw  Çôi,  14,  19,  indiquent 
m  résurrection,  on  ne  comprend  plus  ce  que  signifient  dans 
ce  contexte  les  mots,  et  parce  que  vous  vivrez  aussi,  ym 

(i)  De  Wette,  sur  ce  passage.  (2)  Sùskiad,  I.  c,  S.  184  Cf. 
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ù[/.er;  ^gcgÔs.  Jésus  dit  que  lors  de  cette  entrevue,  ses  opA- 
tres  reconnaîtront  son  rapport  avec  son  père,  et  n'auront 
plus  aucune  question  à  lui  faire  (1/i,  20;  16,  23);  et  ce- 
pendant, au  dernier  jour  de  leur  entrevue  avec  lui  après  la 
résurrection,  ils  lui  firent  une  question,  et  une  question  très 
peu  judicieuse  dans  le  sens  du  quatrième  évangéliste  (Àct. 
Ap.,  1,  6).  Enfin,  il  promet  que  lui  et  le  père  viendront  à 
celui  qui  l'aime  et  résideront  en  lui;  ce  qui  prouve  clai- 
rement que  Jésus  entend  ici,  par  le  paraclet,  ^apox^r.To;, 
non  son  retour  corporel ,  mais  son  retour  spirituel  (1). 
Cependant  celte  explication  a  aussi  ses  difficultés;  car  les 
mots  :  Vous  me  verrez,  je  vous  verrai,  oJ/arfc'  ;jie,  ciopuxi 
ùpitç,  ne  cadrent  pas  avec  un  retour  simplement  spirituel. 
Nous  sommes  obligé  de  réserver  la  solution  de  cette  singu- 
lière contradiction  pour  le  moment  où  nous  examinerons 
de  plus  près  ces  déclarations;  en  attendant,  nous  rappelons 
seulement  que  les  discours  d'adieu,  rapportés  par  Jean, 
discours  où  l'évangéliste,  de  l'aveu  même  des  partisans  du 
quatrième  évangile,  a  entremêlé  ses  propres  pensées,  sont 
les  moins  propres  à  fournir  des  preuves  dans  cette  question. 
Après  tout  cela,  on  pourrait  croire  qu'il  resterait  encore 
une  issue  :  ce  serait  de  supposer  que,  à  la  vérité,  Jésus  ne 
s'est  pas  expliqué  sur  sa  résurrection  future,  mais  qu'il  n'en 
a  pas  moins  su  à  l'avance  qu'il  ressusciterait.  S'il  savait  sa 
résurrection  d'avance,  il  la  savait  ou  par  voie  surnaturelle, 
en  vertu  de  l'esprit  prophétique,  du  principe  supérieur  qui 
résidait  dans  lui,  en  vertu,  si  Ton  \eut,  de  sa  nature  di- 
vine, ou  par  voie  naturelle,  c'est-à-dire  par  de  judicieuses 
réflexions.  Mais  une  prescience  surnaturelle  de  cet  événe- 
ment ne  peut  se  concevoir,  pas  plus  ici  que  pour  la  mort, 
en  raison  du  rapport  que  Jésus  établit  entre  sa  résurrection 
et  l'Ancien  Testament.  D'après  les  mômes  récits  où  il  est 
dit  qu'il  en  a  fait  d'avance  la  révélation,  il  l'expose,  ainsi 

(1)  Voyez  Lùcke,  sur  ce  passage. 
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qôe  m  passion  et  sa  mort ,  comme  un  accomplissement 
de  toutes  les  choses  que  les  prophètes  ont  écrites  du  Fils 
de  F  homme ,  icovtcov  twv  y6Ypaj/,[Jiivtov  8ùt  twv  xpo^TiTwv 
tw  viw  toG  avOpcâicou  (Luc,  18,  31);  et,  même  après 
l'événement,  il  représente  aux  apôtres,  doutant  de  sa  ré- 
surrection, qu'ils  auraient  dû  croire  à  des  choses  qui  avaient 
été  prédites  par  les  prophètes,  InX  7>a<riv  oïç  ikzlnGon  oî 
77po9^rai,  h  savoir  qu'il  fallait  que  le  Christ  souffrit  tout 
cela y  et  qu'ensuite  il  entrât  dans  sa  gloire,  toû™  lia  -rcaôetv 
fèv  Xpurrov,  xai  £tce>>8eîv  etç  rhv  5o$«v  ccùtoIj  (Luc,  24,  25 
seq.).  D'après  la  suite  du  récit,  Jésus  rappela  aussitôt  h  ces 
disciples  (ceux  d'Immaûm)  tous  les  passages  de  l'Écriture 
qui  se  rapportaient  h  lui,  commençant  par  Moïse  et  pour- 
suivant par  tous  les  prophètes,  eèp£aa«vo;  à™  Muafaç  xal 
im  t:«vt(ov  twv  Trpoçr,Twv  ;  et  plus  bas  (v.  fi5),  les  Psaumes 
sont  ajoutés  h  cette  énumérntion.  Cependant  aucun  pas- 
sage particulier  ne  nous  est  cité,  et  nous  ne  savons  ni  quel 
passage  il  a  appliqué  ni  comment  il  l'a  appliqué  h  sa  ré- 
surrection. Seulement  il  résulterait  de  Matth.,  12, 39 seq., 
qu'il  avait  considéré  le  destin  du  prophète  Jonas  comme  la 
figure  du  sien  ;  et  de  l'interprétation  qui  fut  donnée  plus 
tard  par  les  apôtres,  et  qu'on  supposera  peut-être  un  écho 
de  celle  de  Jésus,  on  pourrait  conclure  qu'il  avait  trouvé, 
comme  subséquemment  les  apôtres,  ces  prédictions  dans 
Psal.,  16,  8  seq.  (Act.  Apost.,  2,  25  seq.  ;  13,  35);  dans 
Isaïe,  53  (Act.  Apost. ,  8,  32  seq.)  ;  dans  Isaïe,  55,  3 
(Act.«Apost.,  13,  34),  et  peut-être  encore  dans  Osée,  6, 2. 
Mais  le  destin  de  Jonas  n'a  pas  même  une  conformité  exté- 
rieure avec  celui  de  Jésus,  et  le  livre  qui  le  concerne  porte 
tellement  en  lui-même  son  propre  but,  que  c'est  se  mépren- 
dre certainement  sur  le  vrai  sens  et  l'intention  de  l'auteur 
que  de  supposer  à  l'ouvrage  entier  ou  à  une  phrase  un  rap- 
port typique  à  des  événements  futurs.  Le  verset  3  du  cha- 
pitre 55  d'Isaic  est  tellement  étranger  à  cela,  que  l'on 

h.  n» 
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comprend  h  peine  comment  on  a  pu  y  trouver  la  moindre 
analogie  avec  la  résurrection  de  Jésus.  Le  chapitre  53  de 
ce  prophète  est  décidément  relatif  à  un  sujet  collectif  qui 
revit  dans  des  membres  toujours  nouveaux.  Le  chapitre  7 
d'Osée  figure,  d'une  manière  non  méconnaissable,  le  peuple 
et  l'État  d'Israël.  Enfin,  le  passage  principal,  le  Psaume  16, 
ne  peut  être  entendu  que  d'un  personnage  pieux  qui,  avec 
l'aide  de  Jéhovah,  espère  échapper  à  un  danger  de  mort; 
et  sa  demande  est,  non  de  sortir  du  tombeau,  comme  Jésus, 
mais  de  n'y  être  déposé  en  aucune  façon,  et  avec  la  réserve 
de  payer  dans  son  temps  le  tribut  u  la  nature,  ce  qui  ne 
s'appliquerait  pas  non  plus  à  Jésus.  Donc,  si  un  principe 
surnaturel  en  Jésus,  si  un  esprit  prophétique  lui  avaient  fait 
trouver  une  annonce  anticipée  de  sa  résurrection  dans  ces 
histoires  et  ces  passages  de  l'Ancien  Testament,  qui,  dans 
le  fait,  ne  contiennent  rien  de  pareil,  l'esprit  résidant  en 
lui  eût  été  non  l'esprit  de  la  vérité,  mais  un  esprit  de  men- 
songe (1),  ce  principe  surnaturel  eût  été  non  un  principe 
divin,  mais  un  principe  démoniaque.  Pour  échapper  à  cette 
conséquence,  il  ne  reste  plus  au  théologien  surnaturaliste, 
qui  ne  ferme  pas  l'oreille  à  une  interprétation  judicieuse  de 
l'Ancien  Testament,  qu'à  considérer  en  Jésus  la  prévision 
de  sa  résurrection  comme  un  résultat  de  la  réflexion  telle 
que  la  comporte  la  nature  humaine.  Mais  la  résurrection, 
prise  comme  miracle,  est  un  mystère  des  conseils  divins  dans 
lequel  il  était  impossible  a  l'intelligence  humaine  de  péné- 
trer avant  le  résultat;  prise  comme  événement  naturel,  elle 
fut  le  hasard  le  plus  incalculable,  si  l'on  ne  veut  pas  ad- 

(1)  Kern  croit  repousser  cette  con-  chose ,  c'est  que  cette  conclusion  qu'il 

clusion  en  l'étendant  davantage.  Il  dit  attaque  n'a  été  faite  qne  sons  la  stippo- 

qu'il  faudrait  aussi  accuser  d'avoir  été  sition  que  l'interprétation  en  question 

dominés  parnn  esprit  de  mensonge  les  proviendrait  d'une  source  surnaturelle, 

apôtres,  et  même  tonte  l'Église  chré-  ((n'en  conséquence  elle  s'évanouit  pour 

tienne,  qni  s'est  approprié  l'interpréta-  les  apôtres  et  l'Église,   et   qu'elle  se 

tion  qui  applique  ces  passages  de  l'An-  transforme  en  une  imputât  ion  innocenta 

cien   Testament   à   la  résurrection   de  d'une  erreur  naturelle. 
Jésus  (l,  c«»&  130).  Il  n'onblie  qu'une 
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mettre  une  moi  l  apparente  que  Jésus  et  ses  confédérés  au- 
raient arrangée  de  dessein  prémédité. 

Ainsi  ce  n'est  qu'après  l'événement  que  la  prévision,  aussi 
bien  que  la  prédiction  de  la  résurrection,  a  été  attribuée  h 
Jésus;  et  dès  lors,  avec  l'arbitraire  sans  limite  de  l'exégèse 
juive,  rien  ne  fut  plus  facile  aux  apâtres  et  aux  rédacteurs 
du  Nouveau  Testament  que  de  trouver,  dans  l'Ancien,  des 
ligures  et  des  prophéties  de  la  résurrection  de  leur  Messie. 
Ce  n'est  pas  à  dire  qu'ils  aient  en  cela  poursuivi  un  plan 
avec  astuce,  et  tout  en  étant  convaincus  eux-mêmes  de  la 
nullité  de  leur  mode  d'expliquer  et  de  conclure,  ainsi  que  le 
prétendent  l'auteur  des  Fragments  de  Wolfenbùttel  et 
d'autres  qui  les  calomnient;  mais,  de  même  que  celui  qui 
a  6xé  ses  regards  sur  le  soleil,  voit  encore  pendant  quel- 
que temps  l'image  de  cet  astre  partout  où  il  tourne  les  yeux, 
de  même,  éblouis  par  leur  enthousiasme  pour  le  nouveau 
Messie,  eux  le  voyaient  partout  dans  l'Ancien  Testament, 
seul  livre  qu'ils  lussent;  ayant  le  sentiment  que  leurs  plus 
profonds  besoins  avaient  été  satisfaits,  et  par  là  convaincus 
que  Jésus  était  le  Messie,  sentiment  et  conviction  qui  sont 
encore  un  honneur  à'nos  yeux,  ils  curent  recours,  dès  qu'il 
fut  question  de  preuves  réfléchies,  à  des  appuis  qui  sont  bri- 
sés depuis  longtemps,  et  que  les  efforts,  même  les  plus  actifs, 
d'une  exégèse  arriérée  ne  peuvent  relever. 

§  CXIII. 
Discours  de  Jésus  sur  sa  venue.  Critique  des  différentes  explications. 

D'après  les  récits  évangéliques ,  Jésus  a  prédit  non 
seulement  qu'il  revivrait  trois  jour:»  après  sa  mort ,  mais 
encore  que  plus  tard  ,  au  milieu  des  calamités  qu'entraî- 
nerait la  destruction  du  Temple  de  Jérusalem  ,  il  viendrait 
dans  les  nuées  du  ciel  pour  finir  la  période  actuelle  du 
monde ,  et  ouvrir  la  période  future  par  un  jugement  uni* 
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versel  (Matth.,  24  et  25  j  Marc,  13;  Luc,  17,  22-37;  21, 
5-36). 

Jésus  sortait  du  Temple  pour  la  dernière  fois  (Luc  n'a 
pas  cette  circonstance  précise),  et  ses  apôtres  (Luc  dit  d'une 
manière  indécise  :  Quelques  uns)  appelaient  son  attention 
sur  ce  magnifique  édifice;  pour  réponse,  Jésus  leur  assura 
que  tout  ce  qu'ils  voyaient  là  serait  détruit  de  fond  en  com- 
ble (Matth.,  24,  1.  2,  et  parall.).  Les  apôtres  lui  deman- 
dèrent quand  cela  devait  arriver,  et  quel  serait  le  signe  de 
la  venue  du  Messie,  que  dans  leur  idée  ils  rattachaient  a 
cet  événement  (v.  3).  Jésus  les  avertit  de  ne  pas  se  laisser 
égarer  par  des  gens  qui  se  donneraient  faussement  pour  le 
Messie,  et  par  l'opinion  de  ceux  qui  pensaient  que  la  cata- 
strophe attendue  devait  suivre  aussitôt  les  premiers  signes 
avant-coureurs;  qu'en  effet  des  guerres  et  des  bruits  de 
guerre,  des  combats  de  peuples  et  de  royaumes  les  uns 
contre  les  autres,  des  famines,  des  pestes  et  des  tremble- 
ments ne  seront  que  les  préludes  des  misères  qui  précéde- 
ront la  venue  du  Messie  (v.  4-8);  qu'eux-mêmes,  ses  par- 
tisans, devront  d'abord  appeler  sur  leur  tète  la  haine,  la 
persécution  et  la  mort;  que  la  perfidie,  la  trahison,  les 
déceptions  des  faux  prophètes,  l'insensibilité,  la  corruption 
générale  des  mœurs  prévaudront  parmi  les  hommes;  mais 
qu'il  faut  d'abord  que  le  royaume  du  Messie  soit  annoncé 
dans  le  monde  entier;  que  ce  n'est  qu'après  tout  cela  que 
peut  s'ouvrir  la  fin  de  la  présente  période  du  monde,  fin  que 
doit  attendre  avec  constance  quiconque  veut  avoir  part  à  la 
félicité  de  la  période  future  (v.  9-14).  Il  ajoute  qu'un 
avant-coureur  plus  précis  de  cette  catastrophe  sera  l'accom- 
plissement de  la  prophétie  de  Daniel  (9,  27),  où  il  est  dit 
que  les  lieux  saints  seront  profanés  et  ravagés  (d'après  Luc, 
21,  20  cela  signiGc  le  bouleversement  de  Jérusalem  par 
des  armées);  que,  lorsque  cela  arrivera,  il  sera  grand  temps 
de  songer  a  la  fuite  la  plus  rapide,  et  qu'il  faudra  plaindre 
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ceux  qui  seront  empêchés  de  se  sauver  en  toute  hâte,  et  ar- 
demment souhaiter  que  le  moment  où  elle  deviendra  néces- 
saire ne  soit  pas  défavorable  (d'après  Luc,  19,  /|3  scq.  il 
faudra  fuir,  à  cause  de  la  prochaine  dévastation  de  Jérusa- 
lem, décrite  avec  plus  de  précision  dans  ces  paroles  de  Jésus 
adressées  à  la  ville  :  Tes  ennemis  t'environneront  de  tran- 
chées, ils  t'enfermeront  et  te  presseront  de  tout  côté;  ils  ra- 
seront tes  maisons,  ils  extermineront  tes  enfants,  ils  ne  te 
laisseront  pas  une  pierre  sur  Vautre,  rcepiëa^oOciv  oî  èyôpoi 
cou  yapaxa  coi,  xal  TrepixuxXcocouci  ce  xal  cuvé£ovct  ce  irocv- 
toÔev,  xal  è^aoïoijci  ce  xat  Ta  Te'xva  cou  èv  col,  xal  oOx  âç/cou- 
civ  èv  col  XWov  èîwl  >i6a>).  Jésus  continue  en  annonçant  qu'il 
surviendra  alors  un  temps  de  misères  sans  exemple,  misères 
qui,  d'après  Luc,  v.  24,  consisteront  surtout  en  ceci,  que 
plusieurs  du  peuple  d'Israël  seront  mis  à  mort,  plusieurs 
emmenés  en  captivité,  et  que  Jérusalem  sera  foulée  aux 
pieds  par  des  païens  pendant  une  durée  fixée  d'avance;  que 
ce  temps  ne  sera  tolérablc  que  parce  que  la  grâce  de  Dieu 
l'abrégera  en  faveur  des  élus  (v.  15 — 22);  que,  vers  cette 
époque,  de  faux  prophètes,  de  faux  Messies  essaieront  de 
tromper  par  des  miracles  et  des  signes,  et  promettront  tan- 
tôt d'un  côté  tantôt  d'un  autre  de  montrer  le  Messie;  qu'un 
Messie  qui  serait  caché  où  que  ce  fût,  et  qu'il  faudrait  dé- 
couvrir,?ne  pouvait  pas  être  le  vrai  Messie;  que  l'arrivée  de 
celui-là  serait,  comme  la  lumière  de  l'éclair,  une  révélation 
soudaine,  pénétrant  partout,  et  dont  Jérusalem  serait  le 
centre,  Jérusalem  qui,  par  sa  faute,  attire  la  punition  sur 
elle-même  (v.  23 — 28);  qu'immédiatement  après  ce  temps 
de  calamités,  l'obscurcissement  du  soleil  et  de  la  lune,  la 
chpte  des  étoiles  et  l'ébranlement  de  toutes  les  forces  du 
ciel  annonceraient  l'apparition  du  Messie,  qui,  h  la  terreur 
des  habitants  de  la  terre,  descendrait  aussitôt  avec  une 
grande  gloire  dans  les  nuées  du  ciel,  et  ferait  convoquer 
incontinent,  par  les  anges,  avec  le  bruit  des  trompettes, 
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scs  élus  do  tous  les  coins  du  monde  (v.  29 — 31);  que 
les  signes  susdits  feront  reconnaître  l'approche  de  la 
Catastrophe  aussi  sûrement  que  les  bourgeons  du  liguier 
l'approche  de  l'été;  que,  de  toute  certitude,  le  siècle  pré- 
sent sera  témoin  de  tout  cela,  bien  que  Dieu  seul  connaisse 
l'époque  précise  (v.  32 — 36);  que  les  hommes,  dans  les 
dispositions  où  ils  se  trouvent  (Marc  et  Luc  n'ont  pas  ce  qui 
suit,  ou  l'ont  dans  un  autre  arrangement),  verront  l'ap- 
proche du  Messie,  comme  jadis  on  vit  s'approcljer  le  déloge, 
avec  une  sécurité  insouciante  (v.  37—39);  et  cependant 
que  ce  sera  un  moment  très  critique  qui  apportera  un  sort 
tout  contraire  à  ceux  qui  avaient  vécu  dans  les  conditions  les 
plus  rapprochées  (vv  40.  41);  que  la  vigilance  est  donc 
nécessaire  (v.  42),  comme  elle  Test  toujours  quand  oo 
ignore  le  moment  où  un  événement  décisif  se  réalisera  ;  ce 
qui  est  aussitôt  figuré  sous  l'image  du  maître  de  maison  et 
du  voleur  (v.  A3.  44),  sous  celle  du  serviteur  auquel  le 
maître  en  partant  confie  la  surveillance  de  la  maison  (v.  45- 
51),  sous  celle  des  vierges  sages  et  des  vierges  folles  (25, 
1-13),  enfin  sous  celle  des  talents  (v.  14-30).  Là-dessus 
suit  une  description  du  jugement  solennel  auquel  le  Messie 
soumettra  tous  les  peuples,  et  dans  lequel  il  distribuera  la 
félicité  ou  la  damnation  suivant  qu'on  aura  pratiqué  ou  né- 
gligé les  devoirs  de  l'amour  du  prochain  (v.  31-46)  (1). 


(1)  Compares  sur  U  teneur  et  l'en-  B.  Signes  ploa  rapprochés,  lea  doo- 

cbalnement  de  ces  discours ,  Fritzsche ,  leurs  mêmes ,  914. 

in  Maith.,  p.  695  seq.  ;  De  Wette,  5.  La/«  elle  même,  54,  15-25,  46. 

Excg.  Handb.,  1,  lf  S.  197  ff.;  Wei-  A.  Ouverture  de  la  période  finale  par 

sel,  Doctrine  chrétienne  primitive    de  la  destruction  de  Jérusalem  et  par  la 

V immortalité ,  dans:  Tfieol.  Studienund  grande  calamité,  6Xtyif,   qui  l'accom- 

KrUiken,  1836,  S.  599  ff.  pagne,  15-28. 

En  conformité  arec  ces  interprètes,  B.  Milieu  et  péripétie;  arrivé*  do 

je  joins  la  division  suivante  du  chapitre  Messie  qui  réunit  ses  élus ,  29-31  (li- 

dans  Matthieu  :  dessus  considérations  rétrospectives  et 

1.  Signes  précurseurs  de  la^/fo,  t/).o;,  encouragements ,  24  »  32-25,  30). 

24,  4-14.  C.  Conclusion  de  la  Jin  par  le  joge- 

A.  Signes  plus  éloignés,  commence»  ment  messianique,  31-46. 
ment  des  douleurs  de  V enfantement,  &p%ri 
•sJt'viftv,  4*8* 
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Ainsi  Jésus ,  dans  ces  discours ,  annonce  que  bientôt 
(cùôéftK,  2à,  28)  après  ces  calamités  où  il  nous  faut,  nom* 
roément  d'après  l'évangile  de  Luc,  reconnaître  la  destruction 
de  Jérusalem  et  de  son  Temple,  et  avant  que  la  génération 
de  ses  contemporains ,  i  yevsà  aSr/i  (  v.  34  )  soit  passée,  il 
apparaîtra  visiblement  dans  les  nuées  et  clora  la  période 
actuelle.  Or,  la  capitale  de  la  Judée  est  détruite  depuis  tan- 
tôt 1800  ans  ;  les  contemporains  de  Jésus  sont  morts  depuis 
un  temps  non  moins  long ,  et  pependant  ni  la  venue  visible 
ni  la  Gn  du  monde  qu'il  y  rattachait  ne  se  sont  encore  réa- 
lisées. En  conséquence  la  prédiction  de  Jésus  parait  avoir 
été  une  fausse  prédiction.  Dès  la  plus  haute  antiquité  chré- 
tienne ,  comme  le  retour  du  Christ  se  faisait  plus  attendre 
qu'on  n'avait  pensé,  il  y  eut,  d'après  2.  Petr.,  3,  3  seqM 
des  railleurs  qui  demandaient  :  Où  est  la  prédiction  de 
la  venue?  Car  depuis  le  jour  où  nos  pères  se  sont  endor* 
mis y  tout  demeure  comme  au  commencement  de  la  créa- 
tion ,  m$  eoriv  tô  inotrff&kici  tx;  rapouciaç  aùrou  ;  àç*  iç  yàp 
ot  irarépeç  t5coi[JiYfÔY3<7av ,  rcavra  o3tg>  5iaj/ivei  iiç  ifXJHç  xt*- 
<y«w;.  Dans  les  temps  modernes,  la  conséquence  fâcheuse 
dont  cette  prédiction  semble  susceptible  contre  Jésus  et  les 
apôtres  n'a  été  présentée  par  personne  d'une  manière  plus 
incisive  que  par  l'auteur  des  Fragments  de  JVolfenbutleL 
Aucune  prédiction  dans  toute  l'Écriture,  dit-il,  n'est  d'un 
côté  plus  précise ,  de  l'autre  plus  évidemment  démentie , 
que  celle-ci  qui  forme  cependant  un  des  piliers  du  christia- 
nisme :  et  il  y  voit  non  une  simple  erreur,  mais  une  trom- 
perie préméditée  des  apôtres,  h  qui ,  et  non  à  Jésus  même, 
il  attribue  cette  promesse  et  les  discours  qui  la  contiennent. 
Cette  tromperie,  il  l'explique  par  la  nécessité  où  ils  étaient 
d'attirer,  par  l'appât  d'une  rémunération  prochaine,  les 
gens  qu'ils  avaient  besoin  ,  pour  vivre,  de  mettre  à  contri- 
bution, et  il  soutient  qu'elle  est  reconnaissable  à  la  gauche- 
rie avec  laquelle  ils  cherchent  a  échapper  aux  doutes  que 
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suscitent  les  trop  longs  retards  de  la  venue  de  Jésus  :  Paul, 
en  jouant  aux  énigmes  avec  des  locutions  obscures  dans  la 
deuxième  Épitrc  aux  habitants  de  Thessalonique,  et  Pierre, 
en  poussant  Ténormilé  jusqu'à  invoquer  la  manière  dont 
Dieu  compte  le  temps»  et  par  laquelle  mille  ans  ne  valent 
qu'un  jour  (1). 

Naturellement,  l'exégèse  dut  tenter  tous  les  efforts  pour 
éviter  la  blessure  mortelle  que  l'on  cherchait  à  porter  an 
christianisme  avec  les  conclusions  tirées  de  ce  chapitre. 
Toute  la  difficulté  gtt  en  ceci  :  Jésus  parait  mettre  dans  une 
étroite  connexion  chronologique  quelque  chose  qui  est  en- 
core à  venir,  avec  quelque  chose  qui  est  passé  depuis  long- 
temps. On  peut  essayer  de  la  résoudre  de  trois  manières: 
ou  bien  on  niera  que  Jésus  parle  de  quelque  chose  qui  soit 
déjà  passé,  et  l'on  soutiendra  que  tout  ce  qu'il  dit  est  uni- 
quement relatif  à  un  avenir  non  encore  accompli;  ou  bien 
on  niera  qu'une  partie  de  son  discours  se  réfère  à  quelque 
chose  qui  soit  encore  à  venir ,  et  Ton  rapportera  toute  la 
prédiction  à  des  événements  qui  depuis  longtemps  sont  der- 
rière nous;  ou  enfin  on  accordera,  il  est  vrai,  que  le  dis- 
cours de  Jésus  touche  en  partie  à  des  choses  qui  sont  déjà 
passées  pour  nous  t  en  partie  à  des  choses  qui  sont  encore 
à  venir;  mais  alors  ou  l'on  niera  qu'il  ait  mis  les  unes  et  les 
autres  en  une  connexion  immédiate,  ou  Ton  soutiendra  qu'il 
n'a  pas  manqué  de  prendre  en  considération  l'intervalle 
intermédiaire. 

Quelques  Pères  de  l'Église,  vivant  encore  dans  la  primi- 
tive attente  du  retour  du  Christ,  et  trop  inexercés  dans  une 
exégèse  régulière,  pour  ne  pas  négliger  certaines  aspérités 
qui  faisaient  obstacle  à  une  explication  désirée ,  quelques 
Pères  de  l'Église,  dis-je,  tels  que  Irénée  et  Hilaire  (2),  ont 


(1)  Fom  Zweck  Jetu  und  seiner  Jùn-      le  second.  Corn  m,  in  Matth, ,   tor  ce 
ger,  S.  184 » 201  ff.,  207  ff.  passage.  Compares  tor  les  direrset  ea- 

(2)  Le  premier,  Adv.  Hêtres.,  3,  25;      plicaticns  de   ce   passage  la  lyte  de 
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rapporté  tout  le  passage  depuis  le  commencement,  Matth.  t 
24,  jusqu'à  la  fin,  chap.  25,  à  la  venue  du  Christ  pour  le 
jugement,  venue  qui  n'est  pas  encore  accomplie.  Mais  cette 
explication  accorde  tout  d'abord  que  Jésus  a  employé  la 
destruction  de  Jérusalem  comme  type  de  cette  dernière  ca- 
tastrophe. Par  conséquent  elle  s'annule  cllc-mèrac.  En  effet, 
que  signifie  cette  concession  ,  sinon  que  le  commencement 
de  ce  discours  fait  naître  l'impression  qu'il  y  est  parlé  de 
la  destruction  de  Jérusalem ,  c'est-à-dire  d'un  événement 
maintenant  accompli  depuis  longtemps ,  et  qu'on  ne  peut 
y  trouver  que  par  une  réflexion  ultérieure,  par  une  combi-  . 
naison,  un  rapport  h  quelque  chose  qui  soit  encore  a  venir 
aujourd'hui? 

Le  rationalisme  moderne ,  qui ,  inspiré  h  son  début  par 
des  idées  de  naturalisme,  avait  abandonné  comme  une  chi- 
mère l'espoir  du  retour  du  Christ  sous  une  forme  quel- 
conque, et  qui  se  permettait  toutes  les  violences  exégéliques 
pour  chasser  de  l'Écriture  ce  qui  l'y  choquait,  le  rationa- 
lisme, dis-je,  se  jeta  du  côté  opposé,  et  hasarda  la  tentative 
de  rapporter  d'un  bout  à  l'autre  les  discours  dont  il  s'agit 
à  la  seule  destruction  de  Jérusalem ,  et  à  ce  qui  précéda  et 
suivit  immédiatement  cet  événement  (1).  D'après  cçlte  ex- 
plication ,  la  fin  dont  il  est  question  n'est  que  le  renverse- 
ment de  la  constitution  judéo-païenne  qui  régissait  le  monde  ; 
ce  qui  est  dit  de  la  venue  du  Christ  dans  les  nuages  n'est 
qu'une  figure  de  la  propagation  et  du  triomphe  de  sa  doc- 
trine; la  convocation  des  peuples  pour  le  jugement ,  et  la 
distribution  de  la  félicité  aux  uns  et  de  la  damnation  aux  au- 
tres, sont  une  image  des  biens  qui  seront  le  partage  de  ceux 
qui  s'approprieront  la  doctrine  et  la  cause  de  Jésus,  et  des 
maux  qu'entraînera  l'indifférence  ou  même  l'hostilité  pour 

Schott,   Commentant**  in  eos  J.  Chr,  Testament,  1,  |>.  H  03,  Sédition;  Ef- 

sermonet ,  qui  de  reditn  ejnt  ad  judi-  kermaun ,  Jlandbueh  der  Glattbenslehie, 

écium...  agunt,  p.  73  seq.  2  ,  S.  579,  3,  S.  &27,  A 37,  709  ff.,  et 

(4)  Bahrdt,  Traduction  du  Nouveau  d'autre»  dans  Scbott ,  I.  c. 
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cette  doctrine  et  celte  cause.  Mais  expliquer  ainsi,  c'est  ad 
mettre,  entre  les  Ggures  et  les  idées  une  distance  qui,  inouïe 
en  soi,  est  inconcevable  dans  ce  cas  particulier,  où  Jésus, 
parlant  à  des  hommes  animés  de  sentiments  judaïques,  de- 
vait savoir  qu'ils  entendraient  absolument  au  propre  ce  qu'il 
dirait  de  la  venue  du  Messie  dans  les  nuages,  du  jugement 
et  de  la  fin  de  la  période  présente. 

Ainsi,  le  discours  de  Jésus,  dans  toute  sa  longueur,  n'est 
susceptible  d'être  rapporté  ni  à  la  destruction  de  l'état  juif 
ni  aux  scènes  de  la  fin  du  monde  ;  il  faudrait  donc  le  rap- 
porter à  quelque  chose  de  différent  et  de  la  ruine  de  Jéru- 
salem et  de  la  fin  du  monde,  s'il  était  vrai  que  cette  double 
impossibilité  fût  inhérente  à  chacune  des  parties  qui  le  com- 
posent. Mais  il  n'en  est  pas  ainsi  :  ce  qui  est  dit  de  la  des- 
truction du  temple  dans  Matth.,  2û,  2.  3.  15  seq.,  ne  peut 
s'appliquer  à  la  lointaine  époque  de  la  fin  du  monde  ;  et  ré- 
ciproquement ,  ce  qui  est  annoncé  du  jugement  qui  sera 
tenu  par  le  Fils  de  l'homme,  25, 31  seq.,  ne  peut  s'appli- 
quer à  la  destruction  de  Jérusalem.  Ce  qui  domine  dans  le 
début  du  discours,  c'est  le  rapport  à  la  destruction  de  Jé- 
rusalem ;  ce  qui  domine  dans  la  dernière  partie  ,  c'est  le 
rapport  à  la  fin  des  choses.  Il  est  donc  possible  de  le  diviser 
tellement  que  la  première  partie  soit  rapportée  à  l'événe- 
ment le  plus  prochain,  c'est-à-dire  la  ruine  de  Jérusalem, 
et  la  seconde  partie  a  l'événement  le  plus  éloigné ,  c'est-à- 
dire  la  consommation  des  siècles.  C'est  là  le  moyen  terme 
qui  a  été  embrassé  par  la  plupart  des  interprètes  modernes; 
et  alors  il  ne  s'agit  plus  que  de  déterminer  le  point  où  il  faut 
placer  la  division  entre  les  deux  parties.  Comme  il  s'agirait 
d'une  lacune  qui,  par  supposition  ,  comprendrait  tout  l'in- 
tervalle entre  la  destruction  de  Jérusalem  et  le  jugement  der- 
nier, c'est-à-dire  probablement  plusieurs  milliers  d'années, 
elle  devrait  être,  ce  semble,  désignée  d'une  façon  recon- 
naissable,  et  par  conséquent  on  devrait  la  trouver  avec  fa- 
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cililc  et  unanimité.  Mais  vainement,  et  ce  n'est  pas  un  bon 
sigfje  pour  la  supposition,  cherche- t-on  cette  unanimité  et 
celte  concordance  ;  loin  de  là ,  le  point  de  la  division  a  été 
marqué  aux  endroits  du  discours  les  plus  différents. 

Comme  il  paraissait  du  moins  constant  qu'à  partir  du 
v,  31,  la  conclusion  du  25e  chapitre,  où  sont  les  discourt 
sur  le  jugement  solennel  auquel  le  Messie,  entouré  des 
anges,  soumettra  tous  les  peuples,  ne  pouvait  être  rappor- 
tée au  temps  de  la  destruction  de  Jérusalem,  plusieurs  théo- 
logiens crurent  être  en  droit  de  mettre  ici  le  point  de 
séparation,  et,  en  continuant  de  rapporter  h  la  ruine  de  l'État 
juif  tout  jusqu'à  ch.  25,  30,  ils  rapportèrent  la  suite  au 
jugement  qui  couronne  la  consommation  des  choses  (1). 
Cette  explication  suppose  un  grand  intervalle  entre  les  ver- 
sets 30  et  31  du  chapitre  25,  et  l'on  est  frappé  tout  d'a- 
bord de  voir  que  cet  intervalle  n'est  indiqué  que  par  la 
simple  particule  8é.  Puis  non  seulemeut  on  déclare  que  ce 
qui  est  dit  des  éclipses  de  soleil  et  de  lune,  des  tremblements 
de  terre,  et  des  chutes  d'étoiles,  n'est  qu'une  Ggure  de  la 
ruine  de  l'état  et  du  culte  des  Juifs;  mais  encore,  quand  il 
est  dit  du  Messie,  24,  31,  qu'il  viendra  dans  les  nuées,  on 
assure  que  cela  signifie  invisiblement  ;  qu'il  viendra  avec 
puissance,  que  cela  signifie,  avec  une  puissance  manifeste 
seulement  par  ses  effets;  qu'il  viendra  avec  beaucoup  de 
gloire,  que  cela  signifie,  une  gloire  que  l'on  pourra  conclure 
de  ces  effets  qu'il  produira;  enfin  on  ajoute  que  les  anges, 
ayyeXo*.,  qui  convoqueront  les  peuples  au  son  de  la  trom- 
pette, sont  les  apôtres  qui  porteront  la  parole  de  la  prédi- 
cation (2).  On  a  tout  à  fait  tort  d'invoquer,  pour  une  ex- 


(1)  C'est  ce  qne  disent  Lightfoot,  sur  salem,  etc.,  dans  :  BençeTs  Archiv. ,  2, 

ce  passage;  Flatt,  Comm.  de  no  donc  S.  79  f  f .  ;  et  d'autres.  Voyea  Scliott, 

-vecis,  pa<ji\ti<x  twv  oûpavwv,  dans  VeU  8.  75  f. 

thusen's  und  A.  Sammlung,  2,  461  ff.;  (2)  C'est  ce  que  dit  particulièrement 

Jabn.     Explication    des  prophéties    de  Jalin ,  Mémoire  cité. 
Jésus  touchant  la  destruction  de  Jérn- 
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plicalion  purement  figurée  de  ces  passages,  les  tableaux 
prophétiques  des  jours  du  jugement  divin  (Is. ,  13,  9  scq.; 
24,  48  seq.;  Jérém.,  ft,  23  seq.;  Kzech.,  32,  7  seq.;  Joël, 
3,  3,  seq.;  Amos,  8,  9),  et  subsidiairement  des  descriptions 
telles  que  celles  qu'on  lit  dans  Jud.,  5,  20;  A  et.  Ap.  2, 
17  seq.  (1).  Dans  ces  prophéties,  il  est  question  de  vérita- 
bles éclipses,  de  véritables  tremblements,  etc.,  qui,  étant 
des  prodiges,  devaient  accompagner  la  catastrophe  annon- 
cée. Dans  le  Psaume  de  Débora,  il  s'agit  également  d'une 
véritable  participation  du  ciel  au  combat  contre  Sisara, 
participation  qui  est  attribuée,  dans  le  récit  4,  45,  è  Dieu 
lui-même,  et  ici,  dans  le  Psaume,  à  ses  légions  célestes. 
Enfin,  Pierre  compte  qu'après  que  l'ciïusion  de  l'esprit  se 
sera  accomplie,  on  verra  se  manifester  au  ciel  les  phénomè- 
nes annoncés  parmi  les  signes  précurseurs  du  jour  du  Sei- 
gneur, vîj/ipa  Kupiou. 

La  tentative  de  mettre,  en  partant  do  la  fin  du  discours, 
le  point  de  séparation  au  verset  30  du  chapitre  25,  échouant 
par  l'impossibilité  où  l'on  est  d'expliquer  ce  qui  est  placé 
au  delà;  il  a  été  naturel  de  rechercher,  en  partant  du  com- 
mencement, jusqu'où  il  faudrait  de  toute  nécessité  recon- 
naître que  le  discours  s'applique  au  plus  prochain  avenir, 
c'est-à-dire  à  la  ruine  de  Jérusalem.  Dans  cette  recherche, 
on  trouva  que  le  premier  point  de  repos  se  rencontrait 
après  ch.  24,  28  f  car  ce  qui  jusque-là  est  dit  de  la  guerre, 
des  autres  calamités,  de  l'abomination  dans  le  Temple,  de 
la  nécessité  d'une  prompte  fuite  pour  échapper  à  des  mi- 
sères inouïes,  ne  peut,  sans  la  plus  grande  violence,  être 
détaché  de  la  destruction  de  Jérusalem;  mais  ce  qui  suit 
touchant  la  venue  du  Fils  de  l'homme  dans  les  nuées,  etc., 
demande,  non  moins  impérieusement,  à  être  rapporté  à  la 
Gn  des  choses  (2).  Cependant,  dès  le  premier  abord,  il 

(1)  Kern,   Faits  principaux,  clans:       acad.,  3,  \t.  34  ff.;  Paulns,   Exeget, 
Tùb.  Zeitschrijl.  1836,  2,  S.  440  ff.  itandù.,  3,  »,  S.  340  f.,  402  f. 

(2)  C'ctt  ce  que  disent  Storr,  Opusc, 
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semble  impossible  de  comprendre  comment  l'énorme  inter- 
valle de  temps,  que  cette  explication  suppose  aussi  entre 
la  première  et  la  seconde  partie  du  discours,  peut  être  placé 
justement  entre  deux  versets  que  Matthieu  réunit  par  la 
particule  qui  exprime   le  temps  le  plus  court  (aussitôt, 
EÙOéo;).  On  a  essayé  de  remédier  à  cette  difficulté  en  sou- 
tenant que  eùOeco;  n'exprime  pas  ici  la  prompte  succession 
d'un  événement  après  l'autre,  mais  signifie  seulement  que 
l'événement  en  question  arrivera  soudainement,  et  que  c'est 
comme  si  Jésus  avait  dit  :  Après  les  calamités  (sans  déter- 
miner combien  de  temps  après)  qui  signaleront  la  ruine  de 
Jérusalem,  le  Messie  soudainement  apparaîtra  d'une  ma- 
nière visible.  Mais,  outre  qu'une  pareille  explication  de 
eùfe'co;,  comme  Olshausen  le  remarque  justement,  est  une 
dernière  ressource  qu'on  emploie  h  toute  extrémité,  elle 
ne  lève  même  pas  réellement  la  difficulté.  En  effet,  non 
seulement  Marc,  dans  le  passage  parallèle  v.  24,  disant  : 
Dans  ces  jours  après  cette  affliction,  èv  ixei'vaiç  raîç  ^[/.e'paiç 
|UTa  tt<v  blfy.v  exsîvr.v,  place,  dans  la  même  série  de  temps, 
et  les  événements  qu'il  va  annoncer,  et  ceux  qu'il  vient 
d'annoncer;  mais  encore,  peu  après,  tous  les  évangiles 
portent  avec  concordance  (Mal th.,  v*  34  et  parall.)  que 
la  génération  actuelle  ne  passera  pas  sans  que  cela  arrive. 
Il  en  résultait  que  l'explication  qui,  à  partir  du  v.  29, 
rattache  tout  à  la  venue  du  Christ  lors  du  jugement  dernier, 
était  menacée  d'être  réduite  à  rien  par  le  v.  34;  aussi  le 
mot  génération y  ymà,  fut  mis  à  la  torture,  comme  l'au- 
teur des  Fragments  de  Wolfenbùltel  s'en  est  déjà  plaint  (1), 
Afin  qu'il  ne  s'opposât  plus  h  l'explication  voulue,  il  fallut 
qu'il  signifiai  tantôt  la  nation  juive  (2),  tantôt  le  parti 
de  Jésus  (3)  ;  et  l'on  prélendit  que  Jésus  avait  voulu  dire 
que  ou  celle  nation  ou  son  parti  existerait  encore,  après 

(J)  L.  c,  S.  188.  (S)  Paulns,  snr  co  passage. 

(2J  Storr,  I.  c„  p.  39, 116  scq. 


306  THOISIÈME    SECTION. 

un  nombre  indéterminé  de  générations,  au  moment  de  la 
dernière  catastrophe.  On  ajouta  que  le  verset  35,  qui  suit 
immédiatement,  fait  une  nécessité  d'ôter  au  verset  34 
toute  détermination  de  temps;  que  Jésus  déclarant  dans 
le  verset  35  que  le  temps  de  la  dernière  catastrophe  ne 
peut  être  fixé,  ne  saurait  l'avoir  fixé  immédiatement  au- 
paravant, en  disant  que  ses  contemporains  en  seraient 
encore  les  témoins.  Cependant  cette  nécessité  prétendue 
d'expliquer  ainsi  le  mot  génération,  ysveà,  a  été  depuis 
longtemps  réduite  à  néant  par  une  distinction  entre  la 
détermination  approximative  et  la  détermination  précise  du 
temps  où  la  catastrophe  finale  surviendra  :  la  première, 
Jésus  la  donne,  et  c'est  la  génération  actuelle,  ymi;  la 
seconde,  il  assure  ne  pas  pouvoir  la  fixer  avec  exactitude, 
c'cst-h-dirc  en  indiquer  le  jour  et  l'heure,  rj/ipa  xai 
ûpa  (1).  Mais  la  possibilité  même  d'interpréter  le  mot 
ymà  d'une  (Tes  façons  indiquées  s'évanouit,  quand  ou  ré- 
iléchit  que,  réuni  avec  un  verbe  qui  exprime  le  temps,  et 
sans  autre  détermination,  le  mot  ysveà  ne  peut  avoir  d'autre 
signification  que  la  signification  primitive,  à  savoir  généra- 
tion, époque;  que,  dans  un  contexte  qui  tend  à  caractériser 
par  des  signes  la  venue  du  Messie,  il  aurait  été  mal  à  pro- 
pos de  parler,  non  pas  de  cette  venue,  mais  de  la  durée  du 
peuple  juif  ou  de  la  durée  de  la  communauté  chrétienne 
dont  il  n'était  pas  question;  que  même  le  v.  33,  où  il  est 
dit  :  Quand  vous  verrez  tout  cela,  sachez,  etc.,  6;x«?;  otov 
Utïti  ?;av7a  Toc!/ra,  yivco<7*E7e  x.  t.  V,  suppose  que  les  per- 
sonnes à  qui  Jésus  s'adresse,  vivraient  assez  pour  voir  l'évé- 
nement dont  il  s'agit;  enfin,  que  dans  un  autre  passage 
(Mallh.  16,  28  et  parall.)  la  promesse  de  voir  la  venue  du 
Fils  de  l'homme  est  donnée  non  pas  seulement  à  celte  gêné • 
ration, '{Vit*oûv/i,  mais  directement  à  quelques  uns  de  ceux 
qui  sont  ici  présents,  tic!  twv  dh  é?TW7wv  ;  ce  qui  démontre 

(I)  Voyez  Kuinœl,  in  Malth.,  p.  649. 
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de  la  favori  la  plus  décisive  que,  dans  notre  passage  aussi, 
Jésus,  en  employant  le  mot  génération,  a  entendu  parler 
de  la  génération  de  ses  contemporains,  laquelle  ne  devait 
pas  mourir  avant  que  la  fin  du  monde  fût  survenue  (1). 
Hors  d'état  de  nier  cette  conclusion,  et  s'eflbrçaut  de  sépa- 
rer, par  le  plus  grand  intervalle  possible,  la  fin  du  monde 
ici  annoncée  et  l'époque  de  Jésus,  d'autres  prétendent  que 
le  passage  en  question  renferme  seulement  ceci  :  les  événe- 
ment décrits  jusque-là  commenceront  à  s'accomplir  dès  le 
temps  actuel,  et  par  conséquent  il  peut  encore  s'écouler 
beaucoup  de  siècles  avant  qu'ils  soient  pleinement  ac- 
complis (2).  Mais,  si  dès  le  v.  8  il  est  question  des  commen- 
cements de  la  période  de  calamités,  tandis  qu'à  partir  du 
v.  14  se  trouve  décrite  la  Gn  de  la  période  actuelle,  Gn  ame- 
née par  ces  calamités,  et  si  alors  il  est  dit  que  la  génération 
présente  ne  passera  pas  sans  que  tout  cela  soit  arrivé,  ecoç 
av  TravTa  TaOra  yevr,Tai,  il  est  impossible  qu'il  s'agisse  de 
ces  commencements  seuls,  il  faut  que  les  phases  de  la  fin 
du  monde  même,  dont  il  est  parlé  en  dernier  lieu,  y  soient 
comprises. 

Si  donc  le  verset  34  renferme  encore  quelque  chose  qui 
doive  se  rapporter  à  ces  événements  voisins  du  temps  de 
Jésus,  son  discours  ne  peut  être,  dès  le  verset  29,  relatif  à  la 


(1)  Comparez  l'auteur  des  Fragments 
deirolJembiiitel,l.  c.,S.  190 fl".;  Scliolt, 
1.  c,  S.  «7ff. 

(S .  Kern ,  1.  c,,  S.  141  f.  Qne  Jésus 
ait  supposé,  entre  le  moment  où  il  par- 
lait et  la  fin  du  monde»  an  iu ter r aile 
beaucoup  plus  long  que  l'iuterfallc 
qui  derait  s'écouler  jusqu'à  la  ruine  de 
Jérusalem ,  c'est  ce  que  Kern  crut  pou- 
voir démoutrer  par  la  rote  la  plus 
courte  à  l'aide  du  verset  14  de  notre 
2V  chapitre,  où  Jésus  dit  :  Et  cet  évan- 
gile dm  règne  sera  prêché  par  toute  ta 
terre  pour  servir  de  témoignage  «  toutes 
les  nations,  et  c'est  alors  que  lajin  arri- 
vera, xctt  xT)ov^0ï)7CTat  rovro  tfc  tvay- 
ycÂcov  Tvj;  Axvi/ctot,  cv  oxy)  t?î  ouovpivp 
êli  fiaptvpio»  irait  toT-  ïQvtu  ,  xai  tôt» 


v^n  to  tAoç.  Nul  ne  peut  contredire, 
assure-t-il .  qu'une  pareille  propagation 
du  christianisme  n'exige  on  temps  in- 
comparablement plut  long  qu'une  ring* 
taine  d'années.  Par  bonheur,  les  apôtres 
se  chargent  eux-mêmes  de  cette  contra- 
diction ;  car,  dès  arant  la  ruine  de 
Jérusalem,  ils  représentent  la  propaga- 
tion do  l'érangile  comme  ayant  déjà 
atteint  le  terme  assigné  ;  par  exemple , 
C'o/.,  1,  5  :  L' évangile  (6)  actuel  dans  te 
monde  entier,  tov  fvay/cÀtov ,  (6)  tov 
tcaplvToç...  h  travrl  xy  xotrpw...  33: 
L'évangile  ayant  été  annoncé  dans  toute 
la  création  sous  le  ciel,  tov  x^pv^Oivro; 
h  nxJTi  t75  «riait  tîî  v*o  tov  •vpavj». 
Comparci  Rom.,  10»  13. 
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fin  du  monde.  Le  point  de  séparation  doit  être  reculé  plus 
loin,  vers  le  v.  35  ou  le  v.  /|2  (1).  Mais  alors  on  garde 
derrière  soi  des  phrases  qui  ne  se  prêtent  pas  è  être  enten- 
dues du  temps  de  la  destruction  de  Jérusalem,  signification 
que  Ton  prétend  donner  a  tout  le  paragraphe  jusqu'aux 
versets  désignés,  et  Ton  est  contraint  d'admettre,  dans  les 
discours  sur  la  glorieuse  venue  du  Christ  au  milieu  des 
nuages,  et  sur  la  convocation  de  tous  les  peuples  par  les 
anges  (v.  30  seq.),  les  mêmes  métaphores  monstrueuses 
contre  lesquelles  une  autre  division  a  échoué ,  comme  nous 
l'avons  vu  plus  haut. 

Ainsi  le  verset  34,  qui,  avec  le  verset  32  et  seq.,  où  se 
trouve  la  métaphore  du  figuier,  et  avec  le  verset  35,  qui 
contient  une  affirmation  irrévocable,  doit  être  rapporté  à  un 
événement  très  voisin,  ce  verset,  dis-je,  a,  aussi  bien  en 
avant  qu'en  arrière,  des  discours  qui  ne  peuvent  aller  qu'a 
la  lointaine  catastrophe  de  la  fin  du  monde;  il  parait  donc, 
au  milieu  de  la  teneur  du  reste  du  discours,  former  une 
espèce  d'oasis  d'un  sens  tout  spécial.  En  conséquence, 
Schott  admet  que  Jésus,  ayant  parlé  jusqu'au  verset  26  de 
la  destruction  de  Jérusalem,  passe,  verset  27,  aux  événe- 
ments de  la  fin  de  la  période  actuelle,  puis  revient,  ver- 
set 32,  à  la  destruction  de  Jérusalem,  et  ne  recommence 
qu'au  verset  36  à  parler  de  la  fin  du  monde  (2).  Mais  c'est 
là  hacher  le  texte  en  désespoir  de  cause.  Il  est  impossible 
que  Jésus  ait  parlé  avec  autant  de  désordre  et  si  peu  de 
suite,  d'autant  plus  que  la  juxtaposition  des  phrases  ne 
donne  aucun  indice  de  ces  brusques  transitions. 

Aussi  n'a-t-il  pas  parlé  de  la  sorte,  dit  la  critique  mo- 
derne ;  la  faute  en  est  aux  évangélistes,  qui  ont  mis,  è  la 
suite  les  uns  des  autres  et  non  dans  le  meilleur  ordre,  des 


(1)  Pour  le  verset  35,  Sùsklnd,  *w-  (2)  Voycs  son  Commentaire,  nir  ce 

mischte  JufitttzeyS.  90  ÎT.;  pour  le  ver-      passage. 
Mît  £2 ,  Kuincel,  in  Matth  >  p.  663  teq. 
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discours  de  Jésus  différents  et  sans  connexion  mutuelle.  Il 
est  vrai  que  Schulz  accorde  que  Matthieu  se  représente  ces 
discours  comme  ayant  été  prononcés  d'un  seul  trait,  et 
qu'à  cet  égard,  l'arbitraire  ou  la  violence  seule  peut  les  dis- 
joindre; mais  il  ajoute  que  difficilement  Jésus  les  a  tenus 
dans  cet  enchaînement,  avec  l'empreinte  totale  qu'ils  ont 
dans  l'évangile  (1).  Sieiïert  pense  que  Jésus  peut  n'avoir 
pas  séparé  formellement  les  différentes  phases  de  sa  venue, 
c'est-à-dire  sa  présence  invisible  lors  de  la  destruction  dé 
Jérusalem,  et  sa  présence  visible  a  la  fin  des  choses,  mais 
que  sûrement  il  ne  les  a  pas  non  plus  réunies  d'une  manière 
positive,  et  que  ce  qu'il  rapprochait  tacitement  a  été  Tondu 
ensemble  par  les  évangélistes,  à  cause  de  l'obscurité  du 
sujet  (2).  Ici  on  retrouve,  entre  Matthieu  et  Luc,  un 
genre  de  différence  déjà  signalé,  à  savoir,  que  les  discours 
que  Matthieu  rapporte  comme  prononcés  d'un  seul  trait, 
sont  dans  Luc  répartis  entre  différents  endroits.  De  plus, 
Luc  ou  n'a  pas  ou  rapporte  autrement  plusieurs  des  choses 
consignées  par  Matthieu  dans  son  évangile.  Par  là,  Schleicr- 
raacher  (3)  s'est  cru  autorisé  à  rectifier  la  rédaction  de 
Matthieu  par  celle  de  Luc,  et  à  soutenir  que,  tandis  que 
dans  Luc  les  deux  discours  séparés,  17,  22  seq.,  et  21, 
5  seq.,  ont  chacun  un  bon  enchaînement  et  une  significa- 
tion sur  laquelle  on  ne  peut  élever  de  doute,  dans  Matthieu, 
la  fusion  de  ces  deux  discours  (chap.  24  et  25)  et  l'addition 
de  fragments  de  discours  hétérogènes  ont  altéré  l'enchaîne- 
ment et  obscurci  la  signification.  Suivant  le  même  théolo- 
gien, le  discours  dans  Luc,  21,  pris  en  soi,   ne  contient 
rien  qui  aille  au  delà  du  rapport  à  la  conquête  de  Jérusa- 
lem et  aux  événements  qui  en  dépendent.  Cependant  il  se 
trouve  ici  aussi  (v.  27)  ces  mots  :  Et  alors  ils  verront  le 

(1)  Ueberdas  Abendmahl t  &.  Zih  f.  (S)   Ueùer  den  Lukat ,    S.  215  ff., 

(2)  Ueber  den   Ursprung  des  ersten      265  ff.  Ici  aussi  Neftnder  se  joint  à  lui, 
kanon.  Evang.  s  S»   110  if.  De  même      S.  562. 

WeiMe,  I.  c. 

II.  24 
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Fils  de  l'homme  venant  dans  la  nuée,  tote  ctyovrai  tov  uiov 
to'j  âvôpci-ou  sp^ojxevov  ev  veçe^vi  ;  et,  quand  Schleiermachcr 
entend  cela  comme  Ggurant  simplement  la  manifestation 
patente  de  l'importance  religieuse  qui  appartient  aux  com- 
motions, précédemment  décrites,  de  la  politique  et  de  la 
nature ,  il  commet  contre  le  texte  une  violence  où  vient 
échouer  toute  son  interprétation  du  rapport  qu'il  suppose 
entre  la  rédaction  de  Luc  et  celle  de  Matthieu.  En  effet,  il 
demeure  constant  que  Matthieu  n'est  pas  le  seul  à  rattacher 
la  Gn  de  toute  chose  à  la  destruction  du  Temple  de  Jéru- 
salem; ces  deux  événements  sont  rattachés  aussi  l'un  A 
l'autre  par  Luc,  et  même  par  Marc,  qui,  dans  ce  paragra*  ' 
phe,  donne  un  extrait  de  Matthieu.  Sans  doute  il  se  peut 
que  bien  des  choses  dites  en  différents  temps  aient  été  rap- 
prochées dans  ce  discours  de  Jésus,  aussi  bien  que  dans 
d'autres  que  les  évangélistes  ont  consignés  par  écrit;  mais 
on  n'est  nullement  autorisé  à  supposer  que  ce  qui  se  rap- 
porte aux  deux  événements  (ruine  de  Jérusalem  et  un  du 
monde)  si  éloignés  l'un  de  l'autre  dans  nos  idées,  ne  forme 
pas  un  seul  et  même  contexte;  et  on  Test  d'autant  moins, 
que  les  autres  écrits  du  Nouveau  Testament  s'accordent  à 
présenter  la  première  société  chrétienne  comme  attendant 
1res  prochainement  la  venue  du  Christ  et  la  Gn  de  la  période 
actuelle  (voyez  1.  Cor.,  10,  il;   15,  51;  Phil.,  4,5; 

1.  Thess.,4,  15seq.  ;  Jac,  5,  8;  1.  Petr.,4,  7;  1.  Joh., 

2,  18;  Apocal.,  1,  1.  3;  3,  11;  22,  7.  10.  12.20). 
On  ne  peut  donc  échapper  à  la  nécessité  de  convenir 

que  le  discours  de  Jésus,  à  moins  que  nous  ne  voulions  en 
disjoindre  h  plaisir  les  parties,  traite,  au  commencement, 
de  la  destruction  de  Jérusalem;  plus  loin,  et  jusqu'à  la  fin, 
de  la  consommation  des  choses,  et  que  ces  deux  catastro- 
phes y  sont  mises  dans  un  enchaînement  immédiat.  Il  ne 
reste  donc  plus,  pour  maintenir  la  vérité  de  la  prédiction, 
qu'une  explication  :  c'est,  tout  en  laissant  dans  l'avenir  sa 
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venue  dont  il  est  parlé,  de  la  faire  passer  en  même  temps 
dans  le  présent;  en  d'autres  termes,  c'est  de  la  transformer 
d'une  venue  simplement  future  en  une  venue  permanente. 
Toute  l'histoire  du  monde,  a-t-on  dit  en  conséquence,  est» 
depuis  la  première  apparition  du  Christ,  un  retour  invisible 
qu'il  accomplit  sans  cesse,  un  jugement  spirituel  auquel  il 
soumet  l'humanité.  La  ruine  de  Jérusalem  (dans  notre  pas- 
sage jusqu'au  verset  28)  n'en  est  que  le  premier  acte;  im- 
médiatement après  (tùôecoç,  v.  29  seq.)  vient  la  révolution 
opérée  dans  l'humanité  par  la  prédication  de  l'Évangile, 
révolution  qui,  par  une  série  d'actes  et  d'époques,  descend 
jusqu'à  la  fin  des  choses,  où  le  jugement  accompli  peu  à  peu 
dans  l'histoire  du  monde  se  manifestera  dans  une  révélation 
qui  comprendra  tout,  qui  clora  tout  (1).  Mais  le  mot  célè- 
bre du  poëte  (2),  mot  qui  est  l'écho  de  la  conscience  mo- 
derne, est  peu  propre  à  donner  la  clef  d'un  discours  qui, 
plus  que  tout  autre,  a  sa  source  dans  les  croyances  du  monde 
ancien.  Considérer  le  jugement  du  monde,  la  venue  du 
Christ,  comme  quelque  chose  de  successif,  c'est  se  mettre 
dans  la  contradiction  la  plus  tranchée  avec  la  manière  de 
voir  du  Nouveau  Testament.  Dès  la  bord,  les  expressions 
qui  y  sont  employées  pour  désigner  cette  catastrophe,  telles 
que  ce  jour,  ixeivvj  r^épa,  ou  le  dernier  jour,  loydm 
^[/ipa,  témoignent  qu'il  s'agit  d'une  péripétie  instantanée, 
La  consommation  des  siècles,  ouv-rAeia  to3  atwvoç,  des 
signes  de  laquelle  les  apôtres  s'enquièrent  (v.  8),  et  que 
Jésus  représente  ailleurs  (Matlh.,  13,  39),  sous  la  figure 
de  la  moisson,  ne  peut  être  que  la  conclusion  finale  de  la 
marche  du  monde,  et  ne  peut  pas  être  quelque  chose  qui 
se  réalise  successivement  durant  cette  marche.  Quand  Jésus 
compare  sa  venue  à  celle  d'un  éclair  (24,  27),  son  arrivée 

(1)  Olshausen  ,  Bibl.  Comm,,  i,  jugement  du  monde ,  Die  tFelgetehiokêe 
S. 865;  Kern,  t.  c,  S.  138  ff.:  compa*  ist  das  IFeUgericht  (Poésies  détachées. 
rex  Stendel ,  GlaubensUkre ,  S.  479  ff.       dans  la    pièce  intitulée  Résignation). 

(2)  Schiller  :  L'histoire  du  monde  est  le      Note  dn  trad. 
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à  celle  du  voleur  dans  la  nuit  (v.  43),  il  veut  par  là 
mer  qu'elle  sera  un  événement  soudain  et  non  un 
d'événements  (1).  Si  Ton  ajoute  les  métaphores  i 
auxquelles  on  est  obligé  de  recourir,  aussi  bien  dan 
explication  que  dans  celle  qui  rapporte  le  24e  ebapil 
ruine  du  judaïsme  (2),  on  sera  obligé  de  renoncer 
essai  comme  à  tous  les  autres. 

Ainsi  échoue  la  dernière  tentative  pour  introduire 
les  discours  dont  il  s'agit ,  le  vaste  intervalle  qui ,  ai 
de  vue  où  nous  sommes  placés  actuellement,  sépare  1. 
de  Jérusalem  et  la  consommation  des  siècles  ;  par 
même,  nous  apprenons  que  cette  séparation  n'est  pa 
chose  qu'une  idée  qui  nous  est  propre,  et  que  nous 
vons  pas  transporter  dans  le  texte  original.  Et  si  nou 
chissons  que  l'idée  de  cet  intervalle  n'est  due  qu'à  i 
rience  des  siècles  multipliés  qui  se  sont  écoulés  de 
destruction  de  Jérusalem,  il  nous  deviendra  facile  à'im 
comment  l'auteur  de  ces  discours ,  qui  n'avait  pas 
cette  expérience  derrière  lui,  put  penser  que,  bientôl 
la  chute  du  sanctuaire  juif ,  centre  du  monde  d'aloi 
les  idées  juives,  ce  monde  prendrait  fin  lui-même, 
le  Messie  apparaîtrait  pour  le  jugement. 


(i)  Comparez  en  particulier  Weizel,  leurs  qni  saisiront  les  hommes 

Le  temps  du  jugement  dernier,  etc.,  crise,  xpt'atç,  qni  accompagne 

dans  :  Studien  der  evang.  GeUtlichke.it  gation  du  royaume  du  Christ , 

Wûrtembergs ,  9,  2,  S.  140  ff.  ibk  ff.  dire  quand  ce  qui  n'est  pas  i 

(S)  Selon  Kern ,  la  phrase  :  Le  signe  châsse  du  monde ,  et  quand 

du  FUs  de  V homme  paraîtra  dans  te  ciel,  homme  sera  tué.  Weisse  se  lais 

f  oomîaiTou  oi)fU?ov  tov  vtov  to3  av6p»-  emporter  plus  loin  par  le  *i 

ttov  h  ovpav»,  signifie  la  manifestation  l'allégorie  ;  «  Le  Christ ,  dit-i 

visible  de  tout  ce  qni ,  faisant  époque  les  femmes  grosses  et  les  noc 

dans  riiistoire  de  l'humanité,  a  un  ca-  c'est-à-dire  ceux  qui  Tentent  ei 

ractère  aascx  saillant  pour  montrer  Tac*  Tailler  et  produire  sous  la  dir 

tion  du  Christ  qui  régit  l'histoire  de  l'ancien  ordre  de  choses;  il  pi 

l'humanité ,  arec  autant  de  clarté  que  dont  la  fuite  tomliera  dans  l'hii 

si  l'on  voyait  au  ciel  le  signe  du  Christ.  à-dire  à  une  époque  rude  et  ii 

La  phrase  :  Et  alors  toutes  les  tribus  de  lière  qui  ne  portera  point  de  fr 

la  terre  se  lamenteront,  xai  totc  xc^avrou  l'esprit.  »  (l\  592.) 
*«*»  al  fvta)  tvj;  fnh  signifie  les  dou- 
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§  CXIY. 
Origine  des  discours  sur  la  venue* 

Le  résultat  auquel  nous  sommes  arrivés  en  dernier  lieu 
touchant  les  discours  soumis  a  notre  examen  renferme  quel- 
que chose  que  tous  les  faux  essais  d'explication  appréciés 
jusqu'ici  ont  eu  pour  but  d'éviter.  Si  Jésus  s'est  imaginé 
et  a  déclaré  que  la  chute  du  sanctuaire  juif  serait  suivie  do 
près  de  la  venue  visible  et  de  la  fin  du  monde ,  comme  il 
s'est  écoulé  presque  1800  ans  depuis  la  première  catastro- 
phe ,  sans  que  la  seconde  se  soit  encore  accomplie»  il  s'est 
trompé  en  ce  point  ;  et  celui  qui  cède  assez  à  l'évidence  de 
l'exégèse  pour  tomber  d'accord  avec  nous  sur  le  sens  des 
discours  en  question,  celui-là  cherche  néanmoins,  en  raison 
de  considérations  dogmatiques ,  à  échappera  la  conclusion 
qui  en  découle. 

On  sait  que  Hengstenberg  a  mis  en  avant ,  au  sujet  des 
visions  des  prophètes  hébreux,  une  théorie  qui  a  obtenu  le 
suffrage  d'autres  théologiens,  c'est  qu'à  la  vue  spirituelle  de 
ces  personnages  les  choses  futures  se  présentaient  moins 
dans  le  temps  que  dans  l'espace ,  à  peu  près  comme  se 
présenteraient  de  grands  tableaux  ;  il  leur  arrivait  ce  qui 
arrive  dans  les  peintures  ou  les  perspectives ,  c'est-à-dire 
que  les  objets  les  plus  éloignés  semblaient  souvent  placés 
immédiatement  derrière  les  plus  voisins  ;  le  plan  antérieur 
et  le  plan  postérieur  se  confondaient.  Suivant  Hengsten- 
berg, cette  théorie  de  la  vision  en  perspective  s'applique  à 
Jésus,  surtout  pour  les  discours  qui  nous  occupent  en  ce 
moment  (1).  Mais  la  remarque  de  Paulus  est  sans  répli- 
que (2)  :  de  même  que  celui  qui  dans  une  perspective  sou- 

(1)   Hengstenberg,  Christologie  des      parez  a nsii  Kern,  Faits  principaux,},  c, 
A.   T.,  i.i,S.  305  ff.  S.  137. 

(2)£rtg.  /7a/irtt.,3,a,  S. 403.  Com- 
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mise  à  sa  vue  ne  sait  pas  distinguer  les  distances,  est  l'objet 
d'une  illusion  d'optique,  c'est-à-dire  se  trompe,  de  même , 
dans  une  perspective  soumise  aux  yeux  de  l'esprit ,  s'il  en 
existe  de  tejle ,  il  y  a  erreur  du  moment  que  les  distances 
ne  sont  plus  perçues.  Ainsi  la  théorie  de  Hengstenberg, 
bien  loin  de  montrer  que  ces  personnages  ne  se  sont  pas 
trompés,  explique  avec  quelle  facilité  ils  ont  pu  se  trom- 
per. 

Aussi  Olsbausen  ,  qui  du  reste  adopte  cette  théorie,  ne 
la  juge-t-il  pas  suffisante  dans  le  cas  présent  pour  écarter 
de  Jésus  toute  apparence  d'erreur;  et  de  la  nature  particu- 
lière du  fait  dont  la  prédiction  est  ici  examinée ,  il  cherche 
à  tirer  des  motifs  spéciaux  de  justification  (1).  D'abord  il 
prétend  que,  pour  avoir  toute  son  importance  morale,  la 
doctrine  de  la  venue  du  Christ  exige  qu'on  la  croie  possible, 
et  même  vraisemblable  à  tous  les  moments.  Par  là  il  ne  fait 
que  justifier  des  expressions  telles  que  celles  du  v.  37  seq. 
(Matth.,  24),  où  Jésus  conseille  la  vigilance,  parce  que 
personne  ne  saurait  prévoir  combien  le  moment  décisif  peut 
être  prochain  ;  mais  il  ne  justifie  pas  des  expressions  telles 
que  celles  du  v.  34 ,  chap.  24,  où  Jésus  assure  que  tout 
s'accomplira  avant  la  fin  d'un  ège  d'homme.  Car  celui  qui 
a  des  idées  justes,  se  représente  le  possible  comme  possible, 
le  vraisemblable  comme  vraisemblable  ;  et ,  s'il  veut  rester 
dans  la  vérité,  il  le  montre  aussi  comme  tel  aux  autres; 
mais  celui  qui  se  représente  comme  réel  ce  qui  n'est  que 
possible  ou  vraisemblable,  celui-là  se  trompe  ;  et  si ,  sans  se 
le  représenter  ainsi  lui-même,  il  le  donne  comme  tel  en  vue 
d'un  but  religieux  ou  moral,  il  se  permet  une  fraude  pieuse. 
Pour  appuyer  ce  qui  a  été  rapporté  plus  haut,  Olshausen 
ajoute  qu'il  a  été  vrai  de  dire  que  la  venue  du  Christ  était 
prochaine ,  et  vrai  en  ceci ,  à  savoir  que  toute  l'histoire  da 
monde  est  réellement  une  venue  du  Christ,  sans  que  cepen- 

(1)  BibL  Comm. ,  i,  S.  865  ff. 
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sa  venue  finale  à  la  consommation  des  siècles  soit 
ie  par  le.  Mais,  s'il  est  prouvé  que  Jésus  représente  sa 
e  propre  et  finale  comme  prochaine ,  tandis  qu'en  réa- 
:'est  seulement  sa  venue  figurée  et  permanente  qui  a 
nencé  à  se  réaliser  dès  le  temps  lo  plus  voisin  de  sa 
,  il  a  confondu  ces  deux  modes  de  venue.  Enfin  Ois- 
en  produit  un  dernier  argument  :  comme  l'accéléra- 
ou  le  retard  du  retour  du  Christ  dépend  de  la  conduite 
hommes,  par  conséquent  du  libre  arbitre,  il  ne  faut 
ndre  sa  prédiction  que  conditionnellement.  Mais  cet 
ment  tombe  du  même  coup  que  le  premier;  car  pré» 
;r  comme  inconditionnel  quelque  chose  de  conditionnel, 
propager  une  fausse  notion. 

ieflert  aussi  regarde  comme  insuffisants  les  motifs  par 
tels  Olshausen  cherche  è  arracher  au  domaine  de  Ter* 
la  prédiction  de  Jésus  relative  à  son  retour  ;  cependant 
nse  qu'il  est  impossible  à  la  conscience  chrétienne  d'at- 
1er  b  Jésus  une  attente  déçue  (1).  Dans  aucun  cas,  cela 
toriserait  è  séparer  arbitrairement,  dans  le  discours  de 
s ,  les  uns  des  autres  les  éléments  qui  se  rapportent  à 
moment  le  plus  voisin,  et  ceux  qui  se  rapportent  à  Té* 
iment  le  plus  éloigné  dans  notre  idée;  le  fait  est  que, 
ius  avions  des  raisons  pour  considérer  une  pareille  er- 
comme  inconcevable  en  Jésus,  nous  serions  obligés  de 
que  les  discours  sur  la  venue ,  où  ces  deux  éléments 
si  inséparablement  confondus ,  ne  lui  appartiennent 
Mais,  au  point  de  vue  orthodoxe,  on  ne  demande  pas 
ord  ce  qu'il  convient  h  une  conscience  chrétienne  de 
c  temps  d'admettre  ou  de  ne  pas  admettre  touchant  le 
ist,  on  demande  ce  qui  est  écrit  touchant  le  Christ, 
is  quoi  la  conscience  devra  chercher  à  s'en  accommoder 
me  elle  pourra;  au  point  de  vue  rationnel,  un  sentiment 
ue  ce  que  Ton  appelle  la  conscience  chrétienne ,  senti- 

Uther  den  Vrspmngu.  ç  f.t  S.  119.  Wri.Mt  »V*prime  de  même. 
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ment  qui  repose  sur  des  suppositions,  n'a  pas  voix  dans  des 
discussions  scientifiques,  et,  toutes  les  fois  qu'il  voudra  s'y 
immiscer,  il  faudra  le  rappeler  à  Tordre  par  le  simple  dic- 
ton :  Taceat  mulier  in  ecclesia  (1). 

Quant  à  la  question  de  savoir  si  nous  avons  d'autres 
motifs  pour  contester  que  les  prédictions  rapportées  dans 
MalthM  24,  25,  et  parallèles,  soient  de  Jésus ,  nous  pou- 
vons prendre  pour  le  point  de  départ  de  notre  examen  l'as- 
sertion de  théologiens  surnaturalistes  qui  disent  que  Jésus 
o  su  ce  qu'il  prédit  ici,  non  par  la  voie  naturelle  d'un  calcul 
judicieux ,  mais  d'une  manière  surnaturelle  (2).  D'abord  le 
fait  général  de  la  ruine  du  Temple  et  de  la  dévastation  de 
Jérusalem  ne  pouvait ,  d'après  ces  théologiens,  être  connu 
d'avance  avec  une  aussi  grande  certitude.  Qui  aurait  pu 
conjecturer ,  demande-t-on ,  que  les  Juifs  pousseraient  la 
fureur  jusqu'à  amener  nécessairement  une  pareille  cata- 
strophe? Qui  pouvait  calculer  que  de  tels  empereurs  enver- 
raient de  tels  procurateurs  qui  provoqueraient  les  peuples  à 
la  révolte  par  leur  lâcheté  et  leur  faiblesse?  Ensuite,  et  cela 
est  encore  plus  frappant ,  plusieurs  particularités  prédites 
par  Jésus  se  sont  réellement  accomplies.  Les  guerres,  les 
pestes,  les  tremblements  de  terre ,  les  famines  qu'il  pro- 
phétisa ,  on  les  retrouve  dans  l'histoire  qui  suivit;  ses 
partisans  ont  été  en  butte,  on  le  sait,  à  des  persécution; 
la    prédiction   de   faux  prophètes,  et  justement  de  faux 
prophètes  qui  devaient  attirer  le  peuple  dans  le  désert  par 
la  promesse  de  signes  miraculeux  (Matth.,  24, 11.  24  seq. 
et  parall.) ,  présente  une  ressemblance  frappante  avec  la 
description  que  Josèphe  donne  des  derniers  moments  de 
l'état  juif  (3).  Luc  dit  (21,  20),  que  Jérusalem  sera  enve- 

(1)  Comparer  aussi  rocs  Écrits  jtolè-      jud.t  2,  13,  h)  '•  Les  magicien*  et  le» 
m'tques,  1,  1,  Conclusion.  trompeurs  persuadèrent  à  la  multitude 

(2)  Voyez,   par   exemple,    Grati ,       de  les  suirre  dans  le  déiert  ;  ils  promet- 
Comm.  z.  Matth. ,  2,  UMx  ff.  taient  de  montrer  des  signes  et  des  pro- 

(3)  Antiq%l  20, S,  6  (comparez  Bell.      diges  manifestes,  opérés  selon  la  pro* 
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loppée  par  des  armées ,  fcoxXoupivi)  ûwè  tnfcmiUèm  iapou- 
(toXtj^  et  ailleurs  (19,  A3  seq.),  qu'une  tranchée  sera  tracée 
autour  de  la  ville;  cela  peut  se  retrouver  dans  une  circon- 
stance rapportée  par  Josèphe,  h  savoir  que  Titus  fit  enfer- 
mer Jérusalem  par  un  mur  (1).  Enfin  Jésus  prédit  au  sujet 
du  Temple  qu'il  n'en  sera  pas  laissé  pierre  sur  pierre,  où 
cfyc&naeTai  XiOoç  foi  Xi'ôto,  et,  au  sujet  de  la  ville,  que  les 
maisons  seront  r  osées  t  eÂwpiofcrî  <re,  (Luc,  19,  4ft);  double 
prédiction  qui  paraîtra  frappante  &  cause  de  l'accomplisse- 
ment littéral  qu'elle  a  eu  (2). 

De  l'impossibilité  de  prévoir  ces  événements  par  voie 
naturelle,  la  doctrine  orthodoxe  conclut  que  Jésus  les  a 
prévus  surnaturellement.  Mais  l'admission  d'une  prévision 
surnaturelle  est  soumise  à  la  même  dificulté  que  les  pré- 
dictions de  la  mort  et  de  la  résurrection,  et  en  outre  à  une 
difficulté  de  plus.  Pour  le  premier  point ,  Jésus  a ,  d'après 
Matth.,  24,  15  f  et  d'après  Marc,  13,  14,  attaché  l'avé- 
nement  de  la  catastrophe  à  l'accomplissement  de  la  pro- 
phétie de  Daniel  sur  une  abomination  pleine  de  désolation  f 
0fcXuy(/.a  r/;;  èpi[u&aefa>ç  ;  par  conséquent  il  a  rapporté  le 
verset  27  du  chap.  9  de  Daniel  (comparez,  1  \ ,  31;  12, 11), 
à  un  événement  qui  eut  lieu  lors  de  la  destruction  de  Jéru- 
salem par  les  Romains.  Paulus ,  il  est  vrai ,  soutient  que 
Jésus  n'a  fait  qu'emprunter  ici  une  expression  de  Daniel , 
sans  considérer  ce  dire  du  prophète  comme  une  prédiction 
de  quelque  chose  qui  fut  encore  à  venir  de  son  temps,  à  lui 
Jésus;  mais  celte  observation  est  ici  particulièrement  inad- 
missible à  cause  de  l'addition  :  Que  celui  qui  lit  cela  y  fasse 


videnec  de  Dieu.  Plusieurs  s*étant  laissé  x7,ç  â?j»09v*v>;  rtitapia;  vacogot •  &vx~ 

persnader  portèrent  la  peine  de   leur  gO/vra;  yîcp  ovrov;  *y»it$  t.xoiaao. 

folie;  Félix  les  fit  ramener  et  punir.  Oï  (i)  Bell,  jud.,  5,  12, 1,1. 

il  yo*r«ç  xcd  àwaTf«mç  ôh>0p«»iioi  rfcf  (1)  De    plus  amples    comparaisons 

oglov  fwfiOov   avro?;  et;  rqv   ipquiav  entre  les  érénements  rapportés  par  Jo- 

i KtaOai*  oVÇcnr  ybp  f<potaa»  evapy?  ri-  sèphe  et  par  d'autres ,  et  la  prédiction  , 

par*   x«)  ovfyma,  xarft  tvjv  tov  Qtov  se  trouTcut  dans  Credner,  Ei*leit9  in 

«povoto»  7ivéutva,Kal  iroUol  nitoOcvTcs  dut  iV.  T. ,  |,  S.  107. 
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attention,  ô  ctvaYwcoaxcov  voeiria.  Or,  au  point  actuel  de  la 
critique  et  de  l'exégèse  de  l'Ancien  Testament,  on  doit 
regarder  comme  décidé  que  les  passages  indiqués  dans 
Daniel  se  rapportent  à  la  profanation  du  sanctuaire  sous 
Antiochus  Épiphane  (1)  ;  par  conséquent  l'application  que 
les  évangélistes  en  prêtent  ici  à  Jésus,  est  fausse.  Pour 
le  second  point,  qui  est  relatif  à  cette  prédiction  considérée 
en  elle-même,  elle  ue  s'est  accomplie  que  par  un  côté, 
c'est-à-dire  en  ce  qui  concerne  Jérusalem;  mais  quant  à 
l'autre  côté ,  c'est-à-dire  le  retour  de  Jésus  et  la  Gn  du 
monde ,  elle  est  restée  sans  accomplissement.  Or,  ce  n'est 
pas  dans  sa  nature  supérieure  que  Jésus  a  dû  puiser  une 
prophétie  à  demi  vraie  ;  et  il  faudrait  qu'en  cela  il  eût  été 
laissé  aux  forces  humaines  de  son  esprit.  Cependant ,  ce  qui 
semble  inconcevable ,  c'est  justement  qu'à  l'aide  de  cette 
prudence  humaine  il  ait  été  capable  de  prévoir ,  dans  ses 
détails,  un  événement  dépendant  d'autant  d'accidents  que  la 
ruine  de  Jérusalem  ;  et  par  là  on  est  conduit  à  conjecturer 
que  ces  discours ,  avec  la  précision  qu'ils  ont  aujourd'hui , 
n'ayant  pas  été  prononcés  avant  l'événement,  ne  l'ont  pas 
été  par  Jésus,  et  qu'ils  lui  ont  été  prêtés  après  l'événe- 
ment sous  la  forme  de  prédiction.  Kaiser,  par  exemple, 
admet  que  Jésus  n'avait  menacé  d'un  horrible  destin  infligé 
par  les  Romains ,  le  Temple  et  la  ville  que  conditionnelle- 
ment  et  dans  le  cas  où  la  nation  ne  se  laisserait  pas  sauver 
par  le  Messie  ;  qu'il  décrivit  ces  malheurs  sous  des  images 
prophétiques,  et  que  ce  ne  fut  qu'après  l'événement  qu'on 
Ata  à  son  discours  la  condition  ,  et  qu'on  y  introduisit  les 
particularités  précises.  Credner  aussi ,  partant  de  ce  fait  que 
des  événements  arrivés  iors  de  la  destruction  de  Jérusalem 
sont  mis  sous  forme  de  prophétie  dans  la  bouche  de  Jésus, 
conclut  que  les  trois  premiers  évangiles  ne  peuvent  pas 

(1)  Bertholdt ,  Daniel  uebersetzt  und      Ifandb.,  3,  a,  S.  340  f.;  De  Wette. 
erklxrt ,  2 ,  S.  668  ff  ;  Panlns ,  Exeg.       Einleitnnç  in  das  A.  T. ,  S  254  *?• 
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voir  été  rédigés  avant  cette  époque  (4).  Mars  il  faudrait 
onc  que  la  prédiction ,  telle  que  nous  la  lisons  dans  les 
.eux  premiers  évangiles ,  eût  été  composée  immédiatement 
près  ou  même  pendant  la  catastrophe  ;  car  elle  annonce 
'apparition  du  Messie  pour  le  temps  le  plus  prochain  après 
a  chute  de  Jérusalem  ;  or ,  cette  attente  ne  pouvait  plus 
xister  dans  les  années  subséquentes.  Comme  cette  connexion 
mmédiate  des  deux  catastrophes  n'est  pas  exprimée  aussi 
ormellement  dans  Luc,  on  a  admis  qu'il  donnait  la  prédic- 
ion  sous  la  transformation  qu'elle  avait  subie  par  l'eiïet  de 
'expérience  qui  avait  appris  que  la  venue  du  Christ  et  la 
in  du  monde  n'avaient  pas  suivi  immédiatement  la  ruine  do 
Jérusalem  (2). 

Eu  opposition  à  ces  deux  manières  de  voir  qui  admettent 
'une  une  prédiction  surnaturelle,  l'autre  une  prédiction  faite 
iprès  l'événement,  on  cherche  d'un  troisième  côté  à  mont- 
rer qu'il  est  possible  que  Jésus  ait  su  réellement  par  voie 
laturelle  ce  qui  est  ici  prédit  (3).  Ce  qui  a  paru  étrange 
ivant  tout,  c'est  que  l'événement  eût  concordé  aussi  exacte- 
nent  avec  des  détails  particuliers  de  la  prédiction  de  Jésus. 
Vussi  les  auteurs  de  celte  troisième  explication  ont-ils  con- 
testé la  réalité  de  cette  concordance.  Ils  disent  :  que ,  la 
Drophétie  portant  que  Jérusalem  serait  entourée  par  de* 
irmées,  xuxXoutiôai  ùito  GTpaTomÂcov,  cela  est  justement  si* 
jnalé  comme  inexécutable  par  Titus  dans  Josèphe  (û)  ;  que, 
la  prophétie  portant  qu'une  palissade,  xa'p*£f  serait  élevée 
lutour  de  la  ville ,  Josèphe  rapporte  que,  le  premier  essai 
J'un  retranchement,  yû^,  ayant  été  anéanti  par  le  feu 


(1)  Kaiser,  b.  Tfieol  ,  1  ,  S.  2A7  ;  facile  d'entourer  la  ville  arec  l'armée,  à 
Credner,  Eini.  in  dut  IV.  T.,  1,  S.  206 f.  cause  de  ta  grandeur  et  de  la  difficulté 

(2)  De  Wette,  Einl.  in  das  IV.  T.,  des  lieux,  et  que  d'ailleurs  cela  serait 
l  97,  IQt  ;Exeg.HanJb,tit  1,  S.  20a,  dangereux  à  cause  des  sorties.  xvxlm* 
1,2,  S.  103.  aaoÔou  t«  yàp  x7,  ffrpaTiqt  rn*  irôhv,  Jii 

(S)  Paulus,  Fritzscke,  De  Wette,  sur  *fc  pt'yiQo;  xal  Jv^upcav  ovx  cvpaplç 

ce  paragraphe.  iTvac,  xai  ayoô.tp)»  aU«ç  wpoç  riç  Int- 

(a)  B.  j.,  5,  12 , 1  :  Qo'il  n'était  pas  Qt'vu^  ' 
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qu'y  mirent  les  assiégés,  Tilus  renonça  h  élever  des  forli- 
Gcations  (1);  que  l'histoire  ne  fait  aucune  mention  de  faux 
Messies  qui  auraient  surgi  dans  l'intervalle  entre  la  mort  de 
Jésus  et  la  destruction  de  Jérusalem  ;  que  les  mouvemeots 
des  nations  et  les  commotions  de  la  nature  furent  loin  d'être 
aussi  considérables  dans  cette  période  que  le  porte  la  des- 
cription qu'en  fait  la  prophétie;  mais  surtout  que  ces  dis- 
cours f  tels  qu'ils  sont  dans  Matthieu  et  Marc,  annoncent 
non  la  destruction  de  Jérusalem,  mais  celle  du  Temple  seul; 
toutes  divergences  entre  la  prophétie  et  l'événement ,  qui 
n'existeraient  pas  si  un  regard  surnaturel  plongeant  dans 
l'avenir  ou  une  prédiction  après  l'événement  fût  ici  inter- 
venue. 

Ce  n'est  donc  pas  en  avant,  dans  l'événement,  que  ces 
théologiens  croient  devoir  chercher  les  contre-épreuves  de 
ces  prédictions  ;  mais  c'est  en  arrière ,  sur  les  types  trans- 
mis par  le  passé,  que  suivant  eux  l'auteur  de  cette  prophétie 
a  eu  les  yeux  tournés.  L'idée  que  les  Juifs  se  faisaient  des 
circonstances  qui  devaient  précéder  l'arrivée  du  Messie 
fournissait  une  masse  de  types  semblables.  De  faux  prophè- 
tes ,  de  faux  Messies,  la  guerre,  la  disette,  les  pestes,  les 
tremblements  de  terre,  les  commotions  dans  le  ciel,  la  dé- 
moralisation croissante,  la  persécution  des  Gdèles  serviteurs 
de  Jehovah ,  passaient  pour  les  avant-coureurs  les  plus 
immédiats  du  règne  du  Messie.  Il  se  trouve,  dans  les  pro- 
phètes des  descriptions  si  analogues  des  calamités  qui  de- 
vaient amener  et  accompagner  le  jour  de  la  venue  de  Jeho- 
vah (ls.,  13,  9  seq.;  Joël,  1,15;  2,  lseq.,10seq.;  3, 3seq.; 
ft,  15seq.,Zcph«,  1,  l&seq.;  Agg.,  2,7;  Zach.,  14,  1, 
seq.;  Mal.,  3,  1  seq.  ),  ou  précéder  rétablissement  du 
royaume  messianique  des  saints  (Daniel,  7 — 12);  en  outre, 
des  écrits  juifs  postérieurs  renferment  des  expressions  qui 

(4)B.j.f5,*M,seq.U,4. 
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ont  une  si  grande  similitude  avec  celle  de  nos  Évangiles  (1), 
que  Ton  ne  peut  douter  que  le  langage  qui  est  tenu  de  part 
et  d'autre  sur  le  temps  de  la  venue  du  Messie  ne  provienne 
d'un  fond  commun  d'idées  contemporaines. 

C'est  une  autre  question  de  savoir  si  Ton  peut  prouver 
que  le  trait  fondamental  du  tableau  que  nous  examinons , 
c'est-à-dire  la  destruction  du  Temple  et  la  dévastation  de 
Jérusalem,  formait  une  partie  des  idées  générales  au  temps 
de  Jésus.  Dans  des  écrits  juifs  se  trouve  consignée  l'opinion 
que  la  naissance  du  Messie  coïncidera  avec  la  destruction 
du  sanctuaire  (2);  mais  évidemment  celte  opinion  ne  s'est 
formée  qu'après  la  ruine  du  Temple,  afin  de  faire  jaillir  du 
plus  profond  de  l'infortune  la  source  de  la  consolation,  Jo- 
sèphe  trouve  dans  Daniel,  à  côté  de  ce  qui  est  relatif  à  An- 
tiochus  Épiphane,  une  prédiction  qui  se  rapporte  à  l'anéan- 
tissement de  l'État  juif  par  les  Romains  (3);  mais,  comme 
ce  n'est  la  signification  primitive  d'aucune  des  visions  de 
Daniel,  Josèphe  n'aurait  pu  en  donner  celte  explication 
qu'après  l'événement  ;  auquel  cas  elle  ne  prouverait  rien  pour 
le  temps  de  Jésus.  Cependant  il  serait  permis  de  penser  que, 


(i)  Voyez  les  passage»  dans  Schœtt- 
gen  ,  2,  p.  509  seq.;  bertholdt ,  §  13; 
Schmidt,  Bibtioth*,  1 ,  S.  24  *eq. 

(S)  Voyez  dans  Si  hœttgen,  a,  p.  525. 

(3)  Antiq.,  10,  il,  7.  Apres  avoir 
dit  qne  la  petite  curne  signifie  Antio- 
clius,  il  ajoute  brièvement:  «  Daniel  a 
écrit  de  U  même  façon  touchant  C  empire 
des  Romains,  et  il  a  prédit  que  notre 
peuple  serait  désolé  par  eux ,  to»  avrôv 
êi  xpénsv  Aavc5).o;  xoù  r.tot  x7,i  t«*v 
^wuat'w»  yiyt/Aovi'a;  kvtyoa^t ,  xaî  Sri 
vu*  «vt5v  iprntittQfof.au  (  to  «Ovoç 
T)a5v).  »  San»  anciin  doute  ,  U  a  rap- 
porté aux  Romains  la  quatrième  monar- 
chie ,  celle  de  fer  (Daniel,  2 ,  A0 )  ;  et , 
comme  il  lut  attribue  1rs  mots  elle  do- 
minera sur  te  monde  entier,  xpaTyj'ffit  it; 
air  a» ,  >1  en  rêsnlto  spécialement  qu'il 
considère  comme  étant  encore  dans  l'a- 
venir sa  destruction  par  la  pierre  9 
Antiq.,  if,  10,  A  :  «  Daniel  fit  aussi  au. 


roi  une  prédiction  touchant  la  pierre  i 
mais  je  n'ai  pas  cru  devoir  en  faire  men- 
tion .  puisque  je  m'occupe  de  consigner 
par  écrit  les  événements  passés  et  non  les 
événements  futurs,  «oNftesvf  il  xoà  vrco) 
toû  li'Oov  AocviTUo;  xS  0aotli7,  ctl\*  jp*} 
fxh  ovk  ièo\t  tovto  Irrepcnr ,  toi  *«- 
pt/.0&vra  xoà  t«  ytycvT^cva  ovyypaufttv , 
où  toi  ptWovxa  bftilovTt.  m  Daniel ,  en 
effet (  dit,  2 ,  àh9  que  la  pierre  signifie 
le  royaume  céleste  qui  détruira  le 
royaume  de  fer  et  qui  lui-même  dorera 
toute  l'éternité.  C'est  là  une  indication 
messianique  dans  laquelle  Josèphe  ne 
veut  pas  entrer.  Les  jambes  de  fer  de  U 
statue  signifient  l'empire  macédonien, 
les  pieds  mêlés  de  fer  et  d'argile  lea 
empires  nés  de  la  monarchie  macédo- 
nienne, et  par  conséquent  l'empire  de 
Syrie  ;  c'est  là  la  vraie  explication  de 
ces  symboles.  Voyea  là-dessus  De  Wette, 
Eint,  in  dus  A.  T.,  §  254. 
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dès  le  temps  de  Jésus,  les  Juifs  avaient  établi  un  rapport 
entre  des  événements  encore  futurs  et  les  prédictions  de  Da- 
niel, bien  que  dans  le  fait  elles  soient  relatives  à  des  événe- 
ments de  beaucoup  antérieurs,  de  la  même  façon  que  les 
chrétiens  de  nos  jours  attendent  encore  le  complet  accom- 
plissement du  v.  25  du  chap.  24  de  Matth.  En  effet,  après 
la  destruction  des  monarchies  mêlées  d'argile  et  de  fer,  et  de 
la  corne  qui  pousse  des  malédictions  contre  Dieu  et  combat 
contre  les  saints,  c'est  la  venue  du  Fils  de  l'homme  dans 
les  nues  et  l'établissement  du  royaume  éternel  des  saints 
qui  sont  prophétisés  ;  or,  ces  événements  ne  se  réalisèrent 
pas  après  la  défaite  d'Antiochus.  On  eut  donc  des  motifs 
pour  reporter,  dans  l'avenir,  et  le  royaume  céleste  et  les 
calamités  qui  devaient  l'inaugurer  et  être  l'œuvre  de  la 
monarchie  de  fer  et  d'argile,  calamités  au  nombre  desquel- 
les on  comprenait  en  particulier  la  profanation  du  Temple 
d'après  l'analogie  des  prophéties  relatives  à  la  corne.  Mais, 
tandis  que,  dans  Daniel,  il  n'y  a  de  prédit  que  la  profana- 
tion du  Temple,  l'interruption  du  culte  et  la  destruction 
{partielle)  de  la  ville  (1);  dans  les  discours  que  nous  exa- 
minons se  trouve  prédite  la  destruction  complète  du  Temple 
et  même  de  Jérusalem,  non  seulement  chez  Luc,  où  la 
chose  est  positive,  mais  encore  sans  doute  chez  les  deux 
autres,  où  l'exhortation  à  une  prompte  fuite  loin  de  la  ville 
semble  indiquer  la  même  catastrophe.  Cela ,  ne  se  trou- 
vant pas  dans  Daniel,  parait  ne  pouvoir  avoir  été  suggéré 
que  par  l'événement.  Toutefois  il  est  deux  réponses  à  faire  : 
d'abord  la  description  de  Daniel  avec  les  termes  ooti  et 
nmvn  (9,  26  seq.  ;  12,  11)  que  les  Septante  rendent  par 
désolation }  èp^awatç,  je  détruis ,  £ia<pôeif<o,  s'entendent  sans 
peine  d'une  ruine  complète;  en  second  lieu,  les  péchés  da 
peuple  avaient  déjà  entraîné  la  ruine  du  Temple  et  de  la 

(*)  Voyca  Josèplie,  Antiq.,  12,  5.  .: 
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ville»  et  la  captivité  lointaine  de  la  nation  juive.  Partant  de 
là,  tout  Israélite  enthousiaste,  à  qui  l'état  religieux  et  mo- 
ral de  ses  compatriotes  paraissait  condamnable  et  irrémé- 
diable, pouvait  attendre  et  prédire  la  répétition  de  cette 
ancienne  punition.  En  conséquence,  même  les  détails  plus 
précisquè  Luc, ainsi  qu'on  Ta  vu  dans  le  paragraphe  précédent, 
a  de  plus  que  les  deux  premiers  évangélistes,  ne  sont  pas  de 
nature  à  nous  forcer  d'admettre,  soit  une  prescience  surna- 
turelle, soit  une  prédiction  après  l'événement;  et  tout  peut 
s'expliquer  par  une  considération  plus  exacte  de  ce  qui  est 
raconté  sur  la  première  destruction  de  Jérusalem  dans 
2.  Beg.,  25;  2.  Paralip.,  36;  et  Jérém.,  39,  52. 

11  n'y  a  qu'un  seul  point  que  Jésus,  en  tant  qu'auteur  de 
ces  discours,  pourrait  avoir  tiré  non  de  modèles  préexistants, 
mais  de  son  propre  fonds,  c'est  l'assurance  qu'il  donne  que 
la  catastrophe  qu'il  décrit  arrivera  avant  la  Gn  de  la  géné- 
ration actuelle.  Nous  devons  nous  refuser  à  attribuer  cette 
assurance  à  une  connaissance  surnaturelle  par  le  motif 
énoncé  plus  haut,  c'est-à-dire  parce  que  sa  prédiction  ne 
s'est  accomplie  qu'à  moitié;  mais  un  accomplissement  aussi 
frappant  de  l'autre  moitié  pourrait  nous  inspirer  de  la  dé- 
fiance contre  la  supposition  d'une  prévoyance  purement 
humaine  de  sa  part,  et  nous  porter  à  penser  que  du  moins 
cette  désignation  du  temps  a  été  introduite  dans  les  discours 
de  Jésus  après  l'événement.  Cependant,  d'après  les  passages 
cités  à  la  fin  du  paragraphe  précédent ,  les  apôtres  eux- 
mêmes  croyaient  vivre  assez  pour  être  témoins  du  retour 
du  Christ;  et  sans  doute  Jésus  aussi  a  attendu,  pour  l'ave- 
oir  le  plus  prochain,  ce  retour  avec  les  dévastations  de  la 
ville  et  du  Temple  qui  d'après  Daniel  devaient  le  précéder. 
L'espérance  générale  de  paraître  un  jour  dans  les  nuées 
du  ciel,  pour  réveiller  les  morts,  prononcer  le  jugement  et 
fonder  un  royaume  éternel,  était  donnée  à  Jésus  du  moment 
qu'il  se  regardait  comme  le  Messie  en  se  référant  à  Daniel, 
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où  cette  venue  est  attribué  au  Fils  de  l'homme,  uiô;  wj 
avôpcoTTou.  Quant  au  temps,  il  étgit  naturel  qu'il  ne  se  figu- 
rât pas  un  trop  long  intervalle  entre  sa  première  venue 
messianique  au  sein  de  l'humilité,  et  sa  seconde  au  sein  de 
la  gloire. 

Il  est  encore  une  objection  contre  l'authenticité  des  dis- 
cours rapportés  par  les  synoptiques  touchant  la  venue  du 
Christ }  au  reste,  à  notre  point  de  vue,  elle  a  moins  d'im- 
portance qu'à  celui  de  la  critique  des  évangiles  qui  est  or- 
dinaire aujourd'hui.  Cette  objection  est  l'absence,  dans 
l'évangile  de  Jean,  de  toute  description  détaillée  de  la 
venue  future  de  Jésus  (1).  A  la  vérité,  dans  le  quatrième 
évangile  non  plus,  on  ne  peut  méconnaître  les  éléments 
essentiels  de  la  doctrine  du  retour  du  Christ  (2).  Jésus  s'y 
attribue  le  pouvoir  de  tenir  un  jour  le  jugement  et  de  ré- 
veiller les  morts  (Joli.,  5, 21—30);  réveil  qui,  h  la  vérité, 
n'est  pas  spécifié  dans  les  discours  synoptiques  examinés 
tout  à  l'heure,  comme  un  acte  essentiel  de  la  Tenue  du 
Christ,  mais  qui  se  trouve  non  rarement  joint  à  cette  venue 
dans  d'autres  parties  du  Nouveau  Testament  (par  exem- 
ple, 1.  Cor.,  15  23;  1.  Thess.,  4,  16).  Quand  Jésus  nie 
parfois  dans  le  quatrième  évangile,  qu'il  soit  venu  dans  le 
monde  pour  juger  (3,  17;  8,  15;  12,  47),  ces  négations, 
d'une  part,  ne  s'entendent  que  de  sa  première  présence,  et 
d'autre  part  sont,  par  des  affirmations  où  il  soutient  être 
venu  pour  juger  (9,  39;  comparez,  8, 16),  limitées  à  signi- 
fier seulement  que  le  but  de  sa  mission  est,  non  pas  de 
condamner,  mais  de  sauver,  et  que  son  jugement,  loin  d'être 
marqué  de  particularisme  ou  d'une  partialité  quelconque, 
loin  d'être  un  arrêt  souverain  prononcé  par  sa  bouche,  n'est 
que  l'arrêt  prononcé  par  les  choses  elles-mêmes.  Cela  est 

(1)  Voyez  Hâte,  L.  J.,$i30.  Comparez  Locke,  sur  ce  passage,  et 

(2)  Les  passages  relatifs  a  cette  qoes-  Weiicl ,  Doctrine  chrétienne  primitk* 
(ion  ont  été  rassemblés  et  expliqués  par  sur  l'immortalité ,  dans  Tkeol*  Stmdk*$ 
Scbott ,  Comment*™*,  etc.,  p.  364  teq.  1836,  S.  020  ff. 
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distinctement  exprimé  quand  il  dit  :  Celui  qui  a  entendu  ma 
parole  sans  croire,  je  ne  le  juge  pas,  mais  la  parole  que  j'ai 
annoncée  sera  son  juge  au  dernier  jour,  6  Viyo;,  ôv  ftoXura, 
xpiva  aÙTov  èv  T7î  icyd-rn  ^uipa  (12,  48).  Ailleurs,  quand 
Jésus  dit  du  croyant  dans  le  quatrième  évangile,  il  n'est 
pas  jugé,  il  n'est  pas  sujet  à  jugement,  où  xpiveTai,  eîç 
xpictv  oùx  ep^erat  (3,   18;  5,  24),  il   faut  entendre  cela 
d'un  jugement  terminé  par  une  condamnation.  Au  con- 
traire, la  phrase  relative  à  l'incrédule,  tï  est  déjà  jugé,  fàyi 
xexptrat  (3,  18),  signifie  seulement  que  la  répartition  du 
sort  que  chacun  mérite  n'est  pas  réservée  au  jugement  fu- 
tur lors  de  la  consommation  finale,  mais  que  chacun,  en 
raison  de  ses  dispositions  intérieures,  porte  déjà  en  soi  son 
juste  destin.  Cela  n'est  pas  exclure  un  solennel  jugement 
h  venir  où  sera  révélé  au  grand  jour  ce  qui  n'existe  présen- 
tement que  dans  la  profondeur  de  Pâme.  Et  même  dans  le 
passage  cité  en  dernier  lieu  il  est  parlé  de  la  damnation,  et, 
dans  d'autres  passages  (5,  28  seq.  ;  6,  39  seq.  54),  de  la 
félicité  qui  sera  dévolue  au  dernier  jour,  et  de  la  résurrection. 
Dans  l'évangile  de  Luc,  Jésus,  en  décrivant  sa  venue  comme 
un  événement  extérieur  et  encore  à  venir  (17,  20  seq.),  dit 
de  la  même  façon,  que  le  règne  de  Dieu  ne  vient  pas  avec 
éclat,  et  qu'on  ne  dira  point  :  Il  est  ici,  ou  il  est  là;  car, 
dès  à  présent  même ,  le  règne  de  Dieu  est  au  milieu  de 
VOUS;  (Aerà TrapaT7)fYÎceo>;,  où^è  spouciv*  î£où  w#e,  %  iSob  «cet* 
£#où  yàp,  $  PaciXsia  to5  ©soS  evtoç  ujawv  écrtv ,  c'est-à-dire 
qu'il  a  déjà  pris  son  commencement  invisible  parmi  les  con- 
temporains. On  prétend  aussi,  en  donnant  à  des  expres- 
sions de  Jésus,  dans  l'évangile  de  Jean,  une  certaine  inter- 
prétation, que  son  prochain  retour  y  est  annoncé.  Ainsi, 
dans  les  discours  d'adieu,  les  passages  déjà  cités  où  Jésus 
promet  à  ses  apôtres  de  ne  pas  les  laisser  orphelins,  et, 
après  être  allé  auprès  de  son  père,  de  revenir  auprès  d'eux 
(14,  3.  18)  dans  peu  de  temps  (16,  16),  ont  été  entendus 
n.  1* 
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non  rarement  du  retour  du  Christ  à  la  fin  des  jours  (1). 
Mais,  quand  on  voit  qu'en  parlant  de  ce  même  retour  Jésus 
a  dit  qu'il  se  manifesterait  alors  à  ses  disciples  seulement, 
tt  non  au  monde  (lu,  19,  comparez  22),  il  est  impossible 
de  penser  au  retour  pour  le  jugement,  où  Jésus  entendait 
se  manifester  aux  bons  et  aux  méchants  sans  distinction.  Ce 
qui  est  particulièrement  énigmatique,  c'est,  dans  l'Appen- 
dice du  quatrième  évangile,  chap.  21,  le  discours  sur  là 
venue  de  Jésus,  Pierre  demandait  ce  qui  arriverait  h  l'apô- 
tre Jean,  Jésus  répond  :  Si  je  veux  qu'il  demeure  jusqu'à 
ce  que  je  vienne ,  que  vous  importe,  èàv  aù-rov  6&a>  pivtiv, 
ia>ç  ipx0!**')  Tl'  *&  Ge  (v*  22)?  L'évangile  ajoute  que  les 
chrétiens  entendirent  ces  paroles  comme  signifiant  que  Jean 
ne  mourrait  pas;  car  ils  rapportèrent  le  mot  venir,  epjrcd)*, 
au  dernier  retour  du  Christ,  lors  duquel  ceui  qui  vivraient 
seraient  transformés  sans  goûter  la  mort  (1.  Cor.,  15,  51 
$eq.).  Mais,  rectifiant  cette  opinion,  l'auteur  ajoute  que  Jé- 
sus n'a  point  dit  :  L'apôtre  ne  mourra  pas,  mais,  si  je  veux 
qu'il  demeure  jusqu'à  ce  que  je  vienne,  que  vous  importe 
k  vous,  Pierre?  La  rectification  de  l'évangélisle  peut  s'en- 
tendre de  deux  façons  :  ou  bien  il  lui  parut  erroné  d'iden- 
tifier demeurer  jusqu'à  ce  que  Jésus  vienne ,  avec  ne  pas 
mourir,  c'est-à-dire,  de  prendre  la  venue  dont  Jésus  parloit 
ici  pour  la  dernière  qui  devait  mettre  une  fin  à  la  mort;  et 
alors  il  faudrait  qu'il  se  fût  figuré  par  là,  peut-être  dans 
la  destruction  de  Jérusalem,  une  venue  invisible  du 
Christ  (2);  ou  bien,  il  regarda  comme  erroné  de  prendre 
au  positif  ce  que  Jésus  n'avait  dit  qu'hypolhétiquement,  et 
alors  le  verbe  venir,  spxopai9  conserverait  la  signiGcalioo 
çrdinaire  (3). 

De  tout  cela  il  résulte  que  le  quatrième  évangélisle  aussi 

(i)  Yoyei  cfanTholuck,  sur  ce  pas-  (S)  C'est  ce  que  disent  Locke,  et 

c*ge*  Tlioluok  anssi ,  sur  et  passage.  Yojei 

(S)  Compares  Tholock ,  snr  ce  pat-      Sckott,  p.  409. 
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a  mis  dans  la  bouche  de  Jésus  les  traits  essentiels  de  la  ve- 
nue du  Christ;  cependant  il  est  certain  qu'on  n'y  trouve 
rien  de  la  description  détaillée  et  pittoresque  des  phéno- 
mènes qui  la  manifestent,  et  des  événements  qui  y  tiennent» 
telle  que  nous  la  lisons  dans  les  évangiles  synoptiques.  Cette 
circonstance  ne  fait  pas  une  petite  difficulté  avec  l'opinion 
ordinaire  que  Ton  a  sur  l'origine  des  évangiles,  et  nommé- 
ment du  quatrième.  Si  Jésus  a  réellement  parlé  de  son 
retour  avec  autant  de  détail  et  de  solennité  que  les  synop- 
tiques l'en  font  parler,  s'il  a  attaché  tant  d'importance  k 
l'exacte  observation  et  connaissance  des  signes  qui  l'annon- 
ceront, on  comprend  difficilement  comment  l'auteur  dit 
quatrième  évangile,  s'il  a  été  un  disciple  direct  de  Jésus, 
put  omettre  tout  cela.  L'explication  qu'on  donne  commu- 
nément de  ce  silence,  h  savoir  qu'il  a  supposé  tout  cela 
connu  par  la  voie  ou  des  synoptiques  ou  de  la  tradition  orale, 
suffit  d'autant  moins  ici  que  tout  ce  qui  est  prédiction,  et 
prédiction  d'une  catastrophe  tant  désirée  et  tant  redoutée» 
est  exposé  aux  fausses  interprétations,  comme  nous  le  voyons 
par  la  rectiGcation ,  ci-dessus  rappelée ,  que  le  rédacteur 
du  21"  chap.  du  quatrième  évangile  a  cru  nécessaire  d'ap- 
porter à  l'opinion  de  ses  contemporains  sur  la  promesse  faite 
à  Jean  par  Jésus.  Combien  n'aurait-il  pas  été  convenable 
et  méritoire  de  donner  ici  un  mot  d'explication,  attends 
que  la  rédaction  du  premier  évangile,  d'après  laquelle  la  lie 
des  choses  doit  suivre  immédiatement  la  destruction  de 
Temple,  devait  susciter  de  plus  en  plus  des  doutes  et  de» 
difficultés  à  mesure  que  cette  destruction  s'approchait  et 
surtout  lorsqu'elle  fut  accomplie  I  Et  qui  était  plus  en  état 
de  fournir  la  rectification  que  le  disciple  bien-aimé?  d'au- 
tant plus  que,  d'après  Marc,  13,  3,  il  fut  le  seul  étangéliste 
qui  fut  présent  aux  explications  de  Jésus  sur  cet  objet.  En 
conséquence,  on  cherche,  ici  aussi,  à  expliquer  son  silence, 
en  attribuante  son  Évangile  une  prétendue  destination  ppur 
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une  secte  de  Gnostiques  idéalistes  étrangers  au  peuple  juif; 
leur  manière  de  voir,  dit-on,  ne  se  serait  pas  accommodée 
de  ces  descriptions,  lesquelles,  en  conséquence,  furent 
omises  (1).  Mais  justement  en  présence  de  tels  lecteurs, 
Jean  eût  commis  un  acte  de  condescendance  coupable,  il  les 
eût  fortifiés  dans  leur  tendance  idéaliste,  si,  pour  leur 
complaire,  il  leur  eût  caché  le  côté  réel  du  retour  do 
Christ.  Le  penchant  de  ces  sectaires  était  de  faire  évaporer 
ce  qu'il  y  avait  d'extérieurement  historique  dans  le  chris- 
tianisme; l'apôtre  devait  donc  le  combattre,  en  mettant 
en  saillie  justement  ce  côté  réel.  De  même  que,  dans  son 
Épftre,  il  insiste  sur  la  vraie  corporalité  de  Jésus  à  ren- 
contre de  leur  docétisme,  de  même  h  l'encontre  de  leur  idéa- 
lisme il  devait  Faire  ressortir,  dans  la  venue  du  Christ,  les 
manifestations  extérieures  de  ce  grand  événement  avec  un 
soin  tout  particulier.  Au  lieu  de  cela,  il  parle  lui-même 
presque  comme  un  Gnostique,  et  il  cherche  sans  cesse  h 
ôter  à  la  venue  du  Christ  le  caractère  d'un  événement  exté- 
rieur et  futur  pour  le  reporter  dans  l'intérieur  de  l'âme  et 
dans  le  moment  présent.  Ne  pouvant  expliquer  le  désac- 
cord entre  le  quatrième  évangile  et  les  discours  détaillés 
sur  la  fin  du  monde  que  les  synoptiques  attribuent  h  Jésus, 
par  aucune  considération  extrinsèque  qui  se  rapporte 
soit  aux  évangiles  plus  anciens,  soit  aux  lecteurs,  on  a 
appelé  l'attention  sur  le  caractère  intrinsèque,  sur  la  pen- 
sée fondamentale  de  cet  évangile.  On  a  dit  :  La  divine  et 
bienheureuse  plénitude  de  la  personne  du  Christ,  la  foi  en 
lui,  comme  dispensateur  de  la  vie  éternelle,  Çco/j  auâvto;, 
constituent  cette  pensée  fondamentale,  et  Jean  n'a  reçu, 
dans  son  évangile,  que  ce  qui  se  rapportait  immédiatement, 
ou  ce  qui  était  indissolublement  confondu  avec  des  discours 
ou  des  actes  de  cette  nature;  or,  les  discours  explicites  sur 
la   consommation  des  siècles,  çuvrAct*  too  aùovoç,  sont 

(iJO'shawen,  4,5.  86t. 
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étrangers  à  cette  pensée  fondamentale,  et  en  conséquence 
ils  ont  été  laissés  de  côté  (1).  Mais  le  quatrième  évangé- 
Hste,  en  raportant  les  discours  d'adieu,  met  dans  la  bouche 
de  Jésus  maints  passages  qui  sont  sans  liaison  avec  cette  pen- 
sée fondamentale  de  son  évangile:  telles  sont  les  persécutions 
qui  menacent  les  disciples  et  que  Jésus  leur  annonce  afin 
qu'ils  ne  se  scandalisent  pas,  afin  que,  quand  ce  temps 
viendra,  ils  se  souviennent  qu'il  le  leur  a  dit,  iva  pft 
cxav^aXtcOwTs'  ïva,  6Vav  eX(hj  tq  copa,  |/.v/![x.oveu7)Te,  ort  eïiuov 
ûaiv  (16,  1.  II).  Pour  le  même  but  (comparez  Mat  th.,  24, 
A.  10),  il  devait  juger  utile  de  rapporter  la  description  que 
Jésus  avait  faite,  à  l'avance,  des  phases  de  sa  venue  et  des 
signes  précurseurs  qui  l'annonceraient.  Il  y  avait  même  pour 
lui  un  motif  de  plus  et  un  motif  puissant  :  au  temps  de  la 
rédaction  du  quatrième  évangile,  le  retour  du  Christ  ne 
s'était  pas  accompli,  comme  on  l'avait  espéré,  immédiate- 
ment ou  du  moins  peu  après  la  destruction  de  Jérusalem.  Il 
importait  donc  de  lever  cetle  difficulté  par  une  explication 
nouvelle  et  approfondie  de  la  matière,  de  la  même  façon  que 
dans  l'Appendice  il  avait  levé  une  difficulté  analogue  qu'a- 
vait suscitée  une  phrase  isolée  de  Jésus.  Si  donc  c'est  aller 
trop  loin  que  de  soutenir  avec  Fleck  (2)  que  les  doctrines 
du  retour  du  Christ,  dans  les  synoptiques  et  dans  l'évangile 
de  Jean,  s'excluent  réciproquement,  néanmoins  la  diiïé- 
férence  qui  existe  entre  elles,  conserve,  en  dépit  de  tous  les 
essais  de  conciliation,  une  difficulté  spéciale;  et,  réunie  à 
une  série  de  différences  analogues,  elle  doit  avoir  son  poids 
dans  la  question  de  l'authenticité  du  quatrième  évangile, 
bien  que,  ainsi  que  cela  a  déjà  été  indiqué  plus  haut,  les 
discours  n'y  soient  pas  l'élément  qui  peut  fournir  la  so- 
lution. 

(I)  Weizel ,  Doctrine  chrétienne  pri-  (î)  De  règne  divine,  p.  488* 

miiive  sur  l'immortalité  (  Theoh  Studien), 
1*86,  5.  627  ff. 
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KIPAS   AVEC  LIS    APÔT1ES. 


§CXV. 

Développement  de  la  position  de  Jésus  à  l'égard  de  ses  ennessi*. 

Les  ennemis  de  Jésus  le  plus  fréquemment  nommés  daos 
les  trois  premiers  évangiles ,  sont  les  pharisiens  et  £es 
scribes,   <ï>api<;aiot  *<xl  ypap^axeiç  (1),  qui  reconnaissaient 
en  lui  l'adversaire  le  plus  fatal  de  leur  esprit  d'observances, 
et,  à  côté  de  ces  deux  classes,  les  grands-prêtres ,  ap^uptli, 
et  les  anciens y  xpeGëurspot;  ceux-ci,  en  leur  qualité  de  chefs 
du  culte  extérieur  du  Temple,  et  de  la  hiérarchie  fondée  sur 
ce  culte,  ne  pouvaient  pas  s'arranger  avec  celui  qui  en  toute 
occasion  recommandait,  comme  le  point  capital,  l'adoration 
intérieure  et  le  culte  du  cœur.  On  rencontre  encore  parmi 
les  adversaires  de  Jésus  les  Sadducéens,  WàV*aiot(Matlh., 
16,  1;  22,  23  seq.  et  parall.;  comparez  Matlh.,  16,6 
seq.  et  parall.),  dont  le  matérialisme  devait  être  hostile  à 
plusieurs  parties  de  sa    doctrine,  et  le    parti   d  Hérode 
(Marc,  3,  6;  Matth.,  22,  16  et  parall.),  qui,  contraire  à 
Jean-Baptiste,  devait  l'être  aussi  à  son  successeur.  Le  qua- 
trième évangile,  bien  qu'il  nomme  parfois  les  grands-prêtres 
et  les  pharisiens,  désigne  cependant  le  plus  communément 
les  ennemis  de  Jésus  par  l'expression  générale  :  les  Juifs, 
oi  ioojaîoi;  expression  qui  a  pris  origine  dans  le  point  de 
vue  subséquent  des  Chrétiens,  i  moins  qu'elle  ne  signifie, 

(i)  Tojrei  Winer's  bibl.  Reahvàrierb.,  à.  A.  A. 
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ce  qui  serait  faux,  que  la  masse  du  peuple  juif  fut  hostile  k 
Jésus  (1). 

Les  quatre  évangélistes  rapportent  uniformément  que 
les  machinations  plus  décidées  du  parti  pharisien  et  sacer- 
dotal contre  Jésus  prirent  leur  origine  dans  une  atteinte 
qu'il  porta  aux  ordonnances  concernant  le  sabbat.  Jésus 
ayant  guéri  un  jour  de  sabbat  l'homme  h  la  main  desséchée, 
il  est  dit  dons  Matthieu  :  Les  pharisiens  délibérèrent  contre 
lui  sur  les  moyens  de  le  faire  mourir,  oî  il  tapiçafoi 
G\i;jt.ëou>iov  eXaëov  xar'  aùro'j,  orco;  aÙTOv  imkia<ùG^  (12, 
lli;  comparez  Marc,  3,  6;  Luc,  6  11).  De  même,  Jean 
remarque ,  h  l'occasion  de  la  guérison  opérée  le  jour  du 
sabbat  à  l'étang  de  Béthesda  :  Et  pour  cela  tes  Juifs  pour- 
suivirent  Jésus ,  xat  #ià  tooto  tôicoxov  tov  tr^oùv  oi  toixîaîoi; 
et,  après  avoir  rapporté  une  autre  proposition  de  Jésus,  il 
continue  :  Pour  cela  les  Juifs  cherchèrent  davantage  à 
le  tuer,  Sik  toOto  o5v  ptaX^ov  e^rouv  aùrov  ot  ioujaiot  otao- 
xreîvai  (Û,  16.  18). 

Au  delà  de  ce  point  de  départ  commun,  les  évangiles 
synoptiques  et  le  quatrième  se  séparent  aussitôt  dans  leur 
manière  d'exposer  la  position  de  Jésus.  Chez  les  synopti- 
ques, la  cause  d'irritation,  immédiatement  suivante,  est  l'o- 
mission, de  la  part  de  Jésus  et  de  ses  disciples  de  l'ablution 
avant  le  repas,  et  les  sorties  véhémentes  auxquelles,  in- 
terpellé i  ce  sujet,  il  se  livre  contre  l'étroit  esprit  d'obser- 
vances qui  dirige  les  pharisiens  et  les  docteurs  de  la  loi ,  et 
contre  l'hypocrisie  et  la  fureur  de  persécuter  qui  en  sont  la 
auite.  À  la  Gn  de  ce  récit,  il  est  dit  qu'ils  conçurent  contre 
lui  un  profond  ressentiment,  et  cherchèrent  h  le  prendre  en 
défaut,  à  lui  faire  prononcer  des  propositions  mal-sonnantes, 
afin  de  se  procurer  des  motifs  d'accusation  contre  lui  (Luc, 
11,  87-54;  comparez  Ma tth.  15,  1  seq.;  Marc,  7, 1  seq.). 
Dans  son  dernier  voyage  à  Jérusalem,  les  pharisiens  le  firent 

(1)  Weioit,  Dit  evang.  Cêsckichte,  1,  S.  IM. 
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avertir  de  se  garder  d'Hérode  (Luc,  13,  41),  avis  qui  n'a- 
voit  probablement  pas  d'autre  but  que  de  lui  faire  quitter 
le  pays.  Ce  qui  ensuite  offensa  le  plus  le  parti  sacerdotal, 
ce  fut  l'hommage  extraordinaire  que  le  peuple  rendit  h  Jésus 
lors  de  son  entrée  dans  la  capitale ,  et  l'expulsion  des  mar- 
chands hors  du  Temple,  qu'il  exécuta  immédiatement  après; 
mais  le  fort  parti  qu'il  avait  parmi  le  peuple  détourna  ses 
ennemis  de  tenter  aucune  violence  contre  lui  (Mattb.,  21, 
15  seq.;  Marc,  11,  18  ;  Luc,  19,  39.  47  seq.);  ce  fut 
encore  la  seule  raison  qui  les  empêcha  de  se  rendre  maîtres 
de  sa  personne  après  la  peinture  mordante  qu'il  avait  tracée 
du  parti  sacerdotal  dans  la  parabole  des  vignerons  (Matth., 
21,  45  seq.  et  parai!.).  Après  ces  précédents,  il  était  i 
peine  besoin  du  discours  antipharisaïque  qu'on  lit  dans 
Matth.,  23,  pour  réunir  peu  avant  la  p&que  les  grands- 
prêtres ,  les  docteurs  de  la  loi  et  les  anciens ,  c'est-à-dire 
le  sanhédrin ,  dans  le  palais  du  grand-prêtre  en  délibé- 
ration sur  les  moyens  de  saisir  Jésus  par  ruse  et  de  le 
mettre  à  mort,  ïva  tov  Îtigouv  $okto  xpar/fcaxit ,  xal  caro- 
xTfiivctxjtv  (Matth.  26,  3  seq.  et  parall.). 

Il  est  vrai  que ,  dans  le  quatrième  évangile  aussi ,  le  fort 
parti  de  Jésus  parmi  le  peuple  est  quelquefois  signalé 
comme  le  motif  qui  engage  ses  ennemis  à  vouloir  le  faire 
arrêter  (7,  32.  ûû;  comparez  A,  1  seq.);  il  est  vrai  que  son 
entrée  solennelle  dans  Jérusalem  provoque  leur  colère  (12, 
18)  ;  et  parfois  il  est  parlé  de  leurs  tentatives  sans  que  men- 
tion soit  faite  de  la  cause  qui  les  a  suscitées  (7,  1.  19.  25; 
8, 40) .  Mais  ce  qui ,  dans  cet  évangile ,  constitue  le  grief 
capital  des  ennemis  de  Jésus ,  ce  sont  ses  déclarations  sur 
sa  dignité  suprême.  Dès  la  guérison  opérée  le  jour  du 
sabbat  à  l'étang  de  Bélhesda ,  les  Juifs  se  scandalisèrent 
surtout  d'entendre  Jésus  se  justifier  en  invoquant  l'activité 
non  interrompue  de  Dieu,  son  père;  dans  leur  opinion 
c'était  se  faire  égal  à  Dieu,  ïiov  éxurov  woteîv  t$  8e$  (5, 
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.8),  et  c'était  un  blasphème.  Quand  il  parla  de  sa  mission 
Ihrine,  ils  cherchèrent  à  s'emparer  de  lui  (7,  309  comparez 
>,  20);  quand  il  soutint  qu'il  était  avant  Abraham,  ils 
>rircnt  des  pierres  contre  lui  (8,  59)  ;  ils  en  firent  autant 
uand  il  déclara  que  lui  et  son  père  ne  faisaient  qu'un  (10, 
J)  ;  quand  il  maintint  que  le  père  était  en  lui  et  lui  dans  le 
ère,  ils  s'efforcèrent  de  nouveau  de  s'emparer  de  lui  (10, 
9).  Mais  ce  qui,  d'après  le  quatrième  évangile,  donna  le 
ranle,  et  détermina  le  parti  ennemi  à  prendre  une  déci- 
ion  formelle  contre  Jésus,  ce  fut  la  résurrection  de  Lazare, 
.orsque  ce  miracle  fut  annoncé  aux  pharisiens ,  ils  réuni- 
sot,  eux  et  les  grands-prêtres,  le  sanhédrin  en  séance;  ils 
Misidérèrent  que,  si  Jésus  continuait  à  faire  tant  de  signes, 
rt\Lv.a. ,  tout  se  tournerait  de  son  côté,  et  qu'alors  les  Ro- 
lains  porteraient  la  destruction  dans  le  pays.  Sur  quoi  le 
rand-prétre  Cuiphe  prononça  le  mot  fatal  qu'il  était  mieux 
d'un  homme  mourut  pour  le  peuple,  que  si  tout  le  peuple 
êrissait.  Dès  lors  sa  mort  fut  résolue,  et  chacun  fut  averti 
'indiquer  le  lieu  de  sa  demeure  ,  afin  qu'on  pût  s'assurer 
8 sa  personne (11,  Û6  seq). 

D'après  cette  différence,  la  critique  moderne  a  prononcé 
ie  nous  ne  comprendrions  pas  par  les  récits  des  synopti- 
jes  la  tournure  tragique  que  prit  le  destin  de  Jésus,  et  que 
3an  seul  nous  fait  apercevoir  la  gradation  croissante  de 
hostilité  entre  le  parti  sacerdotal  et  Jésus  ;  en  un  mot , 
l'ici  encore  la  narration  du  quatrième  évangile  a  un  mê- 
le que  les  autres  n'ont  pas ,  c'est  de  faire  saisir  le  déve- 
ppementet  le  nœud  des  événements  (l).Mais  il  est  difficile 
s  voir  en  quoi  l'évangile  de  Jean  gradue  mieux  que  les 
îtres  l'exposition  des  hostilités  ;  car  la  première  mention 
i  peu  précise  qu'il  en  fait  (5, 18)  contient  et  la  proposition 

plus  offensante  pour  des  oreilles  juives  (se  faisant  égal 

(1)  Sclintckenborger,  Uehtr  <ien  Unpnmg,  S.  9  f.J  Locke,  1,  S.  1W,  159,1» 
403. 
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à  Dieu,  tdov  éauTov  rcotôv  xw  Ocw) ,  et  les  desseins  les 
hostiles  contre  Jésus  (ils  cherchèrent  à  le  tuer,  é&Tow 
aÙTov  â7coxT*tvat)  ;  de  la  sorte,  ce  qui  est  dit  ultérieurement 
de  l'inimitié  des  Juifs,  n'est  que  répétition;  et  seule,  la 
résolution  du  sanhédrin,  chap.  11,  doit  être  considérée 
comme  un  progrès  vers  la  péripétie.  Mais  en  ce  sens  le 
progrès  ne  manque  pas,  non  plus,  h  la  narration  des  synop- 
tiques; car,  à  partir  des  expressions  indécises  dresser  des 
embûches,  ivefys'jeiv,  et  converser  entre  eux  sur  ce  qu'ils 
feront  à  Jésus,  ^ta^a^tv,  ti  av  ironfraav  tm  \rtatô  (Luc,  11, 
54;  6,  11),  ou  de  l'expression  un  peu  plus  précise  de  Mat- 
thieu (12,  14)  et  de  Marc  (3,  6),  délibérer  sur  les  moyens 
de  le  perdre ,  <7u[Aëou>>tov  ta[i.Sav£iv  07w<i>;  aÙTOv  aroX£ca>atv, 
il  y  a  une  gradation  jusqu'à  la  résolution  arrêtée  de  s'em- 
parer de  sa  personne,  résolution  dont  le  mode  (ruse,  5oX&>) 
et  le  temps  (  non  dans  la  fête ,  ^  év  -rtj  éopTri)  sont  désor- 
mais fixés  exactement  (Matth.,  26,  4  seq.  et  parall.).  Et 
même,  è  vrai  dire,  la  gradation  est  plus  marquée  dans  le 
récit  des  synoptiques,  car,  durant  tout  le  temps  que  Jésus 
exerce  son  ministère  de  prédication  dans  la  Galilée,  ce  récit 
fait  disparaître  l'inimitié  d'un  parti  derrière  rattachement 
du  peuple;  au  contraire,  dans  le  quatrième  évangile,  Jésus 
a  h  combattre  presque  sans  interruption  depuis  le  com- 
mencement jusqu'à  la  fin  contre  l'hostilité  des  Juifs,  tou- 
Satajv  (1). 

On  fait  en  outre  aux  trois  premiers  évangélistes  un  re- 
proche plus  précis,  c'est  d'avoir  omis,  en  passant  sous  si- 
lence la  résurrection  de  Lazare,  un  événement  qui  fut 
décisif  pour  la  dernière  péripétie  du  destin  de  Jésus  (2). 
Le  fait  est  qu'en  nous  référant  au  résultat  que  nous  a  donué 
plus  haut  notre  critique,  nous  devons  bien  plutôt  louer  les 
synoptiques  de  n'avoir  pas  fait  rouler  le  destin  de  Jésus  sur 

(1  ) Compères  t.  i,  $L*xxin,p.  7ÎS  (S)  Compares,   outre  lw   entière» 

et  suit.;  Weisie ,  1.  c,  S.  419  ff.  cités,  Hog.,  Binl i* 4w  AT.  7*. ,  i,  & SU 
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un  événement  qui  n'est  pas  réellement  arrivé.  De  plus,  le 
quatrième  évangéliste,  par  la  manière  dont  il  rapporte  la 
résolution  de  mort  prise  contre  Jésus  h  l'occasion  de  cette 
résurrection,  ne  montre  pas  que  son  autorité  soit  suffisante 
à  garantir  la  vérité  de  son  récit.  S'il  attribue,  suivant  sans 
doute  une  idée  superstitieuse  de  ce  temps  (1),  le  don  de 
prophétie  au  grand-prêtre,  et  s'il  regarde  la  déclaration  de 
ce  personnage  comme  une  prédiction  de  la  mort  de  Jésus, 
cela,  en  soi,  ne  prouve  pas  qu'il  n'ait  pas  pu  être  témoin 
oculaire  et  apôtre  (2).  Mois  ce  que  l'on  a  trouvé,  avec 
raison,  sujet  h  graves  difficultés,  c'est  que  notre  évangé- 
liste désigne  Caiphe  comme  le  grand  prêtre  de  cette  année, 
«tpyiepeù;  to5  iviauroO  fccetvou  (11,  49);    par  conséquent  il 
paraît  supposer  que  cette  dignité   était  annuelle  comme 
plusieurs  magistratures  romaines.  Or,  dans  l'origine,  elle 
était  è  vie,  et,  ou  temps  de  la  domination  romaine,  elle 
n'était  pas  régulièrement  annuelle,   mais  elle  changeait 
aussi  souvent  que  cela  plaisait  à  l'arbitraire  des  Romains. 
Admettre,  sur  l'autorité  du  quatrième  évangéliste,  contre 
l'usage  habituel  et  malgré  le  silence  de  Josèphe,  que  Anne 
et  Caïphe  ont  alterné  annuellement,  en  vertu  d'un  arran- 
gement privé  entre  eux  (3),  c'est  è  quoi  se  décidera  qui 
voudra.  Prendre  le  mol  année,  mau-ro?  dans  le  sens  illimité 
de  temps y  ypovou  (A),  est  inadmissible  è  cause  de  la  double 
répétition  de  la  même  expression,   v.  51  et  18,  13.  Bien 
qu'à  l'époque  dont  il  s'agit,  le  grand-pontificat  changeât 
souvent,  et  que  quelques  grands-prêtres  ne  demeurassent 
pas  plus  d'une  année  dans  leur  dignité  (5),  cela  n'autori- 
sait pas  notro  évangéliste  h  désigner,  comme  le  grand- 
prêtre  d'une  année,  Cuïphe,  qui  justement  occupa  ce  poste 


(1)  Cm  Lûeke  qui  itoprUM  UJm.  (ê)  Hug ,  1.  c. ,  S.  3)1 . 

ras  arec  le  pin»  de  justesse ,  J ,  p.  407  (A)  Ruinai ,  ior  ce  passage. 

•eq.  (5)  Paulos,  Comm.,  a,  S.  579  f.  Corn 

(J)  Comme  le  pente  l'auteur  des  Pro-  pares  Joseph.,  Jnùq.,  48 ,  S,  S. 
hmbiùa,  p.  fâ. 


396  TltOlSIÈUE   SECTION. 

pendant  plusieurs  années  de  suite,  et  notamment  pendant 
toute  la  durée  de  la  prédication  publique  de  Jésus.  EoDn 
il  n'est  pas  plus  possible  de  soutenir  que  Jean  a  voulu  dire 
que  Caïphe  était  grand-prêtre  Tannée  de  la  mort  de  Jésus, 
sans  exclure  par  là  des  années. antérieures  et  postérieures 
dans  lesquelles  Caïphe  aurait  également  rempli  cet  em- 
ploi (1);  car,  si  le  temps  où  arrive  un  événement  est  dé- 
signé comme  étant  telle  ou  telle  année,  cela  doit  avoir  son 
motif  en  ceci  :  à  savoir,  que  du  changement  d'année  dépend 
ou  bien  le  changement  de  l'événement  dont  l'époque  doit 
être  fixée,  ou  bien  le  changement  de  la  date  d'après  la- 
quelle on  veut  fixer  cet  événement.  Donc,  ou  bien  le  nar- 
rateur, dans  le  quatrième  évangile,  a  dû  penser  qu'une 
plénitude  de  dons  spirituels,  entre  lesquels  était  le  don  de 
prophétie  du  grand-prètre  de  ce  temps-là,  se  répandit,  a 
partir  de  la  mort  de  Jésus  de  laquelle  ces  dons  furent  le 
signal,  sur  l'année  entière  et  non  au  delà  (2);  ou  bien,  si 
c'est  là  une  explication  forcée,  il  faut  qu'il  se  soit  figuré  que 
Caïphe  ne  fut  grand-prètre  que  de  cette  année.  Lùcke,  de 
ce  que,  d'après  Josèphe,  le  grand-prètre  de  ce  temps  occupa 
cette  dignité  pendant  dix  ans  de  suite,  conclut  que  Jean, 
en  disant  grand-prêtre  de  cette  année,  âpyiepeùç  to5  éviauroiï 
exeivou,  ne  peut  pas  avoir  pensé  que  le  grand-pontificat  fut 
alors  annuel.  Mais  cette  conclusion  doit  être  retournée, 
puisqu'il  est  plus  évident  que  les  paroles  de  l'évangéliste 
comportent  ce  sens,  qu'il  ne  l'est  que  Jean  est  le  rédacteur 
de  cet  évangile;  et  il  faut  dire  :  Puisque  le  quatrième 
évangéliste  offre  ici ,  ou  sur  la  durée  du  grand-pontificat 
en  général,  ou  du  moins  sur  celle  du  pontificat  de  Caïphe 
en  particulier,  une  idée  que  l'on  ne  pouvait  pas  avoir  en 
Palestine,  il  devient  par  là  extrêmement  invraisemblable 
que  le  rédacteur  de  cet  évangile  ait  été  un  Palestin  ou 

(i)  Lucke,  sur  ce  passage.  (2)  Lighlfoot ,  sur  ce  passage. 
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tout  un  homme  connu  du  grand-prétre ,  yvcooroç  tw 
^upîT,  comme  Jean  est  désigné  (18, 15)  (1). 
Mais  il  y  a  aussi  de  quoi  s'étonner  dans  la  manière  dont 
passe  cette  prétendue  délibération.  Suivant  le  quatrième 
ingéliste,  les  membres  du  sanhédrin  exprimèrent  la 
inte  que  le  nombre  croissant  des  partisans  de  Jésus  ne 
terminât  les  Romains  à  des  mesures  de  violence;  ilsattri- 
aient  donc  h  ses  prédications  une  tendance  politique  et 
me  révolutionnaire  à  l'égard  des  Romains.  Ils  en  Font 
tant,  il  est  vrai,  d'après  Luc,  23,  2.  5;  mais  il  y  a  cette 
férence,  c'est  que,  dans  les  synoptiques,  ils  veulent  sen- 
tent persuader  Pilate,  tandis  que,  dans  le  quatrième 
ingile,  ils  délibèrent  entre  eux,  et  par  conséquent  expri- 
mt  leur  véritable  sentiment.  Certes,  ils  ne  pensaient  pas 
a  plus  sérieusement  qu'ils  ne  réussirent  h  le  persuader 

procurateur,  car  les  preuves  qui  montraient  que  la 
idance  de  Jésus  n'avait  rien  de  politique  étaient  trop 
mifestes  (2). 

Parmi  les  renseignements  que  les  évangiles  fournissent 
r  les  causes  et  la  marche  de  l'hostilité  que  Jésus  éprouva 

la  part  du  sacerdoce  juif,  deux  points  sont  avant  tout 
tre  dignes  de  croyance  :  le  premier,  c'est  que  l'irritation 
e  l'on  conçut  contre  Jésus  fut  produite  principalement 
r  ses  discours  et  ses  actes  contre  les  observances  du  sab- 
t  j  le  second,  c'est  la  popularité  inquiétante  qui  se  mani- 
ta  en  sa  faveur  lors  de  sa  dernière  entrée  h  Jérusalem. 
is  renseignements  sont  communs  aux  quatre  évangélistes. 
lant  à  ceux  qui  sont  propres  au  quatrième  évangile,  il  y 

a  trois  :  le  premier,  c'est  que,  dès  le  début,  l'hostilité 
s  Juifs  l'emporta  sur  l'intérêt  que  la  nouvelle  doctrine 
citait;  le  second,  c'est  que  cette  hostilité  trouva  plus  tard 

aliment  particulier  dans  la  résurrection  de  Lazare;  le 

%\Probab. ,  1.  c.  Compare!  De  Wette,  ( J)  Weisse ,  DU  evang.  Gesekkkte , 

*.  Ha»dh.,  1,  3,  S.  140.  1,  S.  AA3  f. 
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troisième  enfin,  c'est  que  les  membres  du  sanhédrin  redou- 
tèrent sérieusement  un  danger  politique  de  la  part  de  Jésus  i 
ces  trois  renseignements,  nous  n'avons  pu  les  reconnaître 
comme  historiques.  En  un  point  seul,  le  quatrième  évan* 
gile  pourrait  compléter  les  autres  d'une  manière  digne  de 
foi,  c'est  lorsqu'il  rapporte  que  les  vives  expressions  de 
Jésus  sur  sa  personne  et  sur  sa  dignité  furent  des  causes 
d'irritation  (1). 

§  CXVI. 
Jésus  et  celui  qui  le  trakH. 

Bien  que,  dans  le  conseil  des  grands-prêtres  et  des  an- 
ciens, il  eût  été  résolu  de  laisser  passer  le  temps  de  la  fête, 
parce  qu'une  violence  exercée  contre  Jésus  durant  ces  jours 
pouvait  exciter  une  révolte  dans  la  masse  de  ceux  qui,  parmi 
les  visiteurs  de  la  fête,  lui  étaient  favorables  (Matth.,  26, 
5;  Marc,  14,  2)  ;  cependant,  cette  considération  fut  mise 
de  côté,  en  raison  de  la  facilité  avec  laquelle  un  de  ses 
disciples  promit  de  le  livrer  entre  les  mains  de  ses  enne- 
mis. En  effet,  Judas,  appelé  Iscariote^  lexapuirviç,  sans  au- 
cun doute  parce  qu'il  était  originaire  de  la  ville  juive  de 
Kerioth  (Josèphe,  15,  25)  (2),  l'avide  et  infidèle  caissier 
de  la  société  de  Jésus  (Joh.,  12,  6),  alla,  d'après  les  sy- 
noptiques, trouver,  peu  de  jours  avant  la  fête  de  Pâques, 
les  chefs  des  prêtres,  et  il  s'offrit  à  leur  livrer  Jésus  sans 
bruit.  Pour  prix,  ils  lui  promirent  de  l'argent,  trente  sekd 
(Fargenty  d'après  Matthieu,  apyupta  (Matth.,  26,  14  et 
parall.).  Non  seulement  le  quatrième  évangile  ne  parle 

(D  Comparez  t.  i,$  lxi.  un  serpent  sur  son  chemin,   un  céraste 

(2)  Cependant  compares  De  Wette,  dans  le  sentier,  qui  pique  U  cheval  au 

Exeg.  Ilandù. .  4,1,  S.  90.  OUhanseu  pied  et  fait  tomber  le  cavalier.  Peut-éM 

a  su  douner  des  détails  plus  précis  sur  est-ce  là  une  indication  prophétique  de 

la  desceudance  du  traître;  il  dit,  en  la  trahison  de  Judas ,  d'où  Ton  pourrait 

effet,  B&l.  Comm.,  2,  S.  £58.  An  m.  :  conclura  qu'il  était  de  la  tribu  dm  ûaa.  • 
•  Ou  lit  dans  4.  M  os.  49, 17  »  Dan  sera 
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pat  de  cette  transaction  préalable  de  Judas  avec  les  ennemis 
de  Jésus,  mais  encore  il  semble  présenter  la  chose  comme 
si  Judas  n'avait  pris  que  lors  du  dernier  repas  la  résolution 
de  livrer  Jésus,  et  l'avait  aussitôt  mise  à  exécution.  Ven- 
trée de  Satan  en  Judas,  tiatkbvSt,  que  Luc  (22,  3)  place 
avant  sa  première  démarche  auprès  du  grand-prêtre  et 
avant  les  préparatifs  de  la  fête  de  Pâques,  est  placée  par  le 
rédacteur  du  quatrième  évangile  à  ce  repas  même,  avant 
que  Judas  eût  quitté  la  compagnie  (13,  27);  ce  qui  prouve, 
sans  doute,  que,  dans  l'opinion  de  cet  évangélisle,  Judas 
ne  fit  qu'à  ce  moment  la  démarche  par  laquelle  il  vendit 
son  maître.  A  la  vérité,  le  quatrième  évangéliste  remarque 
(13,  2)  que,  dès  avant  le  repas,  le  diable  avait  suggéré 
à  Judas  de  trahir  Jésus;  en  conséquence,  l'on  compare 
l'expression  :  Le  diable  lui  ayant  mis  au  coeur,  toD  #iaëoXou 
PsëtapcoTo;  et;  r/jv  xap&tav,  ù  l'expression  de  Luc  :  Salan 
entra,  ticr^Os  2xravaç  ;  et  l'on  dit  qu'il  s'agit  de  la  résolu- 
tion à  la  suite  de  laquelle  Judas  se  rendit  auprès  du  grand- 
prêt  re.  Mais  s'il  s'était  dès  lors  entendu  avec  eux,  la  trahi- 
son était  déjà  accomplie,  et  l'on  ne  sait  plus  ce  que  peuvent 
signifier,  lors  du  dernier  repas,  Satan  entra  en  lui,  etar^Gev 
tiç  aÙTov  6  SaTavàç;  car,  conduire  ceux  qui  devaient  s'em- 
parer de  Jésus,  n'était  pas  une  nouvelle  résolution  suggérée 
par  le  diable,  c'était  seulement  l'exécution  de  la  résolution 
déjà  prise.  L'expression  dont  Jean  se  sert,  verset  27,  ne 
reçoit,  par  comparaison  avec  le  verset  2,  un  sens  tout  à  fait 
convenable,  qu'autant  que  l'on  entend  que  les  mots  : 
Mettre  dans  le  cœur f  paXletv  et;  r/jç  xap^iav,  expriment  que 
li  pensée  de  trahison  surgit,  et  le  mot  entrer,  eiceXÔetv, 
qu'elle  est  venue  à  maturité  ;  par  conséquent,  il  ne  faut  pas 
supposer  que,  dès  avant  le  repas,  Judas  eût  eu  une  entre- 
vue avec  le  grand-prêtre  (1).  Ainsi  les  synoptiques  rappor- 

(1)  Lightfoot  reconnaît  aussi  que ,       près  du  grand -prêtre  pour  la  premier» 
d'après  le  récit  de  Jean  ,  Judas  alla  au-      lob  en  sortant  du  repas  (Horm,  p.  40$), 
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tent  que  Judas,  peu  de  temps  avant  Pexécution  de  sa  tra- 
hison, avait  négocié  avec  les  ennemis  de  Jésus  ;  et  Jean, 
qu'il  ne  se  mit  en  relation  avec  eux  qu'immédiatement 
avant  l'exécution  :  ces  deux  renseignements  se  contredi- 
sent. Lucke  se  décide  en  faveur  de  Jean,  soutenant  que  ce 
fut  en  quittant  le  dernier  repas  (Joh.,  13,  30)  que  Judas 
fit  auprès  du  grand-prêtre  la  démarche  que  les  synoptiques 
placent  avant  le  repas  (Matth.,  26, 14  seq.  et  parall.)  (1); 
mais  il  ne  le  fait  que  par  complaisance  pour  l'autorité  sup- 
posée de  Jean  ;  car,  bien  que  Judas  eût  pu  sans  doute, 
comme  il  le  remarque,  s'entendre  encore  avec  les  prêtres 
à  l'approche  de  la  nuit,  cependant,  quand  on  considère  la 
chose  sans  préoccupation,  on  trouve  que  le  récit  des  synop- 
tiques, qui  donne  du  moins  un  certain  temps  à  toute  cette 
transaction,  est  incomparablement  plus  vraisemblable  que 
celui  de  Jean,  chez  qui  tout  se  passe  comme  un  coup  de 
théâtre,  et  chez  qui  Judas,  pour  ainsi  dire,  possédé,  s'es- 
quive en  toute  hète  après  l'arrivée  de  la  nuit  pour  aller 
traiter  avec  les  prêtres  et  exécuter  aussitôt  sa  trahison. 

Les  synoptiques  et  Jean  diffèrent  encore  entre  eux  sur 
un  autre  point,  sur  la  prescience  qu'eut  Jésus  de  la  perfidie 
de  Judas.  Chez  les  synoptiques,  Jésus  ne  montre  cette 
prescience  que  lors  du  dernier  repas,  c'est-à-dire  à  un  mo- 
ment où  l'acte  de  Judas,  a  proprement  parler,  était  déjà 
accompli  ;  et,  peu  auparavant  encore,  Jésus  semble  avoir 
été  si  loin  de  pressentir  la  chute  imminente  de  l'un  des 
douze,  qu'il  leur  promettait  à  tous,  tels  qu'ils  étaient,  douze 
sièges  de  juges  lors  de  la  palingénésie  (Matth.,  19,  28). 
Au  contraire,  d'après  Jean,  Jésus  assure,  dès  le  temps  de 
la  Pâque  précédente,  c'est-à-dire  un  an  avant  l'événement, 
qu'un  des  douze  était  un  démon,  JiàëoXoç  ;  par  quoi,  suivant 

mais  avec  cette  différence  qu'il  a  re-  (4)  Comnu  s.  Joh.,  5,  S.  484. 

gardé  le  repas  raconté  par  Jean  comme 
antérieur  à  celni  qne  racontent  les 
synoptiques. 
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la  remarque  de  l'évangéliste,  il  désignait  Judas  comme  celui 
qoi  devait  le  trahir  un  jour  (6,  70);  car,  ainsi  qu'il  est  dit 
peu  auparavant,  verset  6i,  Jésus  savait  dès  le  commence' 
ment  celui  qui  devait  le  trahir,  7$et  s;  if/ït  6  Iyigou;...  , 
tiç  ècriv  ô  77apa#co<jtov  aÙTov.  En  conséquence,  dès  le  com- 
mencement de  sa  liaison  avec  Judas,  Jésus  aurait  su  que 
celui-ci  devait  le  trahir,  et  non  seulement  il  aurait  prévu 
cet  événement  extérieur,  mais  encore,  comme  il  connaissait 
ce  qui  se  passait  dans  le  cœur  de  l'homme,  il  aurait  pénétré 
les  motifs  qui  déterminèrent  Judas,  c'est-à-dire  l'avarice  et 
la  soif  de  l'argent  qui  le  poussèrent  au  crime.  Et  cependant 
il  en  fit  un  caissier,  c'est-à-dire  qu'il  le  mit  dans  un  poste 
où  le  penchant  de  cet  homme  à  se  procurer  des  gains  par 
tous  les  moyens,  même  par  des  moyens  illégitimes,  devait 
recevoir  le  plus  puissant  encouragement;  et  cependant  il 
lui  fournit  l'occasion  d'être  un  voleur,  et  il  nourrit,  ce  sem- 
ble, à  dessein  en  lui  tous  les  instincts  qui  devaient  en  Taire 
un  traître.  Au  point  de  vue  économique,  confie-t-on  une 
caisse  à  celui  qu'on  sait  devoir  la  voler?  Au  point  de  vue 
pédagogique,  place- t-on  un  homme  faible  dans  un  poste  qui 
compromet  continuellement  son  côté  faible,  de  telle  sorte 
qu'on  peut  prévoir  qu'il  succombera  tôt  ou  tard?  Non, 
certes,  Jésus  n'a  point  ainsi  joué  avec  les  Ames  qui  lui 
étaient  confiées,  il  ne  leur  a  pas  montré  dans  ses  actions 
le  contraire  de  ce  qu'il  leur  apprenait  a  dire  dans  leurs 
prières  :  Ne  nous  induises  pas  en  tentation,  prt  sicrevfywjç 
i^uaç  €i$  7:eipaG[/.ov .  (Matlh. ,  6, 13);  il  n'a  pas  choisi  pour 
caissier  Judas,  duquel  il  savait  d'avance  qu'il  trahirait  par 
avidité;  ou  bien,  s'il  l'a  fait  son  caissier,  il  n'a  pu  avoir 
cette  prescience. 

Dans  cette  alternative,  pour  arriver  à  une  décision,  nous 

devons  examiner  en  soi  cette  prescience,  et  voir  si  elle  est 

vraisemblable  ou  non,  indépendamment  des  fonctions  de 

caissier  confiées  à  Judas.  Nous  ne  nous  engagerons  pas 

ii.  \* 
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dans  la  possibilité  de  la  question  psychologique,  ear  il  est 
toujours  libre  aux  controversistes  d'invoquer  la  nature  di- 
vine en  Jésus  ;  mais,  au  point  de  vue  de  la  possibilité  mo- 
rale, nous  demanderons  si,  avec  cette  prescience,  Jésus  est 
justifiable  d'avoir  admis  Judas  au  nombre  des  douze,  et  de 
l'y  avoir  conservé.  Comme  sa  trahison  ne  fut  possible  qu'à 
la  condition  de  ce  choix  fait  par  Jésus,  ce  dernier,  sachant 
d'avance  la  trahison,  et  néanmoins  choisissant  Judas,  parait 
l'avoir  entraîné  à  dessein  dans  ce  péché.  On  objecte  que  la 
fréquentation  de  Jésus  offrit  h  Judas  la  possibilité  d'échap- 
per à  cet  abtme  (1);  mais  Jésus  avait  prévu  que  cette  possi- 
bilité ne  se  réaliserait  pas.  Ou  dit  encore  que,  dans  d'autre* 
conditions,  le  mal  qui  résidait  en  Judas  ne  s'en  serait  pas 
moins  développé,  seulement  sous  une  autre  forme;  cela  a 
déjà  une  forte  teinte  de  déterminisme.  De  même,  quand  oo 
dit  qu'il  ne  sert  véritablement  de  rien  à  l'homme  que  le 
mal  dont  le  germe  git  en  lui  ne  vienne  pas  h  développe- 
ment, cela  paraît  conduire  h  des  conséquences  qui  sont  re- 
jetées dans  l'Épîlre  aux  Romains,  3,  8;  6,  i  seq.  Et  a 
prendre  la  chose  du  côté  moral  seulement,  comment  Jésus 
pouvait-il  supporter  d'avoir,  pendant  tout  le  temps  de  sa 
vie  publique,  auprès  de  lui  un  homme  duquel  il  savait  qu'il 
serait  trahi  par  lui,  et  qu'il  lui  prodiguait  en  pure  perte 
tous  les  enseignements?  La  présence  de  Judas  ne  devait- 
elle  pas  corrompre  pour  lui  toutes  les  heures  d'intimité  avec 
les  apôtres?  Certainement  il  aurait  fallu  de  graves  motifs 
pour  que  Jésus  s'imposât  une  aussi  rude  épreuve.  Les  mo- 
tifs de  cette  nature  se  réduisent  à  deux  :  ou  bien  ils  H 
rapportent  &  Judas  lui-même,  et  alors  ils  tendaient  à  l'amé- 
liorer,  mais  la  prescience  précise  de  son  forfait  coupait  court 
à  toute  espérance  ;  ou  bien  ils  se  rapportent  à  Jésus  à  et  son 
œuvre,  Jésus  aurait  été  convaincu  que,  si  la  rédemption 

(4)  Vojt*  ce*  raiton«  «t   les  toi*      CotnparexcontradictoirementDeWtttfc 
raatet  dans  OUIiauscn,  2,  S.  658  (t.      Exeg.  /?««<&.,!,  S,  S.  M  f. 
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devait  s'opérer  par  sa  mort,  il  fallait  qu'il  y  en  eut  un  qui 
le  trahit  (t).  Mais,  d'après  les  idées  chrétiennes,  la  mort 
seule  de  Jésus  était  indispensable  au  but  de  la  rédemption. 
Que  cette  mort  arrivât  par  une  trahison,  ou  par  tout  autre 
moyen,  cela  n'était  d'aucune  importance;  il  est  incontes- 
table que,  même  sans  Judas,  les  ennemis  de  Jésus  auraient 
réussi  tôt  ou  tard  à  s'emparer  de  sa  personne.  Mais,  quand 
ou  dit  que  le  traître  était  indispensable  pour  que  la  mort  de 
Jésus  arrivât  justement  le  jour  de  la  fête  de  Pâques  qui  en 
renfermait  l'image  typique  (2),  ce  sont  là  des  jeux  d'esprit 
avec  lesquels  on  ne  prétendra  plus  nous  arrêter  aujourd'hui. 
Ainsi  d'aucune  façon  on  ne  peut  trouver  un  motif  capable 
de  déterminer  Jésus  à  attirer  et  à  garder  auprès  de  lui  Judas, 
qu'il  savait  devoir  le  trahir;  il  semble  donc  établi  qu'il  n'a 
pas  eu  la  prescience  de  cette  trahison.  Schleiermacher, 
pour  ne  pas  compromettre,  en  niant  la  prévision,  l'autorité 
de  Jean,  aime  mieux  douter  que  Jésus  ait  choisi  complète- . 
ment  de  lui-même  les  douze;  si  ce  cercle,  dit-il,  s'est  formé 
plutôt  par  la  libre  adhésion  des  apôtres,  Jésus  sera  plus 
aisément  justifiable  de  n'avoir  pas  repoussé  les  instances  de 
Judas,  qu'il  ne  le  serait  de  l'avoir  attiré  spontanément  au- 
près de  lui  (3).  Mais  cette  hypothèse  n'en  blesse  pas  moins 
l'autorité  de  Jean,  car  justement  cet  évangéliste  fait  dire  par 
Jésus  aux  douze  :  Ce  n'est  pas  vous  qui  m* avez  choisi,  c'est 
moi  qui  vous  ai  choisis,  où^  tyci;  (/.£  s;e)i£aG6g,  aXV  iyw 
i£rîi€&gcpv  ûjJta;  (15,  16;  comparez,  6,  70).  Au  restç, 
quand  même  on  supprimerait  une  élection  précise,  cepen- 
dant la  permission  et  la  confirmation  de  Jésus  n'en  auraient 
pas  moins  été  nécessaires  pour  qu'on  pût  rester  constam- 
ment auprès  de  lui,  et  humainement  il  ne  pouvait  les  ac- 
corder à  un  homme  duquel  il  savait  qu'une  pareille  position 

(4  )  OHbausen ,  1.  c.  p.  887,  en  ba«  de  la  page ,  et  888  en 

(2)  On  pourrait  tirer  an  semblable       baot. 
argument  de  ce  que  OUhauaen  dit ,  2,  (8)  Utber  <Um  Lukas,  S.  88. 
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le  conduirait  peu  à  peu  au  forfait  le  plus  noir.  Quant  à  se 
mettre  tout  h  fait,  comme  on  dit,  au  point  de  vue  de  Dieu 
et  h  laisser  Judas  dans  sa  société  en  raison  de  la  possibilité 
d'un  amendement  qu'il  savait  cependant  ne  devoir  pas  se 
réaliser,  ce  serait  une  inhumanité  divine,  mais  ce  ne  serait 
pas  la  conduite  d'un  Dieu -homme. 

Autant  il  est  difficile  de  conserver  le  caractère  historique 
au  dire  du  quatrième  évangéliste,  qui  prétend  que  Jésus, 
dès  le  commencement,  avait  reconnu  en  Judas  celui  qui 
devait  le  trahir,  autant  il  est  facile  de  découvrir  ce  qui, 
même  sans  raison  historique,  devait  conduire  à  présenter 
ainsi  les  choses.  Naturellement,  la  trahison  commise  par 
un  des  disciples  de  Jésus  contre  lui-même  devait  lui  être 
désavantageuse  aux  yeux  de  ses  enhemis;  nous  aurions  pu 
le  conjecturer  quand  même  nous  n'aurions  pas  su  que  Celse, 
sous  le  masque  d'un  Juif,  reproche  à  Jésus  d'avoir  été 
trahi  par  un  de  ceux  qu'il  appelait  ses  disciples,  on  oo'  wv 
wvojjia^e  (jiaÔY)Tôv  TcpoùSoBvi ,  voulant  prouver  par  là  qu'il  avait 
moins  su  s'assurer  l'attachement  des  siens  que  le  premier  chef 
de  brigands  venu  (1).  Le  meilleur  moyen  de  couper  court 
aux  mauvaises  conséquences  que  fournissait  la  mort  igno- 
minieuse de  Jésus,  avait  paru  être  de  soutenir  qu'il  avait 
prévu  sa  mort  longtemps  d'avance;  de  même  ici,  on  crut 
prévenir  ce  qu'il  y  avait  de  fâcheux  contre  Jésus  dans  la 
trahison  de  Judas,  en  disant  qu'il  avait  tout  d'abord  péné- 
tré les  intentions  du  traître,  et  qu'il  aurait  pu  échapper  au 
sort  qui  lui  était  préparé,  s'il  ne  s'était  pas  exposé  à  cette 
perfidie  volontaire  et  par  des  considérations  supérieures  (2). 
Cela  fournissait  encore  un  autre  avantage,  c'est  l'avantage 
que  celui  qui  prédit  trouve  dans  tout  accomplissement  pré- 
tendu  de  sa  prédiction,  et  qui  est  naïvement  exprimé  par 
le  quatrième  évangéliste,  quand  il  fait  prononcer  à  Jésus, 

(1)  Orig.,  e.  Celt. ,  S,  41  seq.  [Y)  Compares  Prohabil. ,  p.  139. 
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lors  du  dernier  repas,  après  la  désignation  du  traître,  ces 
paroles  :  Je  vous  le  dis  dès  maintenant  avant  que  la  chose 
arrive,  afin  que,  quand  elle  arrivera,  vous  croyiez  que 
c'est  moi,  cht*  apTtXsyw  ù|Mv  xpo  tou  yevecôai,  ïva,  otocv  yév7)Tait 
memuGnTe,  oTt  eyci  ziy.%  (13,  19);  c'est  en  vérité  la  meil- 
leure des  épigraphes  de  toutes  les  prédictions  après  l'événe- 
ment. Ces  deux  buts  étaient  d'autant  plus  complètement 
atteints,  que  Ton  reportait  cette  prescience  plus  en  arrière 
dans  la  vie  de  Jésus  :  cela  explique  pourquoi  le  rédacteur 
du  quatrième  évangile,  peu  satisfait  que,  d'après  la  narra- 
tion ordinaire,  Jésus  eût  prédit  lors  du  repas  la  trahison  de 
Judas,  fait  remonter  la  connaissance  qu'en  eut  Jésus  jus- 
qu'au commencement  de  l'association  (1). 

Cependant,  si  une  prescience  de  la  trahison  de  Judas, 
prescience  infaillible,  précise,  provenant  de  la  nature  supé- 
rieure de  Jésus,  et  qui  aurait  résidé  en  lui  dès  le  commen- 
cement de  sa  liaison  avec  Judas,  est,  d'après  les  remarques 
précédentes,  aussi  impossible  à  concevoir  qu'il  est  facile  d'ex- 
pliquer, ainsi  qu'on  l'a  \u,  la  formation  non  historique  <te 
cette  allégation  de  Jean,  on  n'en  est  pas  moins  en  droit  de 
se  demander  si  Jésus,  par  une  voie  purement  naturelle, 
n'aurait  pas  pénétré  Judas,  et,  sinon  prévu  lacté  précis  de 
trahison,  du  moins  remarqué  de  bonne  heure  l'impureté  de 
ses  sentiments.  La  connaissance  de  son  caractère  aurait  pu 
suggérer  à  Jésus  ces  paroles  :  L'un  de  vous  est  un  démon , 
il  ûp.wv  et;  SiàëoXo;  écmv  (Joh.,  6,  70)  ;  sans  vouloir  indiquer 
par  là  la  trahison  qui  ne  s'accomplit  qu'une  année  après,  il 


(1)  L'apocryphe  intitulé  Evangeîium 
inj'anlue  arabicum  fait  remonter  encore 
plu»  haut,  non  pas  la  prescience  de  Jésus 
au  sujet  de  celui  qui  derait  le  trahir, 
mais  une  rencontre  significative  qu'il 
eut  avec  lui  (ch.  35,  dans  Fabricius,  1, 
p.  197  »eq.,  dans  Thilo ,  1,  p.  108  et 
eeq.  ).  Un  enfant  démoniaque  qui ,  dans 
l'accès,  mordait  tout  autour  de  lui ,  est 
amené  à  l'enfant  Jésus  ;  il  s'efforce  de 


le  mordre,  et,  ne  pouvant  l'atteindre 
arec  les  dents,  il  lui  porte  nn  coup  sur 
le  côté  droit,  après  quoi  l'enfant  Jésus 
se  met  à  pleurer,  et  Salan  quitte  le  corps 
de  l'enfant  sous  la  forme  d'un  chien  fu- 
rieux. Hic  autem  puer,  qui  Jesum  j*r- 
cuitit  et  ex  quo  Satanat  sub  forma  canis 
exivit ,  Juit  Judas  Ischariotes ,  qui  illum 
Judmis  prodidit. 
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n'aurait  fait  allusion  qu'aux  sentiments  impurs  qu'il  remar- 
quait dans  l'apôtre,  tout  en  conservant  l'espérance  de  le 
ramener  au  bien  (1).  Mais  ce  n'est  pas  seulement  celte  con- 
naissance naturelle  du  caractère  de  Judas,  caractère  qui 
comportait  la  vague  possibilité  de  graves  manquements,  que 
le  quatrième  évangélisle  attribue  à  Jésus,  c'est  une  près* 
ciencc  précise  de  la  trahison.  Neander  a  essayé  de  donner 
un  setis  différent  h  la  phrase  :  Jésus  savait  dès  le  commen- 
cement qui  était  celui  qui  devait  le  trahir ,  riSet  yàp  il  if/r,; 
ô  Itigqvï  riç  icTtv  6  Trapa&ocwv  aùrov  (Joh.,  6,  64).  Suivant 
lui,  elle  signifie  que  Jésus  savait,  dès  le  commencement, 
quel  homme  était  ou  quel  caractère  avait  Judas,  qui  devait 
le  trahir  un  jour.  Cette  explication  a  tant  d'analogie  a\ec 
les  subterfuges  rationalistes,  que  celui  qui  la  propose  l'a- 
bandonne à  son  tour,  et  accorde  que  Jean  peut  avoir  intro- 
duit après  l'événement  une  signification  plus  précise  dans 
les  vagues  allusions  que  Jésus  avait  faites  au  caractère  de 
Judas.  En  tout  cas,  c'est  là  le  moins  que  Ton  puisse  accorder 
ici,  et  il  faut  considérer  ce  que  l'on  essaie  de  conserrer, 
comme  le  résultat  de  l'intérêt  qu'ont  les  apologistes  à  dé- 
fendre l'autorité  de  Jean. 

Une  vue  purement  naturelle,  et  par  conséquent  bornée 
dans  le  cœur  de  Judas,  permet,  il  est  \rai,  de  concevoir  qu'il 
ait  été  choisi  et  conservé  comme  apôtre,  mais  non  que  la 
Caisse  lui  ait  été  remise,  s'il  est  vrai  que  Jésus  avait  reconnu, 
parmi  les  vices  de  Judas,  une  avidité  pour  le  gain  qui  allait 
jusqu'à  l'improbilé. 

(1)  C'est  ce  que  disent  Kern,  Faits      S.  452  ît  ;  Tféander,  Li  J.  Clir.,  S.  57J 
principaux  (Tiib.  Zeiisefir,),  4836,  S,       ffA 
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§  CXYII. 
DUtentei  optatoni  ttt  le  cartctère  de  Judas  et  sur  lemollft  de  m  tnhUii 

Depuis  les  temps  les  pins  anciens  jusqu'aux  plus  mo- 
dernes il  y  a  eu  des  gens  qui  n'ont  pu  accéder  h  cette  opi- 
nion que  les  écrivains  de  l'Ancien  Testament  ont  eue  sur 
les  motifs  de  Judas,  et  h  l'arrêt  de  réprobation  absolu  qu'ils 
ont  prononcé  sur  lui  (comparez  Act.  Ap. ,  1, 16  seq.),  et 
nous  pouvons  dire  d'avance  que  cette  divergence  a  été  le 
produit  ou  d'un  surnaturalisme  eiagéré  ou  d'une  tendance 
rationaliste. 

Un  surnaturalisme  exagéré  pouvait  s'emparer  du  point 
de  vue  fourni  par  le  Nouveau  Testament  lui-même f  et, 
voyant  que  la  mort  de  Jésus,  résolue  dans  les  conseils  di- 
vins du  gouvernement  du  monde,  avait  seni  au  salut  de 
l'humanité,  considérer  Judas,  dont  la  trahison  avait  amené 
la  mort  de  Jésus,  comme  un  instrument  irréprochable  dans 
la  main  de  la  Providence ,  comme  un  coopéraleur  à  la  ré- 
demption de  l'humanité.  Pour  le  montrer  sous  ce  jour ,  il 
fallait  lui  prêter  une  connaissance  de  ce  conseil  di\in  de 
salut,  et  admettre  qu'il  trahit  sciemment  son  matlrc  pour 
en  amener  l'accomplissement.  Cette  manière  de  voir  se 
trouve,  en  réalité  dans  le  parti  gnostique  des  Comités; 
eeux*ei,  d'après  les  anciens  historiens  des  hérésies,  regar- 
daient Judas  comme  un  homme  qui,  planant  au-dessus  des 
idées  judaïques  étroites  des  autres  apdtres ,  s'était  élevé 
jusqu'à  la  Gnose,  et  en  conséquence  avait  trahi  Jésus, 
comprenant  que  cette  mort  renverserait  le  rojaume  des 
esprits  inférieurs  qui  gouvernaient  le  monde  (i).  D'autres 

(1)  Iren.,  Aè».  hmr.t  1, 85  :  Jmimm  «8,3»  Quelque»  Cainite»  disent  «pe 

pndUûntm,.,  solam  pne  utttrit  eogno-  Judaa  a  ir«lii  Jésu»  parce  qiiM  le  regar- 

UgnUm  ^êrkmtêm  pêtfuiue  frodUmms  dail  comme  mé*A**t,  «eimijbèv,  et  couine 

my>terium ,  ptr  quenx  h  torrwm  ei  emUs-  voulant  détruire  la  bonne  lui  ;  d'amtns, 

tut  omnlA  éiUblmtm  tftertf.  Epiphan.,  pmrmi  ***,  ne  disent  fê  ainsi,  m*is  Ht 
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dans  l'ancienne  Église,  accordant,  il  est  vrai,  que  Judas 
avait  trahi  Jésus  par  avarice ,  ajoutaient  qu'il  n'avait  pas 
pensé  que  Jésus  serait  mis  à  mort,  s'imaginant  que,  dans 
cette  occasion  comme  dans  plusieurs  autres,  il  échapperait 
à  ses  ennemis  par  sa  puissance  surnaturelle  (1).  Cette  opi- 
nion est  déjà  une  transition  aux  justifications  plus  récentes 
du  traître. 

Le  mérite  que  par  esprit  de  surnaturalisme  les  Cainites 
attribuaient  à  Judas,  dérivait  de  leur  opposition  contre  le 
judaïsme  ;  ils  s'étaient  fait  le  principe  d'honorer  tous  les 
personnages  blâmés  par  les  rédacteurs  juifs  de  l'Ancien  Tes- 
tament  ou  par  les  rédacteurs  judaisants  du  Nouveau,  et  vice 
versa.  De  la  même  façon,  le  rationalisme,  surtout  dans  sa 
première  colère  contre  le  long  esclavage  où  l'autorité  avait 
tenu  la  raison,  trouva  un  certain  attrait  aussi  bien  à  dé- 
pouiller de  leur  auréole  les  personnages  bibliques  trop  divi- 
nisés suivant  lui  par  l'opinion  orthodoxe,  qu'à  défendre  ou  à 
relever  les  personnages  condamnés  ou  mis  sur  l'arrière-plan 
par  la  même  opinion.  C'est  ainsi,  pour  ce  qui  concerne  l'An- 
cien Testament,  qu'Esaii  fut  élevé  au-dessus  de  Jacob,  Saùl 
au-dessus  de  Samuel,  et,  dans  le  Nouveau,  que  Marthe 
fut  vantée  aux  dépens  de  Marie,  que  les  doutes  de  Thomas 
furent  loués  et  que  même  on  fit  l'apologie  du  traître  Judas. 
Suivant  les  uns,  c'était  un  homme  qui  était  devenu  criminel 
parce  que  son  honneur  avait  été  offensé  ;  la  manière  dont 
Jésus  le  réprimanda  lors  du  repas  de  Bélhanie,  et  surtout 

prétendent  que  Jésus  était  bon,  et  que  £o>xc  xarà  tvi»  citovpavtov  yva»  w  cy*»- 

Judas  le  livra  a  cause  de  la  Gnose  céleste.  ?ay  yot'p,  <py)at»,  ot  ap/ovre;,  on,  ihn  © 

Car  les  chefs  savaient  que ,   si  le  Christ  XptaVoç   irorpa^oG^    oravpâ»  t  xivovrat 

était  livré  à  la  croix ,  leur faible  puissance  avreuv  ri  àaOtvf.ç  êvva^uç  •  x««  fovré  , 

serait  réduite  a  rien.  Et  Judas,  connais-  (priai,  yvov;  ô  Iov£aç  fonevae,  xaîicarra 

sant  cela ,  se  hâta ,  et  mit  tout  en  œuvre  cxt'vy)?cv,  wjtc  wapaoovvai  avxov,  à/a- 

pour  le  livrer ,  faisant  une  bonne  œuvre  Oov  rpyov  *rono»aç    io/aîV  eîç   awTVMt». 

pour  notre  salut*  Nous  devons  le  louer  et  KaJ  iiT  r)u&,;  cicatveîV   xoù    âiroàtocvat 

lui  accorder  des  éloges ,  puisque  par  lui  ocvtw  tov  firauvov  ,  Sri  Si'  avrov  xa«- 

a  été  prépart  le  salut  de  la  croix  et  la  ré-  axcvaoO»  v)i*Xt  "h  *bw  oTavpov*  o»T*ipta 

vélation  des  choses  d'en  haut  qui  s'en  est  xoù  r)  £ià  x7t;  Totauryj;  vi?o6cac«ç  tm* 

suivie.    AX^oc   Si    twv    avrûv  ,    ov^t' ,  avt»  àiroxaXw{'<C* 

?«?tv,  àUàc  àyatov,  avr^v  ovrat  irapc-  (1)  TheophyUcL,  i»  JVatt*.,  27,  k- 
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l'infériorité  où  il  fut  mis  à  l'égard  des  autres  apôtres,  trans- 
formèrent son  amour  pour  sou  maître  en  haine  et  en  désir 
de  vengeance  (1).  D'autres  se  sont  plus  attachés  à  la  conjec- 
ture conservée  par  Théophylacte ,  à  savoir  que  Judas  avait 
pu  espérer  que  Jésus  échapperait  cette  fois  encore  à  ses 
ennemis ,  et  elle  a  été  l'objet  d'un  partage  d'opinions  :  les 
uns  l'ont  entendue  surnaturellement,  comme  si  Judas  avait 
pensé  que  Jésus  se  mettrait  en  liberté  par  l'emploi  de  sa 
puissance  miraculeuse  (2)  ;  d'autres,  plus  conséquents  avec 
leur  point  de  vue,  ont  supposé  que  peut-être  Judas  s'était 
imaginé  que,  si  Jésus  était  arrêté,  une  insurrection  popu- 
laire éclaterait  en  sa  faveur  et  le  délivrerait  (3).  De  celte 
façon  Judas  est  représenté  comme  un  homme  qui, semblable 
en  cela  aux  autres  apôtres,  s'était  fait  une  idée  terrestre  et 
politique  du  règne  du  Messie,  et  était  mécontent  de  voir 
Jésus  tant  tarder  à  profiter  de  la  faveur  populaire  pour  se 
faire  roi  messianique.  Dès  lors,  excité  ou  par  des  tentatives 
de  corruption  de  la  part  du  sanhédrin ,  ou  par  le  bruit  que 
ce  corps  avait  formé  le  plan  d'arrêter  Jésus  secrètement 
après  la  fête ,  Judas  résolut  de  prévenir  ce  coup,  qui  devait 
perdre  Jésus ,  et  chercha  à  faire  que  l'arrestation  s'opérât 
durant  la  fête  même,  parce  qu'il  croyait  être  sûr  de  voir 
Jésus  délivré  par  un  mouvement  populaire,  mais  en  même 
temps  forcé  de  se  jeter  dans  les  bras  du  peuple  et  de  franchir 
le  pas  décisif  pour  fonder  sa  domination.  Comme  il  entendait 
dire  à  Jésus  que  son  arrestation  était  nécessaire  et  qu'il  se 
relèverait  au  bout  de  trois  jours,  il  prit  cela  comme  un  signe 
de  l'assentiment  que  Jésus  donnait  à  son  plan.  Tout  préoc- 
cupé de  cette  erreur,  ou  bien  il  n'entendit  pas,  ou  bien  il 
interpréta  mal  les  autres  discours  qui  tendaient  à  le  détour- 

(1  )  Kaiser,  Bibl.  Theol.,  1,  S.  249.  bliotheck .  3, 1,  S.  163  ff. 

Klopstock  suit  la  même  opinion  dans  la  (3)   Paulus,  Exeg.   Handb.,  3,  b, 

Mcisiadc.  S.  451  ff.;  L  J.,  1,  b,  S.  143  ff.;  Haae, 

(2)  K.  Cb.  L.  Schmidt,  Exeg.  Bei-  L.  J.,  S  132.  Compare!  Theile,  Zur 

tr*gc  .  1.  Thl.  2l"  Verauch  ,  S.  18  ff.  Biographie  /«w,  $  33. 
Comparer,  le  même  dam  :  Schmidt' $  Bi- 
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ner,  et  surtout  il  prit  comme  un  véritable  encouragement 
à  l'exécution  de  son  dessein  les  mots  :  Faites  vite  ce  qm 
vous  faites,  6  roieî;,  ttoit^ov  ta^iov.  Quant  au  trente  pièro 
d'argent  qu'il  reçut  des  prêtres,  il  les  prit  soit  pour  cacher 
son  véritable  dessein  sous  l'apparence  de  la  cupidité  et  pour 
leur  ôter  ainsi  tout  soupçon,  soit  pour  avoir  encore  ce  petit 
avantage  pécuniaire  outre  Tune  des  premières  places  h  la- 
quelle il  comptait  être  élevé  dans  le  royaume  de  son  maître. 
Mais,  ajoute-l-on,  Judas  se  trompa  sur  deux  points  dans  sos 
calcul  :  le  premier,  c'est  qu'il  ne  réfléchit  pas  qu'après  IV 
gitalion  d'une  nuit  de  Pâques  le  peuple  ne  serait  pas  éveillé 
d'assez  bonne  heure  pour  une  insurrection  ;  le  second,  c'etf 
qu'il  ne  prévit  pas  que  le  sanhédrin  se  hâterait  de  remettre 
Jésus  au  pouvoir  des  Romains,  d'où  une  insurrection  popu- 
laire ne  serait  guère  en  état  de  l'arracher.  Suivant  ces  au- 
teurs, Judas  est  donc  ou  un  brave  homme  méconnu  (1),  oa 
un  homme  qui  se  trompa,  mais  ce  ne  fut  point  un  caractère 
vulgaire ,  et  dans  son  désespoir  même  il  conserva  des  traces 
de  la  grandeur  apostolique  (2);  ou  bien  encore  il  voulut 
atteindre  ,  par  un  moyen  mauvais ,  il  est  vrai ,  un  but  qui 
était  bon  (3).  Neander  ,  accueillant  ici  ces  deux  opinions, 
naturelle  et  surnaturelle,  sur  Judas,  en  compose  une  sorte 
de  dilemme  qui  se  passa  dans  l'esprit  de  Judas.  Suivant  lui 
Judas  raisonna  ainsi  :  Si  Jésus  est  le  Messie,  il  ne  souffrira, 
en  raison  de  sa  puissance  surnaturelle ,  aucun  mal  d'avoir 
été  livré  à  ses  ennemis;  au  contraire  cela  servira  à  hâter  sa 
glorification  ;  s'il  n'est  pas  le  Messie,  il  mérite  la  mort.  Ainsi, 
d'après  ce  théologien,  sa  trahison  n'aurait  été  qu'une 
épreuve  à  laquelle  le  disciple  qui  doutait  voulut  soumettre 
la  messianité  de  son  maître  (&). 

Parmi  ces  opinions,  il  n'y  en  a  qu'une  seule,  celle  qui 
attribue  la  trahison  de  Judas  à  l'amour-propre  blessé,  qui 

'i)  Sclmjidt,l.  r.  CS)Paulu*. 

(2)  Hase,  (4)  Neander,  L,  J.  Chr„  S.  57a  U 
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puisse  s'appuyer  sur  un  Tait  positif;  et  ce  Fait  est  la  répri- 
mande que  Judas  s'attira  de  la  part  de  Jésus  lors  du  repas 
de  Béthonie.  Mais  la  conséquence  que  Ton  prétend  déduire 
de  cette  réprimande  a  été  attaquée  par  la  critique  la  plus 
moderne,  qui  fait  observer,  comme  nous  l'avons  vu  dans  une 
autre  occasion,  que  la  douceur  de  ce  reproche,  relevée  sur- 
tout par  la  comparaison  avec  le  reproche  bien  plus  vif 
adressé  à  Pierre  (Ma Uh.,  16,  23),  ne  serait  en  aucune 
proportion  avec  le  ressentiment  que  Judas  en  aurait 
éprouvé  (1).  Quant  h  la  préférence  que  Jésus  aurait  ac- 
cordée aux  autres  apôtres  sur  lui,  on  n'en  peut  montrer 
aucune  trace. 

Toutes  les  autres  conjectures  touchant  les  mobiles  pro- 
pres de  l'action  dé  Judas  ne  peuvent  s'appujer  que  sur  des 
motifs  négatifs,  c'est-à-dire  sur  des  motifs  à  l'aide  desquels 
on  prétend  rendre  invraisemblable  qu'il  ait  été  animé  par 
de  mauvaises  intentions,  et  en  particulier  par  la  cupidité  ; 
mais  elles  manquent  complètement  d'une  preuve  positive 
qui  montre  qu'il  ait  voulu  hâter  l'œuvre  de  Jésus,  et  surtout 
qu'il  ait  été  poussé  par  des  espérances  impétueuses  qu'il 
aurait  fondées  sur  le  règne  politique  du  Messie.  Pour  sou- 
tenir que  Judas  n'eut  aucune  mauvaise  intention  contre 
Jésus,  on  fait  principalement  valoir  qu'aussitôt  après  avoir 
appris  lit  remise  de  Jésus  au  pouvoir  des  Romains  et  sa  mort 
infaillible,  il  tomba  dans  le  dé>*espoir;  preuve,  ajoule-t-on, 
qu'il  avait  attendu  un  résultat  opposé.  Mais  ce  n'est  pas 
seulement  le  résultat  malheureux,  comme  Paulus  le  pense, 
l'est  aussi  le  résultat  heureux  ou  la  réussite  du  crime,  qui 
mon/fe,  pour  me  servir  des  expressions  de  ce  théologien, 
loti*  son  noir  et  véritable  aspect  le  forfait  que  l'on  se  dé- 
guisait  auparavant  sous  mille  excuses.  Le  crime  accompli 
jette  le  masque  que  l'on  pouvait  lui  prêter  tant  qu'il  n'avait 
d'existence  qûè  danâ  là  peniéê;  et,  ai  le  repentir  dont  est 

(4)  T.  1,  S  Lxxxviu ,  p.  751.  Comparex  encore  Hase,  I.  c. 
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saisi  plus  d'un  meurtrier  en  voyant  sa  victime  étendue  à  ses 
pieds  ne  prouve  pas  que  le  meurtre  n'ait  pas  été  commis  à 
dessein,  le  repentir  de  Judas,  lorsqu'il  vit  Jésus  perdu  sans 
ressource,  ne  peut  pas  prouver  qu'il  n'eût  pas  calculé 
d'avance  que  son  crime  coûterait  la  vie  à  Jésus. 

Mais,  dit-on  encore,  il  est  impossible  que  la  cupidité  ait 
été  le  mobile  de  Judas;  car,  si  c'était  au  gain  qu'il  tenait, 
le  calcul  suivant  ne  dut  pas  lui  échapper  :  c'est  que,  en 
conservant  la  garde  de  la  caisse  de  la  compagnie  de  Jésus, 
il  gagnerait  plus  que  les  trente  misérables  pièces  d'argent, 
60  ou  75  francs  de  notre  monnaie,  qu'il  reçut;  cette  somme 
était  la  compensation  que  l'on  payait  chez  les  Juifs  pour 
un  esclave  blessé,  le  salaire  d'un  journalier  pendant  quatre 
mois.  Mais  ces  trente  pièces  d'argent,  on  les  cherche  vai- 
nement ailleurs  que  dans  l'évangile  deMatlhieu.  Jean  ne  dit 
rien  d'une  récompense  offerte  par  les  prêtres  à  Judas;  Marc 
et  Luc,  sans  rien  préciser,  parlent  d'argent,  apyupiov,  qu'ils 
lui  avaient  promis;  et  même,  dans  les  Actes  des  Apôtres 
(1, 18),  Pierre  ne  fait  mention  que  d'un  salaire,  jmgôo;, 
qui  avait  été  accordé  à  Judas.  Or,  Matthieu,  qui  est  le  seul 
qui  fixe  ainsi  la  somme,  ne  nous  laisse  en  même  temps  au- 
cun doute  sur  la  valeur  historique  de  ce  renseignement. 
En  effet,  après  avoir  rapporté  la  fin  tragique  de  Judas  (27, 
9  seq.),  il  cite  un  passage  de  Zacharie  (11,  12  seq.  ;   par 
erreur  il  écrit  Jérémie)  dans  lequel  on  trouve  également 
trente  pièces  d'argent  comme  représentant  la  v.aleur  d'esti- 
mation d'une  personne.  A  la  vérité,  dans  le  passage  do 
prophète,  les  trente  pièces  d'argent  sont  non  pas  un  prix 
d'achat,  mais  un  salaire;  celui  qui  est  ainsi  payé  est  le  pro- 
phète représentant  de  Jehovah,  et  cette  somme  minime  figure 
le  peu  d'estime  que  les  Juifs,  par  un  aveuglement  coupable, 
avaient  pour  tant  de  bienfaits  de  la  Divinité  (1).  Avec  quelle 
facilité  un  Chrétien,  lisant  ce  passage  où  il  était  question  du 

fi)  Roscomulltr,  Schol.  in  V,  T.,  7,  6,  S.  818  teq. 
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prix  ignominieusement  modique  (ironiquement  un  prix 
magnifique,  "ip*ft"HK),  auquel  les  Israélites  avaient  estimé 
un  prophète,  avec  quelle  facilité,  dis-jc,  ne  put-il  pas  songer 
nu  Messie,  qui  avait  été  vendu  à  ses  ennemis  pour  un  prix 
toujours  modique,  eu  égard  à  la  valeur  de  ce  personnage 
divin  !  Ce  passage  lui  suggérait  en  même  temps  la  détermi- 
nation du  prix  qui  avait  été  payé  à  Judas  pour  sa  trahison  (1). 
En  conséquence,  les  trente  pièces  d'argent,  Tpiaxovra  apppia, 
ne  fournissent  pas  un  appui  a  ceux  qui  veulent  prouver  qu'une 
aussi  petite  somme  ne  peut  avoir  décidé  Judas  à  trahir,  car 
nous  ne  savons  pas  par  là  jusqu'à  quel  point  la  récompense 
que  reçut  Judas  fut  petite  ou  considérable.  Nous  lisons  en- 
core dans  Matthieu,  27, 7  seq. ,  et  dans  les  Actes  des  Apôtres, 
1, 18,  qu'avec  l'argent  touché  par  Judas,  un  champ,  âypoç5 
ou  un  terrain,  xwpiov,  fut  acheté;  cela  n'autorise  pas  à 
conclure  avec  Ncander  que  la  somme  fut  petite,  car,  in- 
dépendamment de  la  valeur  historique  de  ce  renseigne- 
ment dont  nous  nous  occuperons  plus  tard,  les  deux 
expressions  citées  peuvent  signifier  un  morceau  de  terre 
plus  ou  moins  grand;  et,  comme  Matthieu  rapporte  que  ce 
champ  fut  destiné  à  la  sépulture  des  étrangers,  eiç  Ta<pviv 
toÎç  £<voiç,  cela  permet  de  penser  qu'il  n'était  pas  d'une 
étendue  très  petite.  Le  même  théologien  prétend  même 
que  l'expression  des  deux  évangélistcs  intermédiaires,  qui 
disent  que  les  chefs  juifs  promirent  de  donner  à  Judas  de 
l'argent,  ocpyupwv,  indique  que  la  somme  était  peu  considé- 
rable; mais  nous  ne  voyons  aucunement  comment  il  justifie 
cette  allégation.  Une  raison  plus  valable  contre  la  cupidité 
attribuée  à  Judas,  et  que  j'ai  rappelée  plus  haut  dans  un 
autre  sens,  c'est  que  Jésus  n'aurait  pas  chargé  de  tenir  la 
caisse  et  maintenu  dans  ce  poste  un  homme  qu'il  aurait 
connu  avide  jusqu'à  l'improbité.  Aussi  Neander  n'hésite- 

(1)  Selon  Neander  aussi,  il  est  possible  que  le  dire  do  premier  évangile  ait 
cette  origine,  S.  574,  Anna. 
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t~ii  pas  à  admettre  que  le  quatrième  évangéliste,  en  impu- 
tant la  remarque  de  Judas  lors  du  repas  de  Béthanie  h  s? 
cupidité,  avait  donné  à  cette  remarque  une  fausse  interpré- 
tation dictée  par  la  conduite  que  Judas  lint  plus  tard,  et 
même  que  l'imputation  qu'il  fait  h  Judas  d'avoir  volé  la 
caisse  de  la  société  est  une  invention  de  son  cru  (1).  Mois 
nous  demanderons  sous  forme  d'objection  si,  au  point  de 
vue  de  Neander,  il  est  permis  d'imputer  6  l'apôtre  Jean, 
supposé  rédacteur  du  quatrième  évangile,  une  calomnie 
aussi  dénuée  de  fondement,  car  c'en  serait  une*  d'après 
l'hjpothèsc  de  Neander;  et,  à  notre  point  de  vue,  il  serait 
du  moins  plus  naturel  d'admettre  que  Jésus,  connaissant 
Judas  pour  aimer  l'argent,  il  est  vrai,  mais  jusqu'au  der- 
nier temps  ne  le  connaissant  pas  pour  être  déshonnêlc,  ne 
ie  jugea  pas  impropre  à  l'emploi  dont  il  s'agit,  Neander  re- 
marque en  unissant  que,  si  Judas  a  pu  être  décidé  par  argent 
h  trahir  Jésus,  il  devait  avoir  perdu  depuis  longtemps  la 
véritable  foi  en  lui;  ccia  s'entend  de  soi,  et,  quelque  opinion 
qu'on  se  fasse  de  la  chose,  c'est  une  supposition  par  laquelle 
il  faut  toujours  débuter;  mais  l'extinction  de  sa  foi  ne  pou- 
vait le  décideç  directement  qu'à  se  retirer,  â^eXÔeîv  etç  jà 
ô;;i9fc>,  Joh.,  0,  G6.  Pour  l'amener  à  la  pensée  de  la  tra- 
hison, il  fallait  un  autre  motif,  un  motif  spécial  qui  peijt 
aussi  bien  avoir  été  l'amour  du  gain,  que  les  intentions  qui 
lui  sont  attribuées  par  Neander  et  par  d'autres. 

Je  ne  soutiendrai  pas  que  l'amour  du  gain,  en  tant  que 
mobile  direct,  suffise  pour  expliquer  l'action  de  Judas;  ce 
que  je  maintiens,  c'est  que  les  évangiles  ne  signalent  ni 
n'indiquent  même  d'une  façon  quelconque  un  autre  mobile; 
par  conséquent,  toute  hypothèse  de  cette  nature  est  destitiiéç 
de  fondement  (2). 

(1)  L.  J.  Chr.,  S   578.  (9)    Compares  août   Frirzsche  ,  i* 

Mat  th. ,  p.  759  seq. 
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§  CXVIII. 

Disposition  du  repas  de  la  Paqne. 

Le  premier  jour  des  pains  sans  levain,  dans  la  soirée 
duquel  l'agneau  pascal  devait  êlrc  tué,  par  conséquent  la 
veille  de  la  fêle  proprement  dite,  qui  néanmoins  commen- 
çait de*  ce  soir-là  m£me,  c'est-à-dire  le  44  (le  Nisan,  oh 
rapporte  que  Jésus,  sur  une  question,  disent  les  deux  pre- 
miers évangiles,  des  apôtres  qui  lui  demandèrent  s'il  célé- 
brerait la  Pàquc,  onvoya  (peut-être  deliélhanie)  un  message 
à  Jérusalem,  afin  de  louer  un  local  pour  le  temps  du  repas 
pascal  et  de  prendre  les  arrangements  ultérieurs  (iMallb,, 
26,  17  seq.  et  parall.).  Matthieu  ne  dit  pas  quels  apôtres 
ni  combien  furent  dépêchés;  •  d'après  Marc,  deux  apôtres 
furent  dépêchés;  et,  d'après  Luc,  ces  apôtres  furent  Pierre 
et  Jean.  Les  trois  narrateurs  ne  s'accordent  pas  complète- 
ment sur  les  instructions  données  par  Jésus  à  ces  apôtres. 
D'après  tous  les  trois,  il  les  envoie  près  d'un  homme  à  qui 
ils  n'auront  besoin  que  de  demander,  au  nom  du  maître, 
AiAaoxaXoç,  un  local  propre  h  la  célébration  de  la  fête  de 
Pâques,  pour  en  obtenir  un  immédiatement  disponible. 
Mais,  d'un  côté,  ce  local  est  désigné  par  le  second  et  le 
troisième  évangélistc  avec  plus  de  détails  que  par  Matthieu; 
suivant  eux,  c'est  une  grande  chambre  haute,  laquelle  était 
toute  meublée  et  toute  prête  à  recevoir  des  hôtes.  D'un 
autre  côté,  ils  retracent  autrement  que  Matthieu  la  manière 
d'après  laquelle  les  apôtres  en  devaient  découvrir  le  pro- 
priétaire. D'après  Matthieu,  Jésus  dit  seulement  qu'ils  de- 
vaient aller  auprès  d'un  tel,  irpoç  tov  Suva;  mais  les  autres 
rapportent  que  les  messagers,  une  fois  entrés  dans  la  ville. 
devaient  rencontrer  un  homme  porteur  d'une  cruche  d'eau, 
xcpafuov  SÎcctoç,  le  suivre  jusque  dans  la  maison  où  il  allait, 
et  là  négocier  l'affaire  avec  le  mattre  de  la  maison. 
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Dans  ce  récit  on  a  trouvé  une  foule  de  difficultés  que 
Gabier  a  réunies  dans  un  mémoire  spécial  (1).  D'abord  il  a 
paru  singulier  que  Jésus  n'eut  songé  que  le  dernier  jour  à 
ordonner  le  repas,  et  que  même  il  eut  fallu,  d'après  les 
deux  premiers  évangélistes,  que  les  apôtres  l'en  fissent  sou- 
venir; car,  avec  la  foule  immense  qui  affluait  à  Jérusalem 
au  temps  de  la  Pûque  (2,700,000  d'après  Josèphe)  (2), 
les  locaux  disponibles  dans  la  ville  avaient  été  bientôt  oc- 
cupés, et  la  plupart  des  étrangers  étaient  obligés  de  camper 
sous  des  tentes  en  dehors  de  Jérusalem.  C'est  une  raison  de 
plus  pour  s'étonner  que  néanmoins  les  messagers  de  Jésus 
trouvent  vacante  la  chambre  désirée,  et  que  le  propriétaire, 
comme  s'il  avait  pressenti  la  demande  de  Jésus,  la  lui  eût 
réservée  et  l'eût  disposée  d'avance  pour  un  repas.  Et  Jésus 
y  compte  avec  tant  de  certitude ,  qu'il  fait  demander  tout 
d'abord  au  propriétaire,  non  s  il  pourra  avoir  chez  lui  un 
local  pour  le  repas  de  la  fête,  mais,  sans  plus  ample  infor- 
mation ,  où  est  le  local  qui  lui  convient;  ou  que,  suivant 
Matthieu ,  il  lui  fait  dire  seulement  qu'il  ira  prendre  chez 
lui  le  repas  pascal.  Ajoutons  encore  que ,  d'après  Marc  et 
Luc,  Jésus  sait  même  quelle  est  la  chambre  disponible  et 
dans  quelle  partie  de  la  maison.  Mais  ce  qui  est  surtout 
étrange,  c'est  la  manière  d'après  laquelle  ces  deux  évangé- 
listes rapportent  que  les  apôtres  trouvent  la  maison  dont  il 
s'agissait.  Matthieu  dit  simplement  :  Allez  dans  la  ville 
vers  un  tel ,  {^ayeTe  eiç  r/)v  roXtv  7rpoç  tov  Jetva,  comme  si 
Jésus  avait  nommé  celui  qu'il  devait  aller  trouver,  bien  que 
l'évangéliste  ne  voulût  pas  ou  ne  pût  plus  en  indiquer  le 
nom  ;  mais  les  deux  autres  évangélistes  disent  que  Jésus 
désigna  aux  apôtres  la  maison  où  il  devait  se  rendre ,  par 
un  porteur  d'eau  qu'ils  rencontreraient.  Or,  comment  Jésus, 
de  Béthanie  ou  de  partout  ailleurs,  pouvait-il  connaître  d'a- 

(i)  Sur  les  arrangements  du  dernier      theol.  Journal,  2 , 5,  S.  kki  ft» 
repas  pascal  de  Jésus,  dans  son  :  Yeuest.  (2)  BeU.jud, ,  6,  9,  3. 
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i  tance  cette  circonstance  fortuite,  à  moins  qu'il  n'eût  été 
?  convenu  d'avance  qu'a  ce  moment  un  serviteur  de  la  maison 
;  dont  il  s'agissait,  se  montrerait  avec  une  cruche  d'eau  et 
attendrait  les  messagers  de  Jésus  ?  Tout  a  paru  aux  inter- 
»  prêtes  rationalistes  indiquer  dans  notre  récit  un  arrange- 
ra  ment  convenu  d'avance ,  et  ils  ont  pensé,  à  l'aide  de  cette 
supposition,  en  lever  toutes  les  difficultés.  Les  apôtres  qui 
t    furent  envoyés  si  tardivement,  disent-ils,  ne  purent  trouver 
y    encore  un  local  disponible ,  que  si  d'avance  ce  local  avait 
-;    été  retenu  par  Jésus;  il  ne  pouvait  faire  parler  au  proprié- 
:     taire  d'une  façon  aussi  catégorique  que  s'il   s'était  déjà 
•    entendu  avec  lui.  Un  pareil  arrangement  antécédent,  conti- 
nuent-ils, explique  aussi  la  connaissance  exacte  que  Jésus 
avait  du  local,  et  Gnalement  montre  (ce  qui  a  été  le  point 
de  départ  de  la  discussion)  comment  il  savait  certainement 
que  les  apôtres  rencontreraient  un  porteur  d'eau  de  cette 
maison  ;  c'était,  il  est  vrai,  employer  un  détour  pour  dési- 
gner la  maison,  et  ce  détour  Jésus  l'aurait  évité,  en  disant 
simplement  le  nom  du  propriétaire  ;  mais  il  y  eut  recours, 
afin  de  ne  pas  faire  connaître  avant  le  temps  au  traître,  qui 
peut-être  serait  venu  l'y  surprendre  et  l'interrompre,  le 
lieu  où  le  repas  devait  se  faire  (1). 

Mais  ce  n'est  point  là  l'impression  que  donne  le  récit 
évangélique  ;  il  n'y  est  question  ni  de  convention,  ni  de  lo- 
cation préalable;  la  phrase  de  Marc  et  Luc  :  Ils  trouvèrent 
comme  il  leur  avait  dit ,  eiipov  xaOcoç  eïpy4>cev  aÙTot;,  semble 
indiquer  que  Jésus  avait  été  capable  de  prédire  toutes  choses, 
comme  elles  arrivèrent  réellement  plus  tard,  rien  n'y  montre 
une  prévoyance  méticuleuse,  au  contraire  tout  signale  une 
prescience  miraculeuse.  En  examinant  ceci  de  plus  près,  on 
y  trouve  un  double  miracle,  comme  plus  haut  quand  il  s'est 


(1)  Cent  ce  que  dit  Gabier,  I.  c  ;  npaux  (Ttib. Zdfsckr*),  1836,3, S. S  f.i 

Paului  s'exprime  serablablemeut,  Exrg.  Kcauder  ,  S.  583 • 
Hantiù.,  3,b,S.  481;  Kern,  Faits prin* 

u.  27 
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agi  de  la  monture  sur  laquelle  Jésus  fit  son  entrée  à  Jéru- 
salem :  d'une  part ,  tout  est  préparé  pour  ses  besoins ,  et 
personne  n'est  capable  de  résister  à  la  puissance  de  son 
nom  ;  d'autre  part  Jésus  est  en  état  d'étendre  son  regard 
jusqu'à  des  circonstances  éloignées,  et  de  prédire  les  acci- 
dents les  plus  fortuits  (1).  Il  y  a  lieu  de  s'étonner  que  cette 
fois  Olshauscn  lui-même  cherche  à  échapper  à  la  manifeste 
et  irrésistible  nécessité  d'entendre  tout  cela  surnaturelle- 
ment,  et  a  y  échapper  par  des  motifs  qui  renverseraient  la 
plupart  des  histoires  de  miracles,  et  qui  d'ordinaire  ne  se 
trouvent  que  dans  la  bouche  des  rationalistes.  Pour  l'in- 
terprète impartial  (2) ,  dit-il ,  le  récit  ne  fournit  pas  le 
moindre  argument  qui  en  justifie  la  conception  miraculeuse. 
Ne  se  croirait-on  pas  transporté  dans  le  commentaire  de 
Paulus?  Si  les  narrateurs ,  continue  Olshauscn,  avaient 
voulu  raconter  un  miracle,  ils  auraient  dd  remarquer  ex- 
pressément qu'il  n'y  avait  eu  aucune  convention  antécé- 
dente. C'est  dans  le  même  esprit  que  les  rationalistes 
demandent  que  ,  pour  qu'une  guérison  fut  reconnue  mira- 
culeuse, il  faudrait  que  l'emploi  de  moyens  naturels  eût  été 
formellement  nié  par  les  narrateurs.  Enfin  Olshausen  dit 
qu'on  ne  voit  pas  un  motif  à  ce  miracle;  qu'en  particulier 
il  n'était  pas  nécessaire  alors  de  fortifier  la  foi  des  apôtres; 
effet  que  ce  miracle  moins  important  n'était  pas  en  état  de 
produire  après  les  miracles  plus  grands  qui  avaient  précédé: 
ce  sont  là  des  arguments  qui  entre  autres  excluraient  du  do- 
maine du  surnaturel  le  récit  tout  à  fait  semblable  de  la  dési- 
gnation prophétique  de  la  monture,  lors  de  l'entrée  à  Jéru- 
salem, désignation  où  néanmoins  Olshausen  prétend  trouver 
un  miracle. 


(1)  C'est  arec  raison,  bien  qu'arec  un  magistro  eventurum,  ted  qum  ma  \ 

rapport  trop  spécial  à  la  pasùon  pro-  tissimas  usque  circumstantuu  pemims  per> 

chaîne  de  Jésus  ,  que  Bèie  (sur  Matth.,  specta  hahrrrt. 

26,  48)  dit  que  le  but  de  cette  désigna-  (S)  Dibl.  Corn  m.,  2,  S,  385  f.  Coa- 

tion  prophétique  fut  ut  magis  ac  magis  parer,  contradictoirement  l)e  Wette,  far 

intclligerrnt  tihripttfi,  nihil  te  mer*  in  urùe  ce  partage» 
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Et  en  effet,  le  récit  actuel  a  des  analogies  si  frappantes 
avec  le  récit  de  la  monture ,  que  le  même  jugement  doit 
èlre  porté  sur  la  réalité  historique  de  Tun  jet  l'autre.  Ici, 
comme  là,  il  manque  quelque  chose  à  Jésus,  et  Dieu  veille 
tellement  à  satisfaire  promptcment  ses  besoins,  que  Jésus 
connaît  d'avance,  de  la  manière  la  plus  exacte,  comment  ce 
besoin  sera  satisfait;  ici  c'est  une  salle  à  manger  qui  lui 
manque,  comme  là  une  monture;  ici,  comme  là,  il  envoie 
deux  apôtres  pour  faire  la  location;  ici  il  leur  dit  qu'un 
porteur  d'eau  qu'ils  rencontreront ,  leur  fera  connaître  la 
maison,  comme  là  l'Ane  lié  était  le  signe  ;  ici,  comme  là,  il 
n'a  besoin  que  de  dire  aux  apôtres  de  le  désigner  au  pro- 
priétaire, ici  comme  maître,  £i5aa>ta),oç ,  là  comme  Sei- 
gneur, K'jpioç,  pour  obtenir  sur-le-champ  et  sans  objection 
l'octroi  de  ce  qu'il  demande;  ici,  comme  là,  le  résultat 
répond  exactement  à  sa  prédiction.  Ce  récit,  comme  le  pré- 
cédent, est  dépourvu  de  la  raison  suffisante  pour  laquelle 
aurait  été  opéré  un  miracle  aussi  multiple  ;  mais  ce  qui  ne 
manque  ni  à  l'un  ni  à  l'autre  de  ces  récits ,  c'est  le  motif 
pour  lequel  cette  histoire  miraculeuse  a  pu  nattre  au  sein 
de  la  légende  chrétienne  primitive.  Un  récit  de  l'Ancien 
Testament  auquel  nous  avons  déjà  dd  penser,  lorsqu'il  s'est 
agi  de  la  monture,  nous  est  ici  rappelé  d'une  manière  en- 
core plus  précise.  Samuel,  pour  signe  qu'il  a  prédit  à  Saûl 
avec  vérité  le  commandement  sur  Israël,  lui  annonce  d'a- 
vance qui  il  va  rencontrer  en  s'en  allant  :  Il  rencontrera , 
lui  dit  Samuel,  d'abord  deux  hommes  qui  lui  apprendront 
que  les  Anesses  de  son  père  sont  retrouvées,  puis  trois  autres 
hommes  qui  porteront  des  victimes,  du  pain  et  du  vin,  et 
qui  lui  offriront  de  ce  pain,  etc.  (1.  Sam.,  10,1  seq.)«  Nous 
voyons  par  là  de  quelle  nature  étaient  les  prophéties  que  la 
légende  hébraïque  attribuait  à  ses  prophètes,  comme  garant 
de  leur  mission. 

Enfin,  quant  à  ce  qui  concerne  le  rapport  des  évangiles 
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entre  eux,  le  récit  de  Matthieu  est  ordinairement  mis  bien 
au-dessous  de  celui  des  deux  autres  synoptiques,  et  consi- 
déré comme  postérieur  et  dérivé  (t).  Avant  tout,  on  prétend 
que  la  circonstance  du  porteur  d'eau  que  rapportent  ces 
deux  derniers,  appartient  au  fait  primitif,  qu'elle  a  été  ou- 
bliée pendant  l'intervalle  que  la  tradition  mit  à  arriver  jus- 
qu'à Matthieu,  et  remplacé  dès  lors  par  cette  phrase  énig- 
matique  :  Allez  auprès  d'un  tel,  wayeTe  xpoç  tov  ^civa.  Mais, 
ainsi  que  nous  l'avons  vu,  le  mot  un  tel,  $ewa,  est  simple 
et  naturel,  tandis  que  le  porteur  d'eau  est  énigmatique  au 
plus  haut  degré  (2).  On  ajoute  que  Matthieu  ne  nomme 
pas  les  apôlres  que  Jésus  dépêcha,  et  que  Luc  dît  que  ce 
furent  Pierre  et  Jean,  mais  dans  cette  différence  il  n'y  a 
rien  qui  autorise  h  regarder  le  récit  du  troisième  évangile 
comme  plus  voisin  de  la  source  primitive.  Car,  lorsque 
Schleiermacher  dit  que  cette  particularité  a  pu  se  perdre 
en  passant  par  beaucoup  de  mains,  mais  n'a  guère  pu  être 
ajoutée  par  une  main  postérieure,  cette  assertion,  dans  la 
seconde  partie  du  moins,  est  dépourvue  de  fondement.  Au- 
tant il  est  improbable  que,  pour  une  affaire  purement  de 
ménage,  Jésus  eût  employé  les  deux  premiers  apôtres,  au- 
tant on  conçoit  facilement  comment  un  message  des  apôtres 
ou  de  quelques  apôtres  fut  d'abord  raconté,  comme  nous  le 
lisons  dans  Matthieu,  sans  autre  désignation,  comment  ce 
nombre  fut  fixé  à  deux,  peut-être  à  cause  du  récit  de  la 
mission  pour  aller  chercher  l'Ane,  et  comment  enfin  on  re- 
mit cette  commission  aux  deux  premiers  apôtres,  attendu 
qu'il  s'agissait  d'un  choix  pour  une  affaire  qui,  plus  tard, 
prit  une  haute  importance,  la  préparation  du  dernier  repas 
de  Jésus.  De  sorte  qu'ici,  Marc,  lui-même,  semble  s'être 
approché  davantage  de  la  vérité  primitive,  en  u'admetlant 

(1)  Scliuli,  Ueler  das  Abendmahl,  (2)  Voye*Theile,  Sur  le  dernier  irpas 

S.    521;    Schleiermacher,    Ueber   den  de  Jésus,  dans  :  H'iner's  uad  Engei- 

Lukas,  S.  280;  Weisse,  Die  evangeU  hardt'g  neues  krit.  Journal,  2,  S.  169, 

Getek  ,  S.  600  f.  An  m.,  et  Zur  Biographie  Jet»,  §  34. 
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E   pas  dans  son  récit  les  noms  des  deux  apôtres  que  Luc  lui 
.    fournissait. 

§  CXIX. 

Renseignements  dirergenls  sur  l'époque  du  dernier  repas  de  Jésus. 

Le  quatrième  évangéliste,  qui  ne  dit  rien  sur  la  disposi- 
tion du  repas  pascal  ci-dessus  examinée,  a  en  outre,  relati- 
vement nu  repas  même,  des  divergences  frappantes  qui  le 
séparent  des  autres  évangélistes.  En  effet,  indépendamment 
de  la  différence  générale  qui  règne  dans  le  tableau  de  la 
cène,  et  dont  il  ne  peut  être  question  que  plus  tard,  il  sem- 
ble, quant  à  l'époque,  la  désigner  comme  un  repas  fait  avant 
la  pâque,  avec  autant  de  précision,  que  les  synoptiques  la 
désignent  comme  le  repas  pascal  même. 

D'après  les  synoptiques,  le  jour  où  Jésus  ordonna  aux 
apôtres  de  préparer  le  repas,  était  te  premier  des  pains 
sans  levain,  tJ  Tzpùrn  tûv  aityxcov,  jour  auquel  il  fallait  im- 
moler V agneau  pascal y  ev  i  e£et  OusoOaiTo  «icacya  (Matth., 
26,  17,  etparall.).  En  conséquence,  le  repas  qui  suivit  ce 
jour  ne  peut  pas  avoir  été  autre  que  le  repas  pascal  même. 
De  plus,  les  apôtres  demandent  à  Jésus  :  Où  voulez-vous 
que  nous  vous  apprêtions  à  manger  ïagneau  de  pâque, 
irou  ÔeXeiç  éToi(xafffa)(ji£v  coi  çayetv  to  iràc^a  (ib.)?  Plus  loin 
il  est  dit  d'eux  :  Ils  préparèrent  la  pâque,  iQTot(Aa<jav  to 
TcaV/a  (Matth.,  v.  19,  et  paraît.).  Il  est  dit  de  Jésus  im- 
médiatement après  :  Le  soir  étant  venu ,  il  se  mit  à  table 
avec  ses  douze  disciples,  àj/iaç  yevo|/iv7iç,  avéxeiTo  [/.ctoc  tôv 
Sttâzxx  (v.  20).  Tout  cela  suffirait  surabondamment  pour 
caractériser  comme  repas  pascal,  le  repas  dont  il  s'agit 
ici,  quand  bien  même  Luc  (22,  15)  ne  rapporterait  pas 
que  Jésus  l'ouvrit  en  prononçant  ces  paroles  :  J'ai  désiré 
ardemment  de  manger  cette  pâque  avec  vous,  £môu|ua 
«reôufjivxra  touto  to  itaoya  çayew  jieô'  ù|wâv»  Voyons  mainte- 
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nant  le  quatrième  évangile  :  il  commence  son  récit  du  der- 
nier repas  en  fixant  la  date  :  Avant  la  fête  de  Pâques,  irpo 
8k  tvïç  éopT-fcToD  raaya  (13, 1).  Il  semble  donc  que  le  repas, 
âetrvov,  dont  il  parle  immédiatement  après,  v.  2,  appar- 
tient également  au  temps  avant  la  pique,  d'autant  plus 
que  la  description  que  Jean  donne  de  cette  soirée,  et  où 
les  discours  qui  se  rattachèrent  à  ce  repas  sont  extrêmement 
développés,  est  dépourvue  de  toute  indication,  et  même  de 
toute  allusion  qui  montre  que  Ton  y  eut  célébré  la  pàque. 
De  plus,  après  le  repas,  Jésus  somme  le  traître  de  faire 
bientôt  ce  qu'il  fait;  les  apôtres  se  méprennent  sur  le  seos 
de  ces  paroles,  et  pensent  quil  lui  recommande  d'acheter 
ce  qui  est  nécessaire  pour  la  fête,  on  Xe'yei  aÙ7$-  oyopactw, 
wv  ypetav  lyo^  «îç  tvjv  éopTr,v  (v.  29)  ;  or,  les  choses  né- 
cessaires à  la  fête  se  rapportaient  principalement  au  repas 
pascal,  et  par  conséquent  le  repas  qui  venait  de  s'achever, 
ne  peut  avoir  été  déjà  le  repas  pascal.  Plus  loin  (18,  28), 
il  est  dit  que  le  lendemain  matin*  les  Juifs  n'entrèrent  pas 
dans  le  prétoire  païen,  de  peur  que,  se  souillant,  ils  ne  fus- 
sent pas  en  état  de  manger  lapdquet  iva  ph  juavôûaiv ,  i\\'  ïva 
<payaxjt  to  rcacy  a  ;  il  semble  donc  encore  ici  que  le  temps  do 
repas  pascal  n'était  pas  encore  arrivé.  Ajoutons  que  (19, 
14),  justement  ce  jour  suivant,  auquel  Jésus  fut  crucifié,  est 
désigné  comme  la  préparation  de  Pdque,  xapxcsceuv)  toO 
irac/a,  c'est-à-dire  comme  le  jour  dans  la  soirée  duquel 
l'agneau  pascal  devait  être  mangé.  Enfin  il  est  dit  du  second 
jour  après  ce  repas,  jour  que  Jésus  passa  dans  le  tombeau  : 
Et  même  ce  sabbat  était  un  jour  fort  solennel,  h  yip  iLVf&r 
tq  Tiptipa  «teivou  toù>  ffaÉêarou  (19,  31);  or,  cette  solennité 
particulière  parait  être  venue  de  ce  que  le  premier  jour 
de  Pâques  tombait  le  jour  de  ce  sabbat.  En  conséquence 
l'agneau  pascal  ne  fut  pas  mangé  dès  le  soir  du  jour  de 
l'arrestation  de  Jésus,  mais  il  ne  fut  mangé  que  le  soir  de 
son  enterrement. 
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Ces  divergences  sont  considérables  ;  aussi  plusieurs  inter- 
prètes» pour  ne  pas  mettre  les  évangélistes  en  contradiction 
l'un  avec  l'autre,  ont  eu  recours  à  l'expédient  employé 
depuis  lontemps,  et  ils  ont  dit  que  les  évangélistes  ne  par- 
laient pas  de  la  même  chose  et  que  Jean  entendait  un  autre 
repas  que  celui  des  synoptiques.  Suivant  eux,  le  repas  de 
Jean,  ^evrcvov,  est  un  repas  ordinaire  du  soir,  et  il  eut  lieu 
sans  doute  à  Béthanie  ;  Jésus  y  lava  les  pieds,  y  parla  du 
traître,  et,  après  que  celui-ci  eut  quitté  la  compagnie,  il 
ajouta  d'autres  discours  de  consolation  et  d'encouragement, 
jusqu'à  ce  qu'enfin,  le  Ift  de  nisan  au  matin,  il  exhorta  les 
apôtres  à  quitter  Béthanie  et  a  se  rendre  à  Jérusalem,  en 
leur  disant  :  tevez-vous,  partons  d'ici ,  eyeipsdfle,  aycoaev 
jvTcitôev  (H,  31).  Ici,  dit-on,  se  place  le  récit  des  synop- 
tiques, qui  rapportent  que  Jésus,  en  se  rendant  à  Jérusa- 
lem, envoya  les  deux  apôtres  pour  ordonner  le  repas,  et  qui, 
ensuite ,  décrivent  le  repas  pascal  duquel  Jean  ne  parle 
pas;  et  celui-ci,  a  son  tour,  rentre  dans  la  série  de  la  narra- 
tion par  les  discours  qui  furent  tenus  après  le  repas  pascal 
(15,  t  seq.)  (1).  Mais,  quand  on  essaie  ainsi  d'éviter  la 
contradiction  des  récits  respectifs  en  les  rapportant  è  des 
événements  tout  à  fait  différents,  on  se  heurte  contre  l'iden- 
tité des  deux  repas,  laquelle  ne  peut  être  méconnue  dans 
plusieurs  particularités.  Indépendamment  de  passages  isolés 
qui  se  rencontrent  également  dans  les  deux  narrations,  il 
est  évident  que  Jean,  comme  les  synoptiques,  veut  y  décrire 
le  dernier  repas  que  Jésus  partagea  avec  ses  disciples.  On 
reconnaît  celte  intention  dès  l'introduction  du  récit  de  Jean, 
car  il  y  est  dit  que  ce  fut  là  une  preuve  de  l'amour  que  Jé- 
sus avait  eu  pour  les  siens  jusqu'à  la  /în,  ci;  t&o;,  et  rien 
n'était  plus  propre  à  fournir  cette  preuve  que  le  récit  des 
derniers  moments  que  Jésus  passa  avec  eux  dans  l'intimité. 

(1)  Oit  ce  que  dUent  Litfhtfoot,      J*su,  2,  S.  273  fTfl;Vtnturloi  i«*«,  8, 
Horm ,  p.  463  seq.;  Hcm,  Getckiekt*      S.  6S&  *eq. 
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De  la  même  façon,  les  discours  tenus  après  le  repas  indi- 
quent la  séparation  immédiatement  prochaine;  et,  dans  l'é- 
vangile de  Jean  aussi,  le  repas  et  les  discours  sont  suivis 
aussitôt  du  départ  de  Jésus  pour  Gethsemane  et  de  son  ar- 
restation. A  la  vérité  on  dit  que  ce  départ  et  cette  arresta- 
tion ne  sont  dans  un  enchaînement  immédiat  qu'avec  ces 
discours,  lesquels  furent  tenus  (chap.  15,  17)  lors  du  repas 
postérieur  passé  par  Jean  sous  silence.  Mais  soutenir, 
qu'entre  le  v.  31  du  chap.  14,  et  le  v.  1  du  chap.  15,  le 
rédacleur  du  quatrième  évangile  a  sciemment  omis  tous  le 
repas  pascal,  c'est  ce  que  personne  ne  voudra  plus  faire  sé- 
rieusement, malgré  la  facilité  apparente  qu'on  semblerait 
y  trouver  à  donner  une  explication  qui  n'est  pas  mauvaise  de 
la  phrase  singulière  :  lœvez-vous,  partons  d'ici,  eyeipe^E, 
ayco^ev  svteDÔev.  Et  quand  même  on  accorderait  ce  point, 
il  n'en  est  pas  moins  vrai  que  Jésus  (13,  38)  prédit  à 
Pierre  son  reniement  et  en  fixa  le  moment  par  ces  mots  : 
Avant  que  le  coq  chante,  où  [/.vj  aXsxTcop  çcovYf<77i;  il  ne 
pouvait  ainsi  parler  que  lors  du  dernier  repas,  et  non  lors 
d'un  repas  antérieur,  comme  on  le  suppose  ici  (1). 

Il  faut  donc  abandonner  cet  expédient,  et  avouer  que  les 
quatre  évangiles  entendent  parler  du  même  repas,  du  der- 
nier que  Jésus  fit  avec  ses  disciples.  Et  ici  la  justice  que 
l'on  doit  à  tout  auteur,  et  que  l'en  croyait  devoir  particu- 
lièrement aux  auteurs  bibliques,  sembla  imposer  le  devoir 
d'examiner  si  les  deux  parties  ne  pourraient  pas  avoir  raison, 
tout  en  rapportant,  avec  d'extrêmes  divergences  à  certains 
égards,  un  seul  et  même  événement.  On  devrait  donc,  quant 
au  temps,  pouvoir  montrer,  ou  que  les  trois  premiers  évan- 
gélistes  ne  veulent,  pas  plus  que  le  quatrième,  rapporter 
un  repas  pascal,  ou  bien  que  le  quatrième,  comme  les  trois 
autres,  veut  rapporter  un  repas  pascal. 

(I)  Lightfoot  donne  nne  explication  intiiffiMnte ,  p.  485  *eq. 
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Un  ancien  fragment  (1)  a  tenté  de  résoudre  la  difficulté 
de  la  première  manière,  en  niant  que  Matthieu  mette  le 
dernier  repas  de  Jésus  au  soir  du  14  de  Nisan,  jour  consacré 
au  repas  pascal,  et  sa  passion  au  15  de  Nisan,  premier  jour 
de  la  Tète  de  Pâques;  mais  il  n'est  pas  possible  de  com- 
prendre comment  on  échapperait  aux  expressions  qui,  dans 
les  synoptiques,  désignent  formellement  la  pàque. 

En  conséquence,  dans  les  temps  modernes,  on  a  beau- 
coup plus  généralement  essayé  d'amener  Jean  du  côté  des 
autres  évnngélistcs  (2).  Les  mots  dont  il  se  sert  :  Avant  la 
fête  de  Pâques,  Trpo  tîç  éopr/iç  tou  izdayct  (13,  1),  faisant 
difficulté,  on  a  cru  s'en  délivrer,  en  observant  qu'à  ces  mots 
ne  se  rattache  pas  immédiatement  le  repas,  ^eTirvov,  mais 
qu'il  ne  s'y  rattache  qu'une  remarque  :  c'est  que  Jésus  avait 
su  que  son  heure  approchait,  et  avait  aimé  les  siens  jusqu'à 
la  fin  ;  on  ajoute  que  c'est  seulement  dans  le  verset  suivant 
qu'il  est  question  du  repas,  auquel  dès  lors  cette  désignation 
de  temps  n'appartient  pas.  Alors,  à  quoi  appartient-elle? 
A  la  connaissance  qu'eut  Jésus  que  son  heure  était  venue? 
mais  ce  n'est  là  qu'une  remarque  accessoire.  Ou  bien  à 
l'amour  conservé  jusqu'à  la  fin?  mais  à  cet  amour  ne  peut 
appartenir  une  désignation  de  temps  aussi  spéciale  qu'au- 
tant qu'il  s'agit  d'un  témoignage  extérieur  d'amour;  témoi- 
gnage donné  justement  dans  ce  repas,  qui  reste  toujours  le 
point  que  cette  désignation  de  jour  a  pour  but  de  fixer.  En 
conséquence  on  conjecture,  en  outre,  que  les  mots  avant 
la  fêle,  xpo  xï;  éopTrç ,  ont  été  dits  par  accommodement 
pour  les  Grecs,  auxquels  l'évangile  de  Jean  était  destiné  ; 
que,  comme  ils  ne  commençaient  pas  le  jour,  comme  les 
Juifs,  au  soir,  le  repas  pris  au  commencement  du  premier 
jour  de  Pâques  leur  parut  un  repas  pris  le  soir  de  la  veille 

(1)  Fragro.  ex  Claudii  Apollinaris  li-  et  Olahanien ,  tor  ce  passage  ;  Kern , 
bro  de  Pascliate.  in  Cliron.  Paschal.  éd.  Fmiu  principaux  {Tub.  Zeittchr.),  1836, 
dn  Frrsne.  Paris ,  1668,  p.  6,  f.  prxf.  8,  S.  5,  ff. 

(2)  Voyez  particulièrement  Tholuok 
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de  Pâques.  Mois  quel  est  l'auteur  judicieux  qui,  s'il  sup- 
pose la  possibilité  d'une  méprise  de  la  part  du  lecteur,  an- 
ticipera sur  celte  méprise,  et  fera  sa  rédaction  de  ce  qui 
aurait  été  l'erreur  du  lecteur?  La  difficulté  est  encore  plus 
grande  au  sujet  du  verset  28  du  chapitre  18,  où  les  Juifs,  le 
lendemain  de  l'arrestation  de  Jésus,  ne  veulent  pas  entrer 
dans  le  prétoire,  afin  de  ne  pas  se  souiller  et  de  manger  la 
pâque,  £kV  tva  çaycoci  TOTracya.  Comme  il  y  a  des  passages 
tels  que  5.  Mos.,  16,1.  2,  où  toutes  les  victimes  qui  devaient 
être  sacrifiées  au  temps  pascal  sont  désignées  par  l'expression 
As  piques,  HDd,  ou  crut  pouvoir  admettre  que  le  motro 
iraojra,  lapdquc,  signifiait  ici  les  autres  victimes  qui  étaient 
offertes  durant  la  semaine  pascale,  et  particulièrement  la 
Chagiga,  qui  se  mangeait  vers  la  fin  du  premier  jour  de 
fête.  Mais  déjà  Mosheim  a  remarqué  avec  justesse  que,  si 
parfois  l'agneau  pascal,  collectivement  avec  les  autres  vic- 
times offertes  au  temps  pascal,  est  désigné  par  le  mot  pdque, 
maya,  il  ne  s'ensuit  nullement  que  l'on  puisse  nommer 
ainsi  les  autres  victimes  séparées  de  l'agneau  pascal  (1). 
Dès  lors,  les  partisans  de  l'explication  dont  il  s'agit  s'effor- 
cèrent d'y  amener  leurs  adversaires  par  une  autre  voie;  ils 
remarquèrent  que  le  repas  pascal,  qui  se  faisait  tard  dans 
la  soirée,  et  par  conséquent  au  commencement  du  jour  sui- 
vant, n'aurait  pas  été  empêché  parce  qu'on  serait  entré  le 
matin  dans  une  maison  païenne,  attendu  que  cette  souil- 
lure ne  valait  que  pour  le  jour  courant;  mais  qu'on  aurait 
été  empêché  de  manger  la  Chagiga  qui  se  mangeait  dans 
l'après-midi,  c'est-à-dire  le  même  jour  que  celui  où  la  souil- 
lure aurait  été  contractée  le  matin  ;  et  qu'ainsi  il  s'agit  de  la 
Chagiga  et  non  du  repas  pascal.  Mais,  d'une  part,  nous  ne 
savons  pas  si  l'entrée  dans  une  maison  païenne  ne  souillait 
que  pour  un  jour;  d'autre  part,  quand  il  en  serait  ainsi,  les 

(1)  Dits,  de  veia  nottone  eœntv  Domini,  «ur  le  Syst,  in  tell,  de  Cudurorth,  p,  51* 
note  2. 
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^-  Juifs,  en  se  souillant  le  matin,  n'en  étaient  pas  moins  em- 
*i  péchés  de  faire  eux-mêmes  les  préparatifs  qui  appartenaient 
i  à  l'après-midi  du  14  de  INisan,  par  exemple,  d'égorger  les 
~  -  agneaux  dans  le  vestibule  du  Temple.  Enfin,  pour  expliquer 
s,  aussi  dans  leur  sens  le  passage  19, 14,  les  harmonistes  ad- 
a*:  mettent  que  les  mots  préparation  de  la  pdque,  Trapaoxet^ 
-3  roO  raV/a,  signifient  le  jour  où  l'on  se  préparait  au  sabbat 
t  dans  la  semaine  pascale.  Cette  violence  faite  au  texte  ne 
4  trouve  aucun  appui,  du  moins  dans  le  verset  31  du  chapi- 
rr  tre  19,  où  le  mot  préparait  f,  rapaoxeu^,  indique  le  jour  où 
:  Ton  se  prépara  au  sabbat,  car  il  en  résulte  seulement  que 
l'évangéliste  s'imagina  que  le  premier  jour  de  Pâques  était 
a  tombé  alors  un  jour  de  sabbat  (1). 
«        A  ces  difficultés,  qui  empêchent  de  rapporter  le  récit  de 
-    Jean  à  un  véritable  repas  pascal,  on  pensa  pouvoir  échap- 
per, en  supposant,  supposition  dérivée  de  3.  Mos.,  23,  5; 
4.  M  os.,  9,  3,  et  d'un  passage  de  Josèphe(2),  que  l'agneau 
pascal  était  mangé,  non  le  soir  du  14  au  15  de  INisan,  mais 
le  soir  du  13  au  14,  et  qu'ainsi  il  se  trouvait  encore  un 
jour  ouvrier,  le  14,  entre  le  repas  pascal  et  le  premier  jour 
de  fête,  qui  était  le  15  de  Nisan.  Cette  supposition  une  fois 
admise,  c'est  avec  raison  que  le  jour  qui  suivit  le  dernier  re- 
pas pascal  serait  appelé  préparatifde  lapdque,  Trapaoxeuy) 
toO  Traoya,  Joh.,  19,  14,  parce  qu'il  aurait  été  réellement 
un  jour  où  l'on  se  prépara  à  la  fête,  etque  le  sabbat  suivant 
serait  appelé  grand,  (uyàXvi,  19,  31,  parce  qu'il  aurait  coïn- 
cidé avec  le  premier  jour  de  la  fête  (3).  Mais  la  plus  grande 
difficulté  se  trouve  dans  Job. ,  18, 28,  et  elle  demeure  sans 
solution;  en  effet,  le  repas  pascal,  dans  cette  hypothèse,  étant 
déjà  passé,  les  mots  :  Afin  de  pouvoir  manger  la  pâque>  ïva 


(4)  Voyex  ce»  contre-remarques,  par-  (J)  Anliq.,  2,  14,  46. 

ticnlièrement  dans  Lùcke  et  De  Wettc,  (3)  Fristii,  Vom  Otttrlamin,  et  tout 

ftnr  et  paragraphe!  «U«a  Steffert,  Vther  récemment  Raueli,  dan»  Theol.  Studien 

den  Vrtpr.,  S.  427  ff.;  et  Winer,  Bibl.  mnd  Kriliken ,  4832,  3,  S.  537  If. 
Remlwërtcrb.,  *,  S.  338  ff. 
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çaydxyi  70  Tradya,  doivent  s'entendre  des  pains  sans  levain, 
qui,  en  réalité,  se  mangeaient  encore  pendant  les  jours 
suivants  de  la  Tète.  Or,  cela  est  contraire  h  tout  usage  de  la 
langue.  Si  l'on  ajoute  que  la  supposition  d'un  jour  ouvrier, 
tombant  entre  le  repas  pascal  et  le  premierjourdefête,  n'a 
de  fondement  ni  dans  le  Pentateuque,  ni  dans  Josèphe, 
qu'elle  est  en  contradiction  positive  avec  l'usage  subsé- 
quent, et  qu'en  soi  elle  est  souverainement  invraisembla- 
ble, l'on  ne  pourra  s'empêcher  d'abandonner  aussi  cette  voie 
d'explication  (1). 

Sentant  l'impossibilité  de  concilier  aussi  simplement  les 
synoptiques  avec  Jean,  d'autres  interprètes  se  sont  mis  à 
l'œuvre  avec  plus  d'art.  Ce  qui  fait,  ont-ils  dit,  qu'en  appa- 
rence les  évangélistes  ont  rapporté  le  dernier  repas  de  Jésus 
à  des  jours  différents,  c'est  qu'en  réalité  le  repas  pascal  fut 
déplacé  alors,  soit  par  les  Juifs,  soit  par  Jésus.  Les  Juifs, 
disent  les  uns,  pour  échapper  à  l'inconvénient  qu'il  y  avait 
h  ce  que  dans  cette  année,  le  premier  jour  de  Pâques  tom- 
bant un  vendredi,  deux  jours  de  suite  dussent  être  fériés 
comme  sabbats,  mirent  le  repas  pascal  au  vendredi  soir; 
c'est  pourquoi  ils  avaient  encore  besoin,  au  jour  de  la  mise 
en  croix,  de  se  garder  d'une  souillure;  mais  Jésus,  se  tenant 
rigoureusement  à  la  loi,  célébra  le  repas  pascal  au  temps 
voulu,  c'est-à-dire  au  jeudi  soir;  delà  sorte,  les  synoptiques 
ont  raison  quand  ils  décrivent  le  dernier  repas  de  Jésus 
comme  un  véritable  repas  pascal,  et  Jean  a  aussi  raison  quand 
il  rapporte  que  les  Juifs,  le  lendemain,  avaient  encore  à 
manger  l'agneau  pascal  (2).  Dans  cette  hypothèse,  Marc, 
qui  dit  que ,  le  jour  où  ils  tuèrent  Vagneau  pascal,  Sri  to 
iraoya  eôuov  (v.  12),  Jésus  fit  aussi  préparer  le  repas  pascal, 
aurait  tort.  Quant  à  la  chose  en  elle-même,  il  arrivait,  il  est 


(1)  Comparez  De  Wette,  TheoL  Stu~      Tholnck,  Comm.  x.  Joh.t  S.  2A5  fo 
die*  und  Kritik.,  1834,  À,  S.  939  ff.;       Winer,  1.  c. 

(2)  Calvin ,  sur  Matthieu .  26 ,  17. 


DBOXIÈVB    CHAPITRE.    §   CXIX.  429 

rai,  dans  certains  cas,  que  Ton  célébrait  la  pAque  un  mois 
lus  tard,  mais  toujours  le  15;  et  il  ne  se  trouve  aucune 
race  qui  indique  qu'elle  ait  été  reculée  d'un  jour  dans  le 
aême  mois.  On  aima  donc  mieux  se  tourner  de  l'autre  côté, 
t  Ton  admit  que  Jésus  avait  avancé  la  pàque  d'un  jour.  Par 
m  besoin  purement  personnel,  disent  les  uns,  dans  la  prévi- 
ion  qu'il  reposerait  déjà  dans  le  tombeau  au  temps  du  repas 
>ascal,  ou  que  du  moins  il  n'était  plus  assuré  de  vivre  jus- 
{ue-là,  Jésus  célébra  une  pdque  comme morative,  ^xaya 
jlvxiaoveutuov  ,  sons  un  agneau  sacrifié,  de  la  même  façon 
jue  Taisaient  alors  les  Juifs  à  qui  un  empêchement  ne  per- 
mettait pas  de  se  rendre  à  la  fête,  et  que  font  aujourd'hui 
tous  les  Juifs  (1).  Mais  d'abord,  s'il  eût  fait  ainsi,  Jésus 
n'aurait  pas  célébré  la  pàque,  comme  Luc  dit  qu'il  la  célé- 
bra, au  jour  où  il  fallait  immoler  la  pdque,  r,  tSti  ôuecôat 
ro  Traaya;  ensuite  celui  qui  célèbre  seulement  la  fête  com- 
mémorative  renonce  bien  à  la  localité  fixée  pour  la  pàque 
(Jérusalem),  mais  il  en  observe  invariablement  l'époque 
(le  soir  du  14  au  15  de  Nisan).  Jésus  aurait  fait  le  con- 
traire, c'est-à-dire  qu'il  aurait  célébré  la  fête  dans  le  lieu 
ordinaire,  mais  à  une  époque  extraordinaire,  ce  qui  est  sans 
exemple.  Ce  prétendu  déplacement  de  Jésus  étant  inouï  et 
arbitraire,  on  a  voulu  le  défendre  contre  ces  reproches,  en 
disant  qu'il  célébrait  la  pàque  plus  tôt  que  les  autres,  avec 
tout  un  parti  de  ses  compatriotes.  On  sait,  en  eiïct,  que  le 
parti  juif  des  Caréens  ou  Scripturaires  différaient  des  llabbi- 
nites  ou  Traditionnaires,  particulièrement  dans  la  fixation 
de  la  nouvelle  lune,  soutenant  que  la  manière  des  derniers, 
qui  fixaient  la  nouvelle  lune  d'après  le  calcul  astronomique, 
était  une  innovation,  tandis  qu'eux,  fidèles  à  l'ancienne  cou- 
tume, à  la  coutume  légale,  la  fixaient  d'après  l'observation 
empirique  des  phases  de  la  planète.  On  assure  que,  dès  le 
temps  de  Jésus,  les  Sadducéens,  desquels  les  Caréens  sont 

(i)  Grotios ,  s  tir  Matthieu,  26  ,  48. 


450  TROISIÈME    SECTION. 

dits  descendre,  fixaient  la  nouvelle  lune  et  la  fête  de  Pâques 
qui  en  dépend,  autrement  que  les  Pharisiens,  et  que  Jésus, 
en  qualité  d'adversaire  de  la  tradition  et  d'ami  de  l'Écri- 
ture, se  joignit  à  eux  en  cela  (1).  Riais,  outre  que  la  con- 
nexion des  Curéens   avec  les  anciens  Sadducéens  est  une 
pure  conjecture,  ce  que  les  Caréens  prétendent,  et  préten- 
dent avec  fondement,  c'est  qu'on  ne  s'est  habitué  a  fixer  la 
nouvelle  lune  par  le  calcul  qu'après  la  destruction  du  Tem- 
ple par  les  Romains;  de  sorle  qu'au  temps  de  Jésus,  une 
pareille  divergence  n'existait  pas  encore.  Cette  époque  d'ail- 
leurs ne  fournit  aucune  trace  qui  indique  que  la  fête  pas- 
cale ait  été  célébrée  par  des  partis  différents  à  des  jours 
différents  (2).  Mais,  quand  même  on  admettrait  que  dès 
lors  la  détermination  de  la  nouvelle  lune  était  l'objet  de 
cette  divergence,  l'observation  directe  de  la  lune,  d'après 
laquelle  Jésus  aurait  fixé  ia  pâque,  aurait  eu  pour  effet  plu- 
tôt de  reculer  que  d'avancer  cette  fête.  Aussi  quelques  uns 
ont-ils  conjecturé  qu'il  serait  possible,  au  contraire,  que 
Jésus  eût  suivi  le  calcul  astronomique  (3). 

Telles  sont  les  objections  que  l'on  peut  faire  isolément 
contre  chacune  des  tentatives  de  conciliation  entre  les  dires 
desévnngélistes  sur  le  temps  du  dernier  repas  de  Jésus;  mais 
il  en  est  une  qui  porte  également  contre  tous  ces  essais,  et 
elle  résulte  d'une  circonstance  que  la  critique  la  plus  mo- 
derne vient  seulementd'apprécier  h  sa  juste  valeur.  En  effet, 
la  contradiction  n'est  pas  de  telle  nature  que,  entre  un  grand 
nombre  de  passages  concordants,  il  se  trouve  une  seule  ex- 
pression d'un  sens  en  apparence  opposé ,  de  telle  sorte  que 
Ton  pût  dire  que  le  rédacteur  s'est  servi  d'une  locution 
inexacte  qu'il  s'agirait  seulement  d'expliquer  par  les  autres 
passages  ;  mais  toutes  les   déterminations  de  temps  chex 

(j)  Iken,  Dût.  philot.  theol.,  yo\.  2,  (2)  Voyex   Paulos,   Exeg.  H*nM„ 

p.  616  seq.  3,  a,  S.  686  seq, 

(S)  Michaelis,  Jnnu  m  Joh.f  4*. 
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les  synoptiques  sont  telles,  qu'il  s'ensuivrait  que  Jésus  aurait 
célébré  la  pâque;  au  contraire,  toutes  les  déterminations 
de  temps  chez  Jean  sont  telles,  qu'il  ne  peut  pas  l'avoir  cé- 
lébrée (1).  Ainsi  deux  groupes  divergents  de  passages  évan- 
géliques  sont  opposés  l'un  à  l'autre,  ils  indiquent  deux 
manières  de  voir  radicalement  différentes  chez  les  rédacteurs  : 
c'est  donc,  ainsi  queSieffert  le  remarque,  faire  preuve,  non 
d'une  exégèse  scientifique,  mais  d'un  arbitraire  et  d'un  ca- 
price étranger  à  toute  science ,  que  de  persister  à  ne  pas 
reconnaître  la  différence  qui  existe  entre  les  évangiles  sy- 
noptiques et  le  quatrième. 

La  critique  moderne  a  donc  été  obligée  d'avouer  qu'il 
y  avait  erreur  d'un  côté  ou  de  l'autre  ;  et,  outre  les  préjugés 
courants  en  faveur  de  l'évangile  de  Jean,  un  motif  impor- 
tant semblait  contraindre  à  mettre  l'erreur  du  côté  des  sy- 
noptiques. Déjà  cet  ancien  fragment  attribué  h  Apollinaire 
objecte  que  la  passion  de  Jésus  n'a  pu  avoir  lieu  au  grand 
jour  des  pains  azymes,  r/j  [/.eyo^r,  twv  a(u(Juov  eiraôsv,  attendu 
que  cela  aurait  été  contraire  à  la  loi,  à<?ja<pcovoç  tô>  vo^w; 
et  tout  récemment  on  a  remarqué  de  nouveau  que  le  jour 
qui  suivit  le  dernier  repas  de  Jésus,  est  traité  par  tout  le 
monde  comme  un  jour  ouvrier  ;  que,  de  la  sorte,  il  n'est  pas 
possible  de  penser  que  ce  fût  le  premier  jour  de  Pâques,  ni, 
par  conséquent,  que  le  repas  du  jour  précédent  eut  été  le 
repas  pascal.  On  observe  que  Jésus  ne  le  fête  pas,  puisqu'il 
s'éloigne  de  la  ville ,  ce  qui  était  défendu  dans  la  nuit  de 
Pâques;  que  ses  amis  ne  le  fêtent  pas,  puisqu'ils  com- 
mencent à  l'ensevelir  et  qu'ils  ne  laissent  inachevé  son  en- 
sevelissement qu'à  cause  de  l'arrivée  du  jour  suivant  qui 
était  le  sabbat  ;  que  les  membres  du  sanhédrin  le  fêtent 
encore  moins,  puisque  non  seulement  ils  envoient  leurs  ser- 
viteurs hors  de  la  ville  pour  arrêter  Jésus,  mais  encore 

(1)  Sieffcrt,  1.  c;  Haie,  L.  J..  §12A;  De  Wctie,  Excg.  Uandb.A,  3,  S.  140  ff.; 
Theile,  Zur  Biographie  Jesu.§  31. 
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prennent  une  part  personnelle  h  une  séance  du  tribunal ,  à 
un  interrogatoire,  à  un  jugement  et  à  une  plainte  auprès  du 
procurateur;  qu'en  somme  on  ne  voit  là  absolument  que  la 
crainte  de  profaner  le  jour  suivant,  qui  commença  le  soir 
du  jour  de  la  mise  en  croix ,  mais  qu'on  n'y  voit  aucune 
inquiétude  pour  le  jour  courant.  Tous  ces  signes,  ajoute-t- 
on, montrent  que  les  synoptiques,  quand  ils  ont  représenté 
le  dernier  repas  de  Jésus  comme  une  pàque,  ont  été  guidés 
par  une  opinion  erronée  et  postérieure  ;  d'autant  plus  que, 
dans  le  reste  du  récit  de  ces  évangélistes  mêmes,  on  voit 
percer  d'une  manière  non  méconnaissable  le  fait  véritable, 
qui  est  que  Jésus  fut  crucifié  la  veille  de  la  pàque  (1).  Ces 
observations  sont  certainement  de  poids.  A  la  vérité,  on 
pourrait  peut-être  ôter  de  la  force  à  la  première  en  raison 
des  contradictions  entre  les  prescriptions  juives  relatives  è  la 
nécessité  de  ne  pas  sortir  de  la  ville  pendant  la  nuit  pas- 
cale (2);  on  pourrait  diminuer  la  valeur  de  la  dernière, 
qui  est  aussi  la  plus  forte,  en  objectant  que,  non  seulement 
interroger  et  juger  aux  jours  de  sabbat  et  de  fête,  était 
permis  chez  les  Juifs ,  mais  encore  qu'un  local  plus  grand 
était  destiné  aux  séances  des  tribunaux  pour  ces  jours-là  à 
cause  de  Paffluence  du  peuple;  c'est  ainsi  que,  même  d'après 
le  Nouveau  Testament,  ils  envoyèrent  des  serviteurs  le 
grand  jour ,  ^uipa  [xeya^,  de  la  fête  des  Tabernacles,  pour 
saisir  Jésus  (Joh.  7,  hk  seq.),  et  voulurent  le  lapider  le 
jour  de  la  fête  de  la  Dédicace  (Joh.  10,  31);  c'est  ainsi 
que  Hérode  fit  saisir  Pierre  pendant  les  jours  des  azymes, 
^[/ipeu  tojv  à£u[/.G)v  ;  il  est  vrai  de  dire  qu'il  voulut  remettre 
après  Pâques  la  condamnation  publique  et  l'exécution  de 

(1)  Thcilc,  dans  //  "mers  hrit.  Journal,       tr.  Pesachio,  8  :  In  Paschate  ,£gyptiaco 
2,  S.  157  ff  ;  Sieffert  et  Lùcke,  I.  c.  dicitur  :  nemo  exeat...  utqtie  ad  mane. 

(2)  Pesachio,  f.  65,  2,  dans  Lightfoot,  Sed  sic  non  fuit  in  sequentiùus  gêner*- 
p.  054=  Paschate  primo  tenetur  quispiam  tionibus...    quitus  comedebatur  id  uno 
ad  pernoctationcm.  Closs.:  Paschatizans  Inco  et  pernoctabant  in  alio.  Compare! 
Unetur  ad  pernoclandttm  in  Ilierosnlyma  Schneckcnborger,  Btitrœge,  S.  9. 
nocte ptima.  Au  contraire,  Tosaphotii  ad 
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cet  apôtre  (Act.  Ap.  12,  2  seq.).  Pour  soutenir  que  l'exé- 
cution  de  Jésus  a  pu  se  faire  le  jour  de  la  fête  de  Pâques,  on 
invoque  deux  raisons  :  la  première,  c'est  que  l'exécution  fut 
faite  par  des  soldats  romains;  la  seconde,  c'est  que  même 
la  coutume  juive  permettait  de  réserver  pour  un  temps 
de  fête  l'exécution  de  criminels  considérables,  afin  de  faire 
de  l'impression  sur  une  multitude  d'autant  plus  grande  (1). 
Mais  tout  ce  qu'il  est  possible  de  prouver,  c'est  que,  pen- 
dant le  temps  de  la  fête,  c'est-à-dire  h  Pâques ,  pendant  les 
cinq  jours  intermédiaires  et  moins  solennels,  les  criminels 
pouvaient  être  condamnés  et  exécutés;  non  pas  que  cela 
fût  permis  le  premier  et  le  dernier  jour  de  Pâques,  qui 
avaient  le  rang  de  sabbat  (2);  aussi,  d'après  le  Talraud , 
Jésus  fut-il  cruciGé  le  noa  3iy,  c'est-à-dire  le  soir  de  la 
veille  de  Pâques  (3).  Il  en  serait  autrement,  si,  comme  le 
docteur  Baur  essaie  de  le  montrer,  la  pâque  eût  été,  dans 
sa  signification   essentielle,  une  fête  expiatoire  qui  com- 
portait l'exécution  de  criminels ,  sanglante  expiation  faite 
pour  le  peuple,  et  que  la  coutume  remarquée  par  les  évan- 
gélistes  de   mettre  en  liberté  un  prisonnier  durant  cette 
fête  n'eût  été  que  le  pendant  de  l'exécution  d'un  autre  : 
c'est  ainsi  qu'il  en  était  des  deux  boucs  et  des  deux  moineaux 
dans  les  sacrifices  juifs  d'expiation  et  de  purification  (4). 
La  primitive  tradition  chrétienne  put  aisément,  sans 
doute,  en  venir  par  une  voie  non  historique  à  combiner  le 
dernier  repas  de  Jésus  avec  l'agneau  pascal,  et  son  jour  de 
mort  avec  la  fête  de  Pâques.  La  cène  chrétienne  touchait 
également  à  la  pâque  par  sa  forme,  à  la  mort  de  Jésus  par  sa 
signification  ;  et  cela  suggérait  sans  peine  l'idée  de  rappro- 
cher ces  deux  points,  c'est-à-dire  de  mettre  l'exécution  de 


(1)  Tract.  Sanhedr.,  f.  89,  1,  dans  (3)  Sanhedr.,  1.43, 1,  dansSchœttgen, 
Scbœttgeo,  1,  p.  224;  comparez  Paulus,  2,  p.  700. 

1.  c. .  S.  492.  {&)'  Sur  la  signification  primitive  de  la 

(2)  Fritzsche,  in  Malth.,  p.  768  *eq.;  fête  de  Pâques,  etc. .  dam  :    Tubinger 
comparez  755,  Liickc,  2,  S.  614.  Zeitschri/tJ.  T/isol.y  1832,  l,  S%°j^  *. 

11.  1* 


li'àli  TROISIÈME    SECTION. 

Jésus  au  premier  jour  de  Pftques,  et  dès  lors  de  considérer 
comme  le  repas  pascal  son  dernier  repas,  où  il  était  supposé 
avoir  fondé  la  cène.  A  la  vérité,  si  Ton  admet  que  le  rédac- 
teur du  premier  évangile  a  été  l'apôtre  Matthieu,  et  a  pris 
part  lui-même  au  dernier  repas  de  Jésus,  il  sera  difficile 
d'expliquer  comment  il  put  tomber  dans  une  pareille  erreur. 
Du  moins  il  ne  suffit  pas  de  dire  avec  Theile,  que,  plus  les 
apôtres  estimèrent  au-dessus  de  tout  repas  pascal  le  dernier 
repas  avec  leur  maître,  moins  ils  tinrent  à  se  rappeler  si  ce 
repas  avait  eu  lieu  le  soir  du  jour  de  Pâques  même ,  ou  un 
jour  auparavant  (1).  Car  le  premier  évangéliste  ne  se  con- 
tente pas  de  laisser  ce  point  dans  l'indécision  ;  il  parle  ex- 
pressément d'un  repas  pascal;  et  il  était  impossible  qu'un 
homme  qui  y  aurait  réellement  participé,  se  trompât,  à  quel- 
que intervalle  de  temps  qu'il  eut  écrit  après  cette  soirée. 
Il  faudra  donc,  dans  cette  opinion,  abandonner  la  qualité 
de  témoin  oculaire  attribuée  au  premier  évangéliste,  et  re- 
connaître que,  comme  les  deux  évangélistes  intermédiaires, 
il  a  puisé  à  la  tradition  (2).  Il  en  résulterait  que  tous  les 
synoptiques,  c'est-à-dire  ceux  qui  nous  ont  conservé  la  tra- 
dition évangélique  vulgaire  du  premier  temps,  sont  tombés 
dans  la  même  erreur  (3);  cela  fait  sans  doute  une  difficulté; 
mais  peut-être  l'écartera-t-on  en  remarquant  que,  autant 
la  pftque  judaïque  continua  h  être  célébrée  généralement  au 
sein  des  communautés  judéo-chréliennes,  ou  se  forma  sans 
doute,  dans  l'origine,  la  tradition  évangélique  ;  autant  les 
fidèles  durent  être  généralement  portés  a  essayer  de  donner 
à  cette  fête  une  signification  chrétienne  en  la  rapportant  à  la 
mort  et  au  dernier  repas  de  Jésus. 

Il  ne  serait  pas  plus  difficile,  si  l'on  supposait  que  la 

(4)  L.  c,  S.  167  ff.  (3)  Fritxsche,   in   Maith.,  p.  763; 

(2)  Sieffert ,  1.  c. ,  S.  1  àh  f.  ;  Lùcke ,  Kern  ,  Sur  Forigitu  de  VévamgUe  de  Met' 

S.  628  ff.;  Theile,  Zur  Biogr.  Jet.,  S  31;  thieu ,  dans  lue.  ZeiUckr.,  183â,  2, 

De  YVette,  Exeg.  Handb.,  4    8,  S.  449  S.  98. 
ff.;  compares  Ncauder,  L.  J.  Cbr«,S.  580 
ff«»  i 
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étermination  du  temps  donnée  par  les  synoptiques  est  la 
*ritable  d'imaginer  comment  Jean  put  arriver  par  erreur  à 
lettre  la  mort  de  Jésus  à  l'après-midi  du  14  de  Nisan,  et 
>n  dernier  repas  au  soir  du  jour  précédent.  En  effet,  le 
hrist  crucifié  n'ayant  point  eu  les  jambes  brisées,  le  qua- 
ième  évangélisle  trouva,  dans  cette  circonstance,  l'accom- 
lissement  de  ces  mots  de  Moïse  :  Ses  os  (de  l'agneau  pascal) 
e  seront  pas  brisés,  ôgtouv  où  auvTpiêïfaeTai  aÙT<5  (2.  Mos., 
2, 46)  ;  ce  rapport  entre  la  mort  de  Jésus  et  l'agneau  pascal 
ut  le  conduire  à  se  figurer  que  Jésus  avait  été  mis  en  croix 
t  avait  expiré  au  temps  où  les  agneaux  de  Pâques  étaient 
nmolés,  l'après-midi  du  14  de  Nisan  (1),  par  conséquent 
pe  le  repas  célébré  le  soir  du  jour  précédent  n'avait  pas 
té  le  repas  pascal  (2). 

Ainsi,  des  deux  côtés,  il  existe  une  cause  possible  d'erreur, 
t  la  difficulté  intrinsèque  que  la  détermination  du  temps 
onnée  par  les  synoptiques  présente  à  cause  de  la  violation 
îpétée  du  premier  jour  de  Pâques,  trouve,  soit  une  solution 
isqu'à  un  certain  point  dans  les  remarques  rapportées, 
)it  un  contre-poids  dans  la  concordance  des  trois  évangé- 
stes.  Il  faut  donc,  avant  tout,  reconnaître  seulement  l'in- 
)luble  contradiction  des  deux  récits  respectifs;  mais  il  ne  faut 
as  se  hasarder  encore  à  décider  de  quel  côté  est  la  vérité. 

§  CXX. 

Divergences  relatives  à  ce  qui  5e  passa  lors  du  dernier  repas  de  Jésus. 

Les  évangélistes  ne  divergent  pas  seulement  au  sujet  du 
rnaps  du  dernier  repas  de  Jésus,  ils  divergent  encore  au 
jjet  de  ce  qui  s'y  passa.  La  différence  capitale  se  trouve 
ntre  les  synoptiques  et  le  quatrième  évangile;  pourtant,  en 

(1)  Compares  Suicer,   Thetaur,,  2,  donnée  par  l'auteur  des  Probab.,  p.  100 

•  6ÎS.  et  suit.;  compares  WeUse,  DU  evamç. 

(S)  Une  autre  opinion  sur  la  cause  de  Gesckichu,  1,  S.  446  &  Anm. 
nreur  dans  le  quatrième  évangile,  est 
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y  regardant  de  près,  on  voit  que  Matthieu  et  Marc  sont  les 
seuls  qui  concordent  exactement,  que  Luc  a  déjà  des  diffé- 
rences assez  considérables,  mais  qu'en  somme  il  est  encore 
plus  d'accord  avec  les  deux  évangélistes  qui  le  précèdent, 
qu'avec  l'évangéliste  qui  le  suit. 

Tous  les  évangélistes  ont,  outre  le  repas  même,  ceci  de 
commun  qu'il  y  est  parlé  de  la  trahison  imminente  de  Judas, 
et  que  Jésus,  pendant  ou  après  ce  repas,  prédit  à  Pierre  son 
reniement.  Remarquons,  toutefois,  que  chez  Jean  la  dési- 
gnation du  traître  est  différente  et  plus  précise,  et  qu'elle  est 
accompagnée  d'un  effet  dont  les  autres  n'ont  pas  connais- 
sance; que  chez  Jean  encore  il  se  trouve,  après  le  repas,  de 
longs  discours  d'adieu  (1)  qui  manquent  aux  autres.  Mais 
passons  sur  ces  divergences,  car  la  différence  capitale  est 
que,  tandis  que  d'après  les  synoptiques  Jésus  dans  ce  der- 
nier repas  a  établi  la  cène,  il  a  au  contraire,  d'après  Jean, 
lavé  les  pieds  de  ses  disciples. 

Les  trois  synoptiques  ont  en  commun  la  fondation  de  la 
cène,  avec  la  prédiction  de  la  trahison  et  du  reniement. 
Mais  une  divergence  existe  entre  les  deux  premiers  et  le 
troisième  pour  la  succession  de  ces  actes  :  d'après  les  deux 
premiers,  ce  qui  précède,  c'est  la  prédiction  de  la  trahison; 
d'après  le  dernier,  c'est  l'établissement  de  la  cène.  Quant 
à  la  prédiction  du  reniement  de  Pierre,  elle  paraît,  d'après 
Luc,  avoir  été  faite  pendant  que  les  convives  étaient  encore 
dans  la  salle  è  manger,  d'après  les  autres,  tandis  qu'ils  se 
rendaient  à  la  montagne  des  Oliviers.  Ensuite  Lucajoute quel- 
ques morceaux  qui,  ou  bien  manquent  dans  les  deux  premiers 
évangélistes,  ou  bien  n'y  sont  pas  dans  le  même  enchaînement. 
Ils  ont,  dans  un  tout  autre  enchaînement,  la  dispute  sur  la  pré- 


(1)  D'après  Kern,  Faits  principaux  et  il  n'y  a  rien  là  qui  suggère  l'idée 

[Tùb.  Zeittehr»,  1836,  3,  S.  9),  je  parle  d'une  ironie.  Il  faudrait  au  moins  lire 

ici,  non  sans  nne  a  m  ère  ironie,  de  longs  exactement  son  adversaire,  avant  de  se 

discours  pleins  d'humilité.  Comme  on  le  permettre  de  telles  insinuations  sur  let 

▼oit,  je  parle  de  longs  discours  d'adieu,  sentiments  qui  l'ont  animé. 
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éminence  etla  promesse  de  trônes  pour  sièges  au  jour  du  juge- 
ment ;  mais  on  y  cherche  vainement  ce  que  Luc  dit  des  épées. 

Le  troisième  évangéliste ,  séparé  des  deux  premiers,  se  . 
rapproche  quelque  peu  du  quatrième.  Voici  ce  que  Luc  et 
Jean  ont  de  commun  :  de  même  que  Jean  rapporte  l'ablu- 
tion des  pieds  comme  un  acte  symbolique  relatif  à  la  dispute 
de  prééminence  et  auquel  se  rattachent  des  discours  d'hu- 
milité ,  de  même  Luc  rapporte  véritablement  une  dispute 
de  prééminence  et  les  discours  qu'elle  suscite,  contestation 
et  discours  qui  ne  sont  pas  sans  analogie  avec  le  récit  de 
Jean.  De  plus,  chez  Luc,  comme  chez  Jean,  les  discours 
sur  le  traître  n'ouvrent  pas  le  repas,  ils  ne  viennent  qu'après 
un  acte  symbolique.  Enfin  chez  Jean,  comme  chez  Luc,  le 
reniement  de  Pierre  est  prédit  pendant  que  les  convives  sont 
encore  dans  la  salle  du  repas. 

Ce  qui,  naturellement,  fait  ici  la  plus  grande  difficulté, 
c'est  que  l'établissement  de  la  cène,  rapporté  unanimement 
par  les  synoptiques,  manque  chez  Jean,  et  qu'en  place  il 
raconte  une  tout  autre  action  de  Jésus,  à  savoir  une  ablu- 
tion des  pieds.  Sans  doute,  si  jusqu'à  présent,  durant  tout 
le  cours  de  l'histoire  évangélique,  on  s'est  tiré  d'affaire  en 
admettant  que  Jean  a  eu  pour  but  de  compléter  les  autres 
évangiles,  on  lèvera  encore  cette  difficulté  aussi  bien  ou  aussi 
mal  que  les  autres.  Jean,  dit-on,  trouva  chez  les  autres 
évangélistes  l'établissement  de  la  cène,  rapporté  d'une  ma- 
nière qui  coïncidait  pleinement  avec  ses  propres  souvenirs  ; 
ainsi  il  n'eut  pas  de  raison  pour  le  répéter  (1).  Mais,  si 
réellement  le  quatrième  évangéliste,  parmi  les  histoires  déjà 
consignées  dans  les  trois  premiers  évangiles,  n'a  voulu  rap- 
porter que  celles  où  il  avait  quelque  chose  à  rectifier  ou  bien 
à  ajouter,  pourquoi  raconte-t-il  encore  une  fois  l'histoire  de 
la  multiplication  des  pains,  à  laquelle  il  n'apporte  aucun 
amendement  considérable,  tandis  qu'il  se  tait  sur  l'établis- 

(4)  Paillas,  8,  b,  S.  499;  OUbauien ,  S,  S.  594. 
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sèment  de  la  cène?  Et  cependant  il  avait  toute  raison  d'en 
donner  un  récit  authentique,  puisque  les  synoptiques  diffé- 
rent entre  eux  sur  l'arrangement  des  événements  de  cette 
soirée  et  sur  la  conception  des  paroles  de  Jésus,  mais  sur- 
tout puisqu'ils  rapportent  au  soir  de  la  fête  de  Pâques  l'é- 
tablissement de  la  cène,  ce  qui  est  erroné  d'après  sa  manière 
de  présenter  les  choses»  En  considération  de  cette  difficulté, 
on  renonce  à  soutenir  que  le  rédacteur  du  quatrième  évan- 
gile ait  eu  connaissance  des  trois  premiers,  et  l'intention  de 
les  compléter  et  rectifier;  mais  l'on  prétend  qu'il  a  connu 
la  tradition  évangélique,  vulgaire  et  orale,  qu'il  en  a  sup- 
posé la  connaissance  chez  ses  lecteurs,  et  que,  pour  ce  motif, 
il  a  |iassé  sous  silence  la  fondation  de  la  cène,  la  regardant 
comme  une  histoire  généralement  connue  (1).  Dans  un 
écrit  évangélique  on  ne  conçoit  véritablement  pas  ce  but 
de  raconter  seulement  ce  qui  est  moins  connu,  et  d'omettre 
ce  qui  est  connu.  Quand  on  consigne  par  écrit  des  événe- 
ments, c'est  par  méfiance  contre  la  tradition  orale;  on  ne 
veut  pas  seulement  la  compléter,  on  veut  encore  la  fixer; 
ainsi  ce  seront  justement  les  points  principaux  que  l'on  sera 
le  moins  disposé  à  omettre,  car,  étant  ceux  dont  il  est  le 
plus  parlé,  ils  sont  aussi  les  plus  exposés  à  être  défigurés, 
et  ceux  pour  lesquels  il  est  le  plus  désirable  que  la  con- 
servation soit  exacte.  En  conséquence,  Jean  n'a  pu  omet- 
tre la  fondation  de  la  cène,  dont  les  termes  de  consécra- 
tion, si  nous  comparons  les  différents  récits  du  Nouveau 
Testament,  ont  dû  être  de  bonne  heure  l'objet  d'additions 
ou  d'omissions.  Mais,  dit-on  encore,  raconter  l'établisse- 
ment de  la  cène  était  sans  aucune  importance  pour  le  but 
de  l'évangile  de  Jean  (2).  Comment!  pour  le  but  général  de 
cet  évangile  qui  était  de  persuader  aux  lecteurs  que  Jésus 
est  le  Christ,  le  Fils  de  Dieu,  on  ivieroO;  «gtiv  6  Xpurràç,  i  uioç 

(4)  Lùcke,  2,  S.  IxH  (.;  Scander,  (2)  Olshausen ,  1.  c. 

L.  J.  Chr.,S.  583,  Anm. 
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toS  esoO  (20,  31),  il  aurait  été  sans  importance  de  raconter 
une  scène  dans  laquelle  il  apparaît  comme  le  fondateur 
d'une  nouvelle  alliance,  xaiv^i  *iaÔ7fx7i  !  Et  pour  le  but  par- 
ticulier de  ce  paragraphe  qui  était  de  mettre  en  lumière 
son  amour  toujours  resté  le  même  pour  les  siens  (18,  1), 
il  n'aurait  servi  de  rien  de  rapporter  comment  il  avait  oiïert 
aux  siens  son  corps  et  son  sang  comme  nourriture  et  bois- 
son, et  donné  ainsi  de  la  réalité  à  ces  paroles  qu'on  lit  datis 
Joh.,  6!  Jean,  objecle-t-on,  ne  s'est  inquiété,  ici  comme 
partout,  que  des  discours  plus  profonds  de  Jésus  ;  c'est  pouf 
cela  qu'il  a  passé  sous  silence  l'établissement  de  la  cène, 
et  qu'il  n'a  commencé  son  récit  qu'avec  le  discours  relatif 
à  l'ablution  des  pieds  (1).  Mais  ce  n'est  qu'un  préjugé  en- 
durci pour  le  quatrième  évangile,  qui  peut  présenter  ces 
discours  d'humilité  comme  plus  profonds  que  les  paroles  que 
Jésus  prononce  lors  de  l'établissement  de  la  cène  ad  sujet 
rie  son  corps  et  de  son  sang,  qu'il  donne  à  manger  dans  le 
pain  et  dans  le  vin. 

A  ce  point,  ce  qu'il  faut,  avant  tout,  c'est  que  les  inter- 
prètes harmonistes  nous  montrent  l'endroit  où  Jeati  a  passé 
sous  silence  la  cène,  puisque  Ton  prétend  qu'il  suppose  lui- 
même  que  Jésus  l'a  fondée  lors  de  ce  dernier  repas;  c'est 
que,  dans  le  récit  de  Jean  Sur  cette  dernière  soirée,  ils  nous 
signalent  le  joint  où  il  est  possible  d'intercaler  cet  acte.  Si 
nous  nous  enquérons  auprès  des  commentateurs,  plus  d'un 
endroit  parait  se  prêter  parfaitement  à  une  pareille  interca- 
lation.  Olshauscfl  pense  qu'on  peut  le  supposer  5  la  fin  du 
13€  chapitre,  après  la  prédiction  du  reniement  de  Pierre; 
que  le  repas  se  termina  par  la  fondation  de  la  cène;  et  que 
les  discours  suivants,  depuis  14,  1,  ont  été  prononcés  par 
Jésus  encore  dans  la  salle  et  debout,  après  qu'il  se  fut  levé 
de  table.  Mais  Olshausen  parait  s'être  figuré,  pour  trouver 
un  point  de  repos  entre  13,  38  et  lu,  1,  que  les  mots  ; 

(1)  Sieffert,    Ceber  den  Urtprung,  S.  452. 


ft&O  TROISIÈME    SECTION. 

Levez-vous,  partons  d'ici,  éyeipsaôe,  ayw[Agv  dvreuôev,  que, 
suivant  lui,  Jésus  prononça  en  se  levant  de  table,  pour  dire  , 
encore  debout  ce  qui  suit,  sont  placés  à  la  Gn  du  13*  cha- 
pitre, tandis  qu'ils  ne  le  sont  en  réalité  qu'a  la  Gn  du  qua- 
torzième. A  l'endroit  que  nous  examinons,  il  n'y  a  point 
d'espace  pour  intercaler  un  acte  tel  que  la  fondation  de  la 
cène.  Jésus  avait  parlé  de  son  départ  pour  un  lieu  où  les 
siens  ne  pourraient  pas  le  suivre,  et  repoussé  l'offre  témé- 
raire que  Pierre  faisait  de  donner  sa  vie  pour  son  maître,  I 
en  lui  prédisant  son  reniement;  maintenant,  14,  1  seq.,il 
calme  de  nouveau  les  esprits  émus,  et  il  les  rappelle  à  la  foi 
et  aux  effets  pleins  de  bénédiction  que  sa  mort  doit  pro- 
duire. Repoussés  par  l'enchaînement  imperméable  de  ces 
discours,  d'autres  interprètes,  tels  que  Paulus,  remontent 
plus  haut,  et  croient  trouver,  après  le  départ  du  traître, 
13,  30,  la  place  la  plus  convenable  pour  l'intercalation  de 
la  cène,  attendu  que  le  départ  de  Judas,  qui  allait  accomplir 
sa  trahison,  put  facilement  éveiller  en  Jésus  les  pensées  de 
mort  qui  forment  le  fond  de  l'établissement  de  la  cène  (1). 
Mais  la  phrase  :  C'est  maintenant  que  le  Fils  de  Vhomme 
a  été  glorifié,  etc.,  vuv  gSo^àcÔYi  6  uio;  tou  âv6pco7rou  x.  t.  \. 
(v.  31),  et  les  paroles  que  Jésus  dit  plus  loin  (v.  33)  an 
sujet  de  sa  mort  prochaine,  se  réfèrent  de  la  manière  la  plus 
directe  à  la  sortie  de  Judas;  et  cela  est  évident,  soit  qu'on 
rapporte  avec  Lùcke  et  d'autres,  soit  qu'on  ne  rapporte 
pas  le  membre  de  phrase  :  Quand  il  fut  sorti ,  ore  èfoXôe , 
au  membre  de  phrase  suivant  :  Jésus  dit,  Xéyei  6  Idgouç. 
En  effet,  le  verbe  glorifier,  5oSà£eiv,  signiGant  toujours, 
dans  le  quatrième  évangile,  la  gloriGcation  de  Jésus  h  la- 
quelle il  est  conduit  par  sa  passion,  la  sortie  de  l'apôtre 
déchu  allant  trouver  ceux  qui  apportaient  à  Jésus  la  passion 
et  la  mort,  décidait  de  sa  gloriGcation  et  de  son  prochain 
enlèvement.  Ainsi  les  v.  31,  32  et  33  tiennent  insépara- 

(4)  Paillas ,  Exeg,  Handb,,  3,  b,  S,  497. 
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blement  au  v.  30,  dès  lors  on  peut  se  trouver  porté  à  faire 
descendre  la  cène  un  peu  plus  bas,  et  à  la  placer  là  où  cet 
enchaînement  d'idées  paraît  avoir  une  fin.  En  effet,  Lùcke 
la  met  entre  le  v.  33  et  le  v.  34,  de  telle  sorte  que  Jésus, 
après  avoir  calmé,  v.  31  —  33,  les  esprits  distraits  et  ef- 
frayés par  la  sortie  du  traître  et  les  avoir  préparés  à  la  cène, 
rattache,  v.  34  et  suivant,  le  nouveau  précepte  de  l'amour 
à  la  distribution  du  pain  et  du  vin.  Mais,  comme  on  l'a  déjà 
remarqué  (1),  si  dans  le  v.  36  Pierre,  se  référant  au  v.  33, 
demande  à  Jésus  où  il  va,  il  est  impossible  que  la  cène  ait 
été  fondée  après  ce  que  dit  Jésus  dans  le  v.  33,  car  ail- 
leurs Pierre  explique  le  mot  de  Jésus  :  Je  vais,  ùwayo),  par 
le  corps  donné,  côjxa  #i#o[/.evov,  et  par  le  sang  versé,  olIu.% 
èxy uvoulêvov  ;  mais  dans  tous  les  cas  c'était  plutôt  de  ces 
expressions,  appartenant  à  la  cène,  que  Pierre  devait  avoir 
à  demander  l'explication.  Neander,  reconnaissant  la  valeur 
de  ces  objections,  remonte  un  verset  plus  haut,  et  intercale 
la  cène  entre  le  v.  32  et  le  v.  33  (2);  mais  c'est  rompre 
violemment  la  connexion  évidente  entre  les  mots  du  ver- 
set 32  :  Et  bientôt  il  le  glorifiera,  xal  gùôùç  #oÇa'<yei  aùrov,  et 
les  mots  du  verset  33  :  Je  ne  suis  plus  avec  vous  que  pour 
un  peu  de  temps,  èri  [uxpov  [xe6*  ù(/.cov  eiju.  Il  faut  donc  re- 
monter encore  une  fois,  seulement  il  faut  aller  plus  loin  que 
ne  l'ont  fait  Neander  et  même  Paul  us;  mais  depuis  le  v.  30 
jusqu'au  v.  18  il  est  question  tout  d'un  trait  de  Judas;  puis 
le  dialogue  sur  lui  se  rattache  d'une  manière  inséparable  à 
l'ablution  des  pieds  et  à  l'interprétation  de  cet  acte  sym- 
bolique ;  il  n'y  a  donc,  jusqu'au  commencement  du  chapitre, 
aucun  endroit  où  la  fondation  de  la  cène  pût  être  intercalée. 
Mais  là,  d'après  un  des  plus  récents  critiques,  on  peut  l'in- 
tercaler d'une  manière  qui  justiGe  complètement  l'évangéliste 
du  reproche  d'avoir  induit  le  lecteur  en  erreur  par  une  nar- 
ration qui,  continue  en  apparence,  n'en  omettrait  pas  moins 

1)  Mtyer,   Comm.  iiher  Hen  Joh„  x.  d.  St.       (2)  L.  J.  Chr.»  S.  587  An  m. 
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la  cène.  Dès  le  commencement,  dit  ce  critique,  Jean  ne 
prétend  rien  dire  du  repas  même  et  de  ce  qui  s'y  passa, 
il  ne  veut  que  raconter  ce  qui  arriva  après  le  repas  :  car, 
les  mois  âciirvoi)  yevoasvo'j  signifiant,  d'après  l' interprétation 
la  plus  naturelle  :  yiprès  que  le  repas  fut  termine,  le 
membre  de  phrase  :  Il  se  lève  de  table,  éyeipsrai  s*  toO 
&8t7îvou,  montre  manifestement  que  l'ablution  des  pieds 
ne  fut  pratiquée  qu  un  peu  après  le  repas  (1).  Mais,  puis- 
qu'il est  dit  de  Jésus  après  l'ablution  des  pieds,  qu'ti  se 
remit  à  table,  dvonteaàw  wàXiv,  v.  là,  il  s'ensuit  que  le  repas 
n'était  pas  encore  terminé,  lorsqu'il  se  leva  pour  l'ablution 
des  pieds,  et  que  les  mots  :  //  se  leva  de  table,  èyeiptrai  et 
toG  ^ei77vou,  signifient  que,  le  repas  étant  commencé,  ou  du 
moins  les  convives  étant  déjà  assis  h  la  table,  il  interrompit  le 
repas  pour  procéder  à  l'ablution  des  pieds.  Les  mots  $ercvou 
yevouivou,  signifient  aussi  peu  i  Après  qu'un  repas  eut  été 
fait,  que  les  mots  :  toO  ivicou  ysvoj/ivou  sv  B^Ôavia  (Matlh.,  26, 
6),  signifient  :  Après  que  Jésus  eut  été  à  Béthanie  ;  mais 
Jean,  par  cette  tournure  indiquant  la  durée  du  repas  (2), 
comme  Matthieu  par  la  tournure  semblable,  la  durée  do 
séjour  de  Jésus  h  Béthanie,  entendait  nous  rapporter  tout 
ce  qui  se  passa  de  remarquable  pendant  ce  repas;  et,  s'il 
ne  rapporte  pas  l'établissement  de  la  cène,  qui  eut  lieu  dans 
ce  repas,  cela  forme  une  lacune  qui  lui  attire  le  reproche 
d'avoir  été  narrateur  incomplet  et  d'avoir  omis  justement  ce 
qui  était  le  plus  important.  Tout  récemment,  Kern,  aban* 
donnant  cette  extrémité  supérieure  du  récit  de  Jean  sur  le 
dernier  repas  de  Jésus,  a  sauté  à  l'extrémité  inférieure,  et 
il  suppose  que  la  cène  a  été  établie  après  les  mots  qui  termi- 
nent le  verset  31  du  chapitre  14  :  Levez-vous,  partons 
d'ici,  èyetpecôs,  ày<o|/.ev  èvreOÔev  (3).  Mais  c'est  donner  à 
celte  action  une  place  invraisemblable  et  même  peu  conve- 

(i)  Sieffert,  S.  152  ff.  {Z)_Faii$  principaux,  1.  c,  S.  il. 

(J)  Comparez  Lncke,  S.  468. 
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noble,  que  de  supposer  que  l'idée  n'en  vint  a  Jésus  qu'au 
moment  où  il  se  préparait  a  partir. 

Ainsi,  tandis  qu'en  générai  il  ne  se  présente  aucun  motif 
pour  lequel  Jean,  du  moment  qu'il  parlait  de  celte  dernière 
soirée,  aurait  pusse  sous  silence  la  fondation  de  la  cène,  en 
particulier  il  ne  se  trouve  aucun  endroit  où  elle  pourrait  être 
intercalée  dans  le  cours  de  sa  narration.  Il  ne  reste  donc 
plus  qu'à  admettre  qu'il  ne  la  rapporte  pas,  parce  qu'il  n'en 
a  rien  su.  Or,  cette  conclusion  révolte  les  théologiens, 
même  ceux  qui  se  reconnaissent  incapables  d'expliquer  l'o- 
mission de  la  cène;  et  ils  appuient  leur  résistance  sur  cette 
remarque,  qu'un  usage  aussi  généralement  répandu  dans  la 
première  Église  que  la  cène,  n'a  pu  être  ignoré  de  l'auteur 
du  quatrième  évangile,  quel  qu'ait  été  cet  auteur  (1).  Sans 
contredit,  il  avait  connaissance,  comme  son  sixième  chapitre 
le  montre,  de  la  cène  en  tant  que  rite  chrétien,  et  il  de* ait 
en  avoir  connaissance)  mais  ce  qui  peut  lui  avoir  été  in- 
connu, ce  sont  les  circonstances  au  milieu  desquelles  Jésus 
est  supposé  avoir  institué  formellement  la  cène.  Lui  aussi 
tenait  beaucoup,  il  est  vrai,  à  rattacher  a  l'autorité  de  Jésus 
un  usage  estimé  aussi  haut,  mais,  ignorant  l'histoire  de  la 
fondation  telle  que  les  synoptiques  la  rapportent,  et  plein 
de  ce  goût  pour  le  mystère  en  vertu  duquel  il  aimait  a  prêter 
à  Jésus  des  expressions  qui,  inintelligibles  pour  le  moment, 
ne  devaient  recevoir  la  lumière  que  de  l'événement  ulté- 
rieur, Jean  rattacha  ce  rite  à  Jésus,  non  en  le  lui  faisant 
réellement  instituer,  mais  en  lui  faisant  prononcer  des  pa- 
roles obscures  sur  la  nécessité  de  manger  sa  chair  et  de 
boire  son  sang.  Ces  paroles,  qui  n'étaient  intelligibles  que 
par  le  rite  de  la  cène  établi  après  sa  mort  dans  l'association 
chrétienne,  en  pouvaient  être  considérées  comme  l'établis- 
sement indirect. 


(1)  Hase ,  L.  J. ,  §  183;  Keru ,  Faitt  principaux,  S.  Il  ;  Tbeile,  Zur  Bùtgrm- 
phie  Je  tu  ,  §  Si. 
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Les  synoptiques,  qui  ne  font  aucune  mention  de  l'ablu- 
tion des  pieds,  n'ont-ils  pas  plus  connu  cette  particularité 
que  Jean  n'a  connu  la  fondation  de  la  cène?  On  ne  peut  le 
soutenir  d'une  manière  aussi  précise,  soit  parce  que  la  chose 
est  de  moindre  importance,  et  qu'ici  la  narration  de  ces 
évangélistes  est  plus  morcelée,  soit  parce  que,  ainsi  que 
cela  a  été  remarqué  plus  haut,  Luc  a,  dans  sa  contestation 
de  prééminence,  verset  24  seq.,  quelque  chose  qui  a  paru  à 
plusieurs  interprètes  tenir,  en  tant  que  motif  déterminant,  à 
l'ablution  dont  il  s'agit  (1).  J'ai  exposé  plus  haut,  au  sujet 
de  cette  contestation,  qu'étrangère  au  contexte  de  la  scène 
en  question,  elle  ne  doit  la  place  qu'elle  y  occupe  qu'à  une 
association  d'idées  accidentelle  qui  s'opéra  dans  l'esprit  du 
narrateur  (2);  de  même  l'ablution  des  pieds  dont  parle 
Jean  pourrait  paraître  n'avoir  été  que  la  mise  en  scène,  par 
le  fait  de  la  légende,  d'un  discours  d'humilité  rapporté  par 
les  synoptiques.  En  effet,  dans  Matthieu  (20,  26  seq.), 
Jésus  dit  à  ses  apôtres,  que  celui  qui  veut  être  grand  parmi 
eux  doit  être  le  serviteur  des  autres,  Sioxovoç,  de  même 
que  lui  est  venu  non  pour  être  servi,  mais  pour  servir,  où 
#iay.ovYiÔy;vai  iXkx  ^taxovrjGai;  dans  Luc  (22,  27),  Jésus 
exprime  cette  pensée  par  la  question  :  Lequel  est  le  plus 
grand,  de  celui  qui  est  à  table  ou  de  celui  qui  sert,  tiç  yàp 
[/.eiÇttv  ;  6  avaxetjxevoç  ï)  6  Siaxovûv?  Et  il  y  joint  cette  obser- 
vation :  Et  néanmoins  je  suis  parmi  vous  comme  celui  qui 
sert,  iyiù  Se  ei[u  ev  piew  u(/.c5v  cbç  ô  &ioocovûv?  Cela  remis  en 
mémoire,  je  dis  qu'il  se  pourrait,  il  est  vrai,  que  Jésus  lui- 
même  eût  trouvé  bon  de  représenter  symboliquement  cette 
pensée  par  un  véritable  service  au  milieu  de  ses  apôtres 
jouant  le  rôle  de  convives  servis;  mais  que  l'on  pourrait 
également,  puisque  les  synoptiques  ne  parlent  pas  d'un 

(i)Sicffert,S.  153;Paulusct01shao.  (2)  T.  1,  §  lxxxiu. 

sen  t  sur  ce  passage.  Comparez  contra- 
dictoirement  De  Wette,  1,  1,  S.  222, 
1,2,  S.  107. 
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pareil  acte,  concevoir  que  c'est  la  légende,  telle  qu'elle  ar- 
riva aux  oreilles  du  quatrième  évangéliste,  ou  lui-même, 
qui  mit  en  drame  les  paroles  dont  il  s'agit  (1).  Et  il  n'était 
pas  nécessaire  que  la  tradition  qui  lui  apporta  cette  décla- 
ration de  Jésus,  la  lui  eût  donnée  comme  faite  justement  au 
milieu  du  dernier  repas,  ainsi  que  le  dit  Luc;  en  effet,  les 
mots  :  être  assis  à  table ,  avoxsîGÔai,  et  servir,  #iaxov£iv, 
suggéraient  d'eux-mêmes  que  la  représentation  symbolique 
en  appartenait  à  un  repas,  et,  par  des  motifs  faciles  à  ima- 
giner, il  put  penser  qu'il  n'y  en  avait  aucun  qui  y  convint 
mieux  que  le  dernier  repas. 

Après  cela,  suivant  la  narration  de  Luc,  Jésus  adresse 
la  parole  aux  apôtres  comme  à  des  hommes  qui  lui  sont  res- 
tés fidèles  dans  ses  adversités,  et  en  récompense  il  leur 
promet  qu'ils  seront  assis  avec  lui  à  table  dans  son  royaume, 
et  qu'ils  jugeront  sur  des  trônes  les  douze  tribus  d'Israël 
(v.  28 — 30).  Cela  ne  parait  ni  cadrer  avec  le  contexte  d'une 
scène  où  il  avait  prédit  h  l'un  des  douze  la  trahison  immé- 
diatement auparavant,  à  un  autre  le  reniement  immédiate- 
ment après,  ni  appartenir  à  un  temps  où  allaient  commencer 
les  tentations  proprement  dites,  raioacruoi.  Avec  la  dispo- 
sition que  nous  avons  reconnue  tout  d'abord  dans  un  examen 
précédent  à  la  scène  telle  que  Luc  la  raconte,  nous  ne  pou- 
vons guère  attribuer  l'intercalation  de  ce  fragment  de  dis- 
cours à  autre  chose  qu'à  une  association  fortuite  d'idées, 
en  vertu  de  laquelle  la  contestation  de  prééminence  rap- 
pela peut-être  au  narrateur  le  rang  que  Jésus  leur  avait 
promis,  comme  le  discours  sur  les  serviteurs  et  les  convives 
assis  à  table  rappela  les  sièges  qu'il  leur  avait  annoncés  dans 
le  royaume  messianique  (2). 

Quant  à  la  conversation  suivante,  où  Jésus  dit  figure- 
ra) Ce  qne  l'auteur  des  Prababil.  dit,  (2)  Compares  De  Wctte,  sur  ce  pas. 
p.  70  *eq.,  sur  l'origine  de  cette  anec-       sage. 
dote,  c*t  nup  ronj^etnre  tirée  do  trop 
loin. 
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ment  à  ses  apôtres  que  dorénavant  il  serait  nécessaire  qu'ils 
achetassent  des  épées  pour  le  temps  où  ils  seraient  assaillis 
de  toute  part,  mais  où  ils  entendent  ces  paroles  au  propre 
et  lui  rappellent  que  la  société  a  en  sa  possession  deax 
épées,  je  préfère  è  toutes  les  explications  celle  de  Schleier- 
macher,  qui  pense  que,  pour  préparer  le  coup  dfépée  que 
Pierre  porte  dans  la  narration  suivante,  l'évangéliste  a  in- 
troduit ici  ce  morceau  (1). 

Les  autres  différences  relatives  au  dernier  repas  seront 
examinées  dans  le  courant  des  recherches  suivantes. 

§  CXXI. 

Prédiction  de  la  trahison  et  du  reniement. 

Tandis  que  le  quatrième  évangéliste  est  le  seul  qui  dise 
que  Jésus  avait  connu  et  pénétré  de  tout  temps  celui  qui 
devait  le  trahir,  tous  les  quatre  sont  d'accord  pour  rappor- 
ter qu'à  son  dernier  repas  il  prédit  qu'un  de  ses  apôtres  le 
trahirait. 

Cependant,  remarquons  d'abord  une  divergence  :  c'est 
que,  tandis  que,  d'après  les  deux  premiers  évongélistes,  les 
discours  sur  le  traître  sont  placés  au  commencement,  et 
précèdent  en  particulier  la  fondation  de  la  cène  (Mat th.  36, 
21  seq.  ;  Marc,  1&,  18  seq.),  suivant  Luc,  ce  n'est  qu'après 
le  repas  achevé  et  la  fondation  de  la  fête  commémorative 
(22,  21  seq.),  que  Jésus  parle  de  la  trahison  prochaine. 
Chez  Jean,  ce  qui  est  relatif  au  traître  est  placé  pendant  et 
après  l'ablution  des  pieds  (13,  10 — 30).  Il  serait  en  soi 
insignifiant  de  savoir  lequel  des  évangélistes  a  ici  raison; 
mais  un  motif  fait  que  les  théologiens  attachent  de  l'impor- 
tance h  cette  question  ;  car,  suivant  qu'on  la  décidera,  il 
semble  que  l'on  décidera  en  même  temps  la  question  desa- 
voir si  le  traître  a  aussi  pris  part  à  la  cène.  Ni  la  participa- 

(1)  Ueberden  Lukas ,  S.  275. 
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tion  d'un  membre  aussi  étrange  ne  semblait  se  concilier 
avec  l'idée  de  la  cène  considérée  comme  le  repas  de  l'amour 
et  de  l'union  la  plus  intime,  ni  l'amour  et  la  miséricorde  du 
Seigneur  ne  semblaient  permettre  de  croire  qu'il  eût  laissé 
un  indigne  prendre  part  à  la  cène,  aûn  que  sa  faute  en  fût 
plus  grande  (1).  On  a  cru  écarter  ce  sujet  de  crainte,  en 
suivant  l'ordre  de  Matthieu  et  de  Marc,  et  en  admettant  que 
la  désignation  du  trattre  précéda  la  fondation  de  la  cène,  et 
comme  l'on  savait,  par  l'évangile  de  Jean,  que  Judas,  se 
voyant  découvert  et  désigné,  avait  quitté  la  compagnie,  on 
pensa  être  en  droit  d'établir  que  Jésus  n'avait  procédé  h  la 
fondation  de  la  cène  qu'après  l'éloignement  du  trattre  (2). 
Mais  on  ne  se  procure  cette  ressource  qu'en  mêlant  d'une 
manière  illicite  Jean  avec  les  synoptiques;  car  le  quatrième 
évangéliste  est  le  seul  qui  dise  que  Judos  ait  quitté  la  com- 
pagnie, et  il  est  aussi  le  seul  qui  ait  besoin  de  la  supposition 
de  cette  sortie,  puisque,  d'après  lui,  c'est  seulement  alors  que 
Judas  entame  ses  négociations  avec  les  ennemis  de  Jésus;  il 
avait  donc  eu  besoin  d'un  peu  plus  de  temps  pour  se  con- 
certer avec  eux  et  pour  en  obtenir  une  escorte.  Chez  les 
synoptiques,  au  contraire,  rien  ne  montre  que  le  trattre  eût 
quitté  la  compagnie;  tout  est  raconté  comme  s'il  ne  s'était 
levé  qu'au  moment  ou  tous  les  convives  se  levèrent,  et 
comme  si,  au  lieu  d'aller  directement  dans  le  jardin,  il  était 
allé  trouver  les  grands-prêtres  avec  lesquels  il  s'était  en- 
tendu dès  auparavant,  et  qui  purent  lui  fournir  sans  re- 
tard les  hommes  nécessaires  à  l'arrestation  de  Jésus.  Donc, 
quel  que  soit  celui,  de  Luc  ou  de  Matthieu,  qui  ait  raison 
dans  la  disposition  des  faits,  il  n'en  est  pas  moins  certain 
que,  d'après  tous  les  synoptiques,  Judas  qui,  suivant  eux, 
oe  quitta  pas  la  compagnie  avant  le  temps,  a  pris  part  à  la 
cène  (3). 

(1)  OUhaoseu,  S,  S.  380.  Bandé. ,  i ,  i ,  S.  219  ;  Weiuet  Du 

(2)  Lùckc ,  Faulut ,  OUUauseu.  svang.  Gcsck.,  1,  S.  605. 

(3)  Compares    De  Wette,  Exeget. 
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Les  évangélistes  ne  sont  pas  non  plus  sans  différences 
notables  sur  la  manière  dont  Jésus  désigna  celui  qui  devait 
le  trahir.  D'après  Luc ,  Jésus  se  contente  d'assurer  briève- 
ment que  le  traître  porte  avec  lui  la  main  à  la  table  ;  sur 
quoi  les  apôtres  se  demandent  entre  eux  qui  peut  être  celui 
qui  serait  capable  de  faire  quelque  chose  de  pareil.  Suivant 
Matthieu  et  Marc,  il  dit  d'abord  qu'un  des  assistants  le  tra- 
hira, et,  comme  chacun  des  apôtres  en  particulier  lui  de- 
mande si  ce  sera  lui,  il  répond  :  Celui  qui  plonge  avec  moi 
la  main  dans  le  plat;  jusqu'à  ce  qu'enfin ,  après  une  excla- 
mation de  malheur'prononcée  sur  le  traître,  Judas,  selon 
Matthieu,  lui  fait  la  même  question,  et  Jésus  lui  donne  une 
réponse  affirmative.  Selon  Jean ,  Jésus  indique  d'abord 
pendant  et  après  l'ablution  des  pieds  que  tous  les  apôtres 
présents  ne  sont  pas  purs,  et  que  l'Écriture  doit  être  ac- 
complie où  il  est  dit  :  Celui  qui  mange  le  pain  avec  moi , 
lève  le  pied  contre  moi.  Puis  il  dit  directement  qu'un  d'eux 
le  trahira,  et,  comme  les  apôtres  s'interrogent  entre  eux  du 
regard  pour  savoir  de  qui  il  parle,  Pierre  fait  demander  par 
Jean,  qui  était  le  plus  près  de  Jésus,  lequel  d'entre  eux  ce 
sera,  sur  quoi  Jésus  réplique  que  ce  sera  celui  à  qui  il  va 
donner  un  morceau  trempé;  et,  ayant  trempé  un  morceau, 
il  le  donna  à  Judas  en  lui  recommandant  de  hâter  l'exécu- 
tion de  son  dessein.  Là-dessus  Judas  quitta  la  compagnie. 
Ici  encore  les  harmonistes  ont  eu  bientôt  fait  d'engrener 
les  différentes  scènes  entre  elles  et  de  les  concilier.  Suivant 
eux,  Jésus,  sur  la  demande  de  chacun  des  apôtres  si  ce  sera 
lui ,  déclare  d'abord  à  haute  voix  qu'un  de  ceux  qui  dînent 
avec  lui,  le  trahira  (Mat  th.);  puis  Jean  demande,  à  voit 
basse,  qui  ce  sera  positivement,  et  Jésus  lui  répond  égale- 
ment à  voix  basse  :  Celui  à  qui  je  donne  le  morceau  (Joh.); 
ensuite  Judas,  à  voix  basse  aussi,  demande  si  c'est  lui,  et  Jé- 
sus lui  répond,  à  voix  basse,  affirmativement  (Matth.);  enfio 
les  paroles  excitantes  de  Jésus  déterminent  le  traître  à  quil- 
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ter  la  compagnie  (Joh.)  (1).  Mais  Matthieu,  en  rapportant 
la  demande  et  la  réponse  échangées  entre  Jésus  et  Judas , 
ne  dit  pas  qu'elles  aient  été  prononcées  à  voix  basse ,  et 
même  on  ne  concevra  pas  qu'elles  aient  été  ainsi  prononcées, 
à  moins  qu'on  ne  suppose,  ce  qui  est  invraisemblable ,  que 
Judas  ait  été  placé  d'un  côté  de  Jésus,  comme  Jean  Tétait 
de  l'autre.  Or,  si  la  demande  et  la  réponse  ont  été'faites  à 
haute  voix,  les  apôtres  ne  purent  pas  se  méprendre  aussi 
singulièrement  que  Jean  le  raconte,  sur  le  sens  des  mots  : 
Faites  vite  ce  que  vous  faites,  o  toisiç  icofaaov  Tayiov  ;  et 
sérieusement  on  ne  peut  s'arrêter  à  supposer  une  demande 
balbutiée  de  la  part  de  Judas ,  et  une  réponse  prononcée  à 
la  volée  par  Jésus  (2).  Il  n'est  pas  non  plus  vraisemblable 
que  Jésus,  après  avoir  dit  :  Celui  qui  met  avec  moi  la  main 
dans  le  plat  me  trahira,  lui  ait  lui-même  par  subrogation 
trempé  un  morceau  pour  le  désigner  d'une  manière  plus 
précise.  Il  est  évident  que  l'une  et  l'autre  désignation  sont 
identiques,  mais  seulement  présentées  d'une  manière  diffé- 
rente. Quand  on  a  reconnu  cela  avec  Paulus  et  Olshausen, 
on  a  déjà  fait  à  l'un  ou  à  l'autre  récit  une  assez  grande 
concession  pour  ne  pas  chercher  des  explications  forcées 
sur  la  difficulté  que  présente  la  réponse  formelle  que ,  d'a- 
près Matthieu,  Jésus  fit  au  traître;  et  l'on  devrait  avouer 
que  l'on  a  ici  deux  relations  différentes,  dont  l'une  n'est 
pas  faite  pour  être  complétée  par  l'autre. 

Quand  on  est  arrivé  a  cet  aveu  avec  Sieffert  etFritzsche, 
il  ne  reste  plus  qu'à  demander  lequel  des  deux  récits,  à  titre 
de  primitif,  mérite  la  préférence.  A  cette  question,  Sieffert  a 
répondu  avec  une  grande  décision  en  faveur  de  Jean ,  non 
pas  seulement,  comme  il  le  dit ,  en  raison  du  préjugé  pour 
la  qualité  de  témoin  oculaire  attribuée  à  cet  évangélistc , 
mais  parce  que  dans  ce  paragraphe  sa  narration  par  une 

(i)  Kuinœl ,  in  Matth.,  p.  707.  S.  403.  Voyez  confradictoirement  Sief- 

.'2)  Comme   le   fait  Olsbanseo  ,  2  ,       fert,  S.  148  f. 

/i.  1* 
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vérité  interne  et  un  caractère  dramatique  l'emporte  sans 
contestation  sur  celle  de  Matthieu,  de  laquelle  rien  n'in- 
dique qu'elle  ait  été  rédigée  de  visu.  Suivant  cet  auteur, 
tandis  que  Jean  sait  donner  les  détails  les  plus  exacts  sur 
la  manière  dont  Jésus  a  désigné  le  traître ,  il  semble  d'a- 
près le  récit  du  premier  évangile  que  le  rédacteur  n'a  su 
qu'en  général  que  Jésus  avait  aussi  désigné  d'une  façoo 
personnelle  celui  qui  devait  le  trahir.  À  cet  égard ,  il  est 
certain  que  la  réponse  nette  que  Jésus,  dans  Matthieu,  fait 
à  Judas  (v.  25),  a  tout  à  Tait  l'air  d'avoir  été  composée 
d'une  manière  assez  sèche  conformément  à  cette  notion  gé- 
nérale, et  en  cela  elle  est  inférieure  à  la  manière  plus  dé- 
guisée ,  et  par  conséquent  plus  vraisemblable ,  dont  Jean 
tourne  celte  désignation.  Mais  il  n'en  est  plus  de  même  pour 
l'autre  point.  Les  deux  premiers  évangélistes  disent  :  Celui 
qui  a  trempé  avec  moi ,  6  ejjiêa^a;  (jlet'  cpoD,  ou  celui  qui 
trempe  avec  moi ,  6  e(/.ëa7rro'[/.evoç  (jlêt'  épS;  Jean  ,  de  son 
côté,  dit  :  Celui  à  qui  je  donnerai  ce  morceau  trempé,  «L 
eyà>  pa^aç  to  <J**>(uov  £77i&a><7co;  ici  évidemment  la  plus  grande 
précision  dans  la  désignation,  et  par  conséquent  la  moindre 
vraisemblance  dans  le  récit,  est  du  côté  du  quatrième  évan- 
géliste.  Chez  Luc,  Jésus  ne  désigne  le  traître  que  comme 
un  de  ceux  qui  sont  assis  à  table  avec  lui;  et  même  la  phrase 
de  Matthieu  et  de  Marc  :  Celui  qui  a  trempé  avec  moi,  etc., 
ôèpiêotyaç  [/.et'  èjAou  jctX.,  est  expliquée  par  Kuinœl  et  Hen- 
neberg  (1)  comme  signifiant  :  un  de  ceux  qui  dînent  avec 
moi,  sans  désignation  duquel;  explication  qui  n'est  pas 
aussi  propre  à  égarer  que  Olshausen  le  soutient.  Car  d'un 
côté  à  la  question  de  chacun  des  disciples  qui  lui  deman- 
daient :  Est-ce  moi?  Jésus  pouvait  toujours  trouver  conve- 
nable de  donner  une  réponse  évasive  ;  d'autre  part,  d'après 
la  juste  remarque  de  Kuinœl,  celte  réponse  est,  à  l'égard 

(i)  Comment,  ûoer  dit  Geschichte  des  Leidetu  umd  Todet  Jem,  z.  d.  St. 
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de  la  phrase  précédente  :  Un  de  vous  me  trahira,  eïç  e£ 
ûjjuôv  rapaSwaei  jjle  (v.  21),  une  gradation  convenable,  en 
ce  sens  qu'elle  relève  la  culpabilité  du  traître  parla  circon- 
stance aggravante  de  la  communauté  de  la  table.  Sans  doute 
les  rédacteurs  des  deux  premiers  évangiles  ont  compris  l'ex- 
pression dont  il  s'agit,  comme  si,  Judas  ayant  mis  en  même 
temps  que  Jésus  la  main  dans  le  plat,  elle  l'avait  désigné 
personnellement;  néanmoins  le  passage  parallèle  dans  Luc, 
et  les  mots  :  Un  des  douze,  elç  tûv  $co$sxa,  mis  dans  Marc 
devant  :  Celui  qui  plonge,  6  è[i.ëa7nro[/.evoç,  montrent  qu'o- 
riginairement ces  derniers  mots  ne  furent  que  le  développe- 
ment des  premiers;  ce  qui  n'empêche  pas  qu'en  vertu  du 
désir  que  Ton  avait  que  Jésus  eût  désigné  d'avance  le  traître 
d'une  manière  très  précise,  on  n'ait  pris  de  bonne  heure  les 
mots  :  Celui  qui  plonge,  etc.,  dans  le  sens  d'une  désignation 
personnelle.  Mais,  du  moment  que  nous  avons  une  grada- 
tion légendaire  dans  la  précision  de  cette  désignation,  il 
faut  y  faire  entrer  aussi  la  manière  d'après  laquelle  le  qua- 
trième évangile  rapporte  que  le  traître  fut  désigné.  A  la 
vérité,  d'après  Sieffert,  ce  serait  la  désignation  primitive, 
celle  dont  toutes  les  autres  seraient  sorties.  Or,  si,  par 
anticipation,  nous  abandonnons  les  mots  de  Matthieu  :  C'est 
vous  qui  l'avez  dit,  ci  efcaç,  elle  se  trouve  être  la  désigna- 
tion la  plus  précise.  A  côté,  l'expression  :  Un  de  ceux  qui 
dînent  avec  moi,  n'est  qu'indéterminée,  et  même  l'indice 
que  Jésus  donne  en  disant  :  Celui  qui  maintenant  met  avec 
moi  la  main  dans  le  plat  est  encore  moins  direct  que  l'action 
d'offrir  un  morceau  trempé.  Mais  est-il  dans  l'esprit  de  l'an- 
cienne légende  de  laisser  perdre  la  désignation  la  plus  pré- 
cise si  Jésus  l'avait  réellement  donnée,  de  la  réduire  à  une 
désignation  plus  indéterminée,  et  ainsi  d'amoindrir  le  mi- 
racle de  la  prescience  de  Jésus  ?  et  peut-on  trouver  conforme 
à  l'esprit  de  Jésus  qu'il  eût  ainsi  démasqué  le  traître  sans 
aucun  but,  puisqu'il  n'avait  ni  l'espérance  de  le  détourner 
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par  là  de  sou  dessein,  ainsi  qu'où  le  voit  par  la  phrase  :  Fai- 
tes vile  ce  que  vous  faites,  ô  roieîç,  towîgov  Tayiov  (v#  27), 
ni  non  plus  1'intenlion  d'en  prévenir  l'exécution?  Enfin,  Jé- 
sus n'eût-il  désigné  personnellement  le  traître  qu'à  Jean 
seul ,  ce  fUs  du  tonnerre  aurait-il  pu  se  contenir,  sans  parler 
des  autres ,  s'il  était  vrai ,  comme  le  rapporte  le  premier 
évangile  ,  que  Judas  eût  été  démasqué  en  présence  de  tous 
les  apôtres  (1)? 

Trouvant  donc  invraisemblable  que  Jésus  ait  désigné 
personnellement  le  traître,  il  nous  reste  à  examiner  si  Jésus, 
sans  l'avoir  reconnu  d'avance  comme  tel,  n'a  pas  su,  en 
général ,  qu'une  trahison  se  tramait  dans  le  cercle  de  ses 
apôtres,  ou  si  même  ce  vague  pressentiment  de  la  trahison 
ne  lui  a  pas  été  attribué  après  Tévénementseulement.  Jésus 
v.  18,  cite  comme  une  prophétie  qui  doit  s'accomplir  en 
lui,  le  passage  du  Psaume  :  Celui  qui  mange  avec  moi  le 
pain ,  a  levé  le  pied  contre  moi,  6  Tpciywv  ^et*  suloO  tw 
aprov  é7njpev  in  iu.1  Tvjv  7rrépvav  au-roS,  (Ps.  41,  10);  mais 
cela  ne  lui  disait  que  d'une  manière  indécise  qu'un  de  ses 
commensaux  serait  un  jour  son  adversaire.  Sans  doute  ce 
passage  de  l'Écriture  peut  n'avoir  pas  été  la  source  unique 
où  il  puisa  la  notion  de  la  trahison  qui  le  menaçait;  d'après 
l'opinion  orthodoxe,  le  principe  divin  qui  résidait  en  lui  lui 
aida  à  expliquer  l'Écriture  ;  et  ce  principe,  loin  de  se  borner 
à  lui  suggérer  un  vague  pressentiment  de  la  trahison,  dut 
lui  Taire  en  même  temps  connaître  le  traître  personnelle- 
ment. Il  n'y  a  qu'une  objection,  c'est  qu'ici  encore  se  pré- 
sente la  difficulté  que  nous  avons  déjà  rencontrée  dans  les 
prophéties  de  l'Ancien  Testament  que  l'on  prétend  rela- 
tives à  Jésus.  Le  passage  cité  du  Psaume,  dans  sa  signifi- 
cation primitive,  ne  se  rapporte  évidemment  pas  au  Messie, 
ù  tel  poin t que  même  Tholuck  etOishauscnen  conviennent; 
il  est  dirigé  contre  un  des  infidèles  amis  de  David ,  Achi- 

(IJWttMf,!.  r.,  S.  ftOfcf. 
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tophei  ou  Méphiboselh,  ou,  si  le  Psaume  n'est  pas  de  David, 
contre  un  inconnu  qui  se  trouvait  dans  la  même  position  à 
l'égard  du  poêle  hébreu  (1).  Or,  qu'une  aussi  fausse  con- 
ception du  Psaume  de  la  part  de  Jésus  ait  découlé  de  sa 
nature  divine,  c'est  ce  qu'on  ne  peut  penser.  Il  faut  en  cela 
qu'il  ait  été  abandonné  à  son  entendement  humain  et  sus- 
ceptible d'erreur;  mais  certes,  ce  n'est  pas  à  l'aide  de  cet 
entendement  qu'il  puisa  le  premier  soupçon  de  la  trahison 
dans  ce  Psaume,  pour  lequel  aucune  trace  ne  nous  montre 
qu'il  eut  été  interprété  messianiquement  avant  le  crime  de 
Judas.  A  supposer  qu'on  ne  lui  ait  pas  prêté  non  histori- 
quement, après  l'événement  accompli,  la  citation  de  ce  pas- 
sage du  Psaume ,  nous  devons  du  moins  admettre  qu'il  ne 
se  l'est  appliqué  qu'après  avoir  appris,  d'ailleurs,  la  trahi- 
son imminente  d'un  de  ses  apôtres.  Il  est  impossible  de  nier 
directement  qu'il  n'ait  pu  arriver  à  cette  connaissance  par 
une  voie  naturelle,  et  dans  ce  cas  il  est  beaucoup  plus  vrai- 
semblable qu'il  ait  prévu  précisément  que  ce  serait  Judas 
qui  le  trahirait,  qu'il  ne  Test  qu'il  ait  prévu  un  pareil  crime 
de  la  part  d'un  de  ses  apôtres  en  général.  A  la  vérité,  si 
l'on  attribuait  cette  prévision  uniquement  à  des  commu- 
nications que  d'autres  lui  auraient  faites,  on  pourrait  penser 
un  instant  qu'un  personnage  bienveillant,  mais  d'une  bien- 
veillance inquiète,  un  homme  du  caractère  de  Nicodème, 
aurait  appelé  l'attention  de  Jésus  en  termes  vagues  sur  la 
trahison  qui  couvait  au  milieu  de  la  société  intime  des  siens. 
Mais,  du  moment  que  Jésus,  ainsi  averti,  aurait  observé 
ses  apôtres  avec  plus  de  soin ,  il  aurait  fallu  qu'il  connut 
bien  mal  les  hommes ,  pour  ne  pas  être  frappé  de  la  con- 
duite embarrassée  de  Judas  h  côté  de  la  conduite  franche 
des  autres. 

On  rapporte  que  Jésus  annonça  à  Pierre  son  reniement, 
comme  il  avait  annoncé  à  Judas  sa  trahison,  et  qu'il  en  dé- 

(1)  Voyex  De  Wctte ,  §ur  ce  Psanmc. 
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signa  exactement  le  moment,  en  disant  qu'avant,  au  matin 
qui  allait  venir,  que  le  coq  eût  chanté  (deux  fois  d'après 
Marc),  Pierre  l'aurait  renié  trois  fois  (Matth.,  26,  33  seq. 
et  parall.);  et  d'après  les  évangiles  l'événement  répondit 
parfaitement  à  la  prédiction.  Au  point  de  vue  rationaliste, 
on  a  trouvé  étrange  que  le  don  de  vision  s'étendît  à  des  cir- 
constances accessoires,  telles  nue  le  chant  du  coq  ;  on  a  été 
surpris  que  Jésus  ,  au  lieu  d'avertir  ,  annonçât  d'avance  le 
résultat  comme  inévitable  (1),  ce  qui  ressemble  tout  à  fait 
au  destin  de  la  tragédie  grecque,  où  l'homme,  tout  en  vou- 
lant éviter  ce  que  l'oracle  lui  a  prédit,  y  tombe  néanmoins. 
Cependant ,  si  en  raison  de  ces  difficultés  on  prétendait 
abandonner  toute  la  prédiction  comme  une  prophétie  après 
l'événement,  on  irait  trop  loin.  Si  Jésus  (ce  que  les  évan- 
giles, divergeant  d'ailleurs  sur  plusieurs  points,  supposent 
avec  une  remarquable  unanimité) ,  savait  par  d'autres  ou 
par  sa  propre  observation  que  ses  ennemis  tramaient  quel- 
que chose  contre  lui  pour  la  nuit  suivante  ;  s'il  signala  à  ses 
apôtres  ce  danger  et  la  rude  épreuve  à  laquelle  leur  fidélité 
serait  soumise  (Matth.,  26,  31  et  parall.);  si  là-dessus 
Pierre,  ainsi  que  c'était  sa  manière ,  s'exprima  comme  si 
rien  n'était  capable  d'ébranler  sa  fidélité  et  son  courage 
(Matth.,  26,  33  et  paraît.),  Jésus  n'avait  besoin  que  de 
connaître  le  caractère  de  Pierre  prompt  a  s'enflammer,  non 
moins  prompt  à  se  décourager,  du  reste  fidèle  et  pur,  et  par 
conséquent  incapable  d'une  véritable  apostasie,  pour  lui 
prédire  qu'il  ne  traverserait  pas  sans  chute  les  épreuves  de 
cette  nuit,  mais  qu'il  se  relèverait  promptement.  Sans  doute, 
l'exacte  détermination  du  mode ,  du  temps  et  du  nombre 
que  Jésus  donne  h  cette  prédiction,  en  disant  :  Avant  que 
le  coq  ait  chanté,  vous  me  renierez  trois  fois,  xpiv  û&ÉxTop* 
çovYîdai,  rplç  â-apvYjV^  (ae  (Matth.,  26,  34  et  parall.  ),  et 

(1)  Paulos,  Exeg.  Handb.,  8,  b,  S.  538;  L.  J.,  1  v  b,  S.  192;  Hase,  L.  J„ 
S  437. 
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l'accomplissement  ponctuel  qu'elle  reçut,  demeurent  tou- 
jours des  choses  suffisamment  étranges.  Cependant  les  mots  : 
Avant  que  le  coq  ait  chanté,  rcplv  cfteVropa  <pa>vY;<rai,  ne  sont, 
dans  le  fait,  rien  de  plus  qu'un  équivalent  de  l'expression 
précédente  :  Dans  cette  nuit,  èv  Tau-nj  tt  vuxti;  car  le  chant 
du  coq,  à)t£2CTopo?<t>via,  était  la  dernière  veille  de  la  nuit 
avant  le  malin  (comparez Marc,  43,  35)  (1)  ;  ce  mot:  Vous 
renierez,  aiuapvv)'<77i,  pourrait  être  une  expression  plus  pré- 
cise ,  suggérée  par  l'événement,  en  place  de  :  Vous  serez 
scandalisé,  raav&aWb}V/],  ou  autre  semblable  (comparez 
Luc,  22, 31  seq.);  et  l'on  pourrait  aussi  conjecturer  quelque 
chose  de  semblable  au  sujet  des  trois  fois,  rpi;.  Mais,  à 
l'égard  de  ce  dernier  mot,  nous  verrons,  en  examinant 
l'histoire  du  reniement,  qu'il  a  plutôt  l'air  d'avoir  été  mis 
de  la  prédiction  dans  l'événement,  que  vice  versa,  h  en  ju- 
ger du  moins  par  les  efforts  que  font  les  évangélistes,  cha- 
cun à  sa  manière,  pour  remplir  le  nombre  trois  donné.  Si 
donc  le  nombre  trois  provient  réellement  de  Jésus,  il  n'en- 
tendait vraisemblablement  par  là ,  comme  dans  le  discours 
de  la  reconstruction  du  Temple  ,  qu'un  nombre  rond,  qui 
fut  pris  par  les  apôtres  pour  un  nombre  précis ,  soit  immé- 
diatement, soit  plus  tard.  Il  est  encore  possible  que  Jésus 
n'ait  pas  parlé  avec  plus  de  précision  de  reniement;  peut- 
être  s'en  est-il  exprimé  comme  dans  Luc ,  12,  9  ;  en  tout 
cas,  nous  ne  sommes  pas  autorisés  a  attribuer  à  la  simple 
expression  des  trois  autres  évangélistes  :  Vous  me  renierez , 
ax^fvYîV/j  [/.£,  d'après  le  sens  primitif  que  ce  mot  comporte, 
toute  la  précision  qu'y  donne  Luc,  en  disant  :  Vous  nierez 
par  (rois  fois  que  vous  me  connaissiez ,  TpU  ccicapvTfoii  pà 
ei&vai  pie;  précision  qui,  sans  doute  cependant,  était  déjà 
dans  l'idée  des  autres  évangélistes. 

En  connexion  avec  ces  prédictions ,  il  est  dit  que  Jésus 

(I)  Voyez  Lightfoot ,  Panlos  et  De  Wette ,  for  le  passage  de  Matthieu. 
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annonça  aussi  aux  autres  apôtres  que,  dans  la  nuit  Fatale 
qui  allait  venir,  tous  perdraient  leur  foi  en  lui,  l'abandon- 
neraient et  se  disperseraient  (Matlh.,  26,  31  et  parallèles; 
comparez  Joh.,  16,  36)  ;  tout  cela,  d'après  ce  qui  précède, 
n'est  sujet  h  aucune  objection  décisive,  quoique  se  trouvant 
rattaché  h  une  prédiction  de  la  résurrection  (verset  32\ 
prédiction  que  d'après  des  recherches  antécédentes  nous  ne 
pouvons  reconnaître  comme  Historique.  Remarquons  toute- 
fois que,  Jésus  y  désignant  la  Galilée  comme  le  lieu  où  les 
siens  se  réuniraient  de  nouveau ,  cette  désignation  mérite 
considération  (1). 

§  CXXIL 
Établissement  de  la  cène. 

D'après  le  récit  des  trois  premiers  évangélistes,  avec  les- 
quels l'apôtre  Paul  est  aussi  d'accord  (1.  Cor.,  11,  23seq.), 
c'est  dans  le  dernier  repas  que  Jésus,  chargé,  d'après  la 
coutume  de  la  fêle  de  Pâques  (2),  comme  chef  de  Famille, 
de  donner  à  ses  disciples  le  pain  azyme  et  le  vin,  rattacha 
cette  distribution  h  sa  mort  prochaine.  Pendant  le  repas, 
il  prit  un  pain ,   le   rompit   après  avoir  dit  la  prière  de 
grâce,   et  le  donna  à  ses  disciples,  en  disant  :  Ceci  est 
mon  corps ,  toOto'  cgti  to  <rôfjia  jxou  ;  à  quoi  Luc  et  Paul 
ajoutent  :  donné  ou  rompu  pour  vous,  to  ùîrèp  tyubv  $i£o- 
(/.evov  ou  xXcoaevov.  Aussitôt  après  (suivant  Luc  et  Paul, 
plus  tard,  après  le  repas),  il  leur  présente  une  coupe  pleine 
de  vin,  avec  ces  paroles  :  Ceci  est  mon  sang,  le  sang  de  la 
nouvelle  alliance ,  touto'  Igti  tô  aïjxa  p.ou,  to  Tifc  xaivr; 
#iafafcy]ç,  ou,  d'après  Luc  et  Paul,  la  nouvelle  alliance  est 
mon  sang  qui  est  répandu  pour  beaucoup  (Paul),  pour  vous 

(1)  Comparez  Weuse,  1.  c,  S.  609  f.       et  Paulos ,  Exeg.  H*ndb  ,  3,  b,  S  51 1 
(S)   5ur  cette    coutume ,  comparez       ff. 
•Ortout  Liglitfoot,  licrœ,  p,  klk   )cq. , 
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(Luc),  y,  xaivvï  £ia6yj3»)  sv  tû  aïfjiaTi  (jlou,  to  rapi  tcoXXûv,  OU 
•j-èo  i>|/.ôv,  ey./uvo(ji6vov  ;  h  quoi  Matlhieu  ajoute  encore  : 
Pour  la  rémission  des  péchés,  et;  açeciv  à^apTtûv.  Paul  et 
Luc  ajoutent,  lors  de  la  distribution  du  pain,  ces  mots  : 
Faites  ceci  en  mémoire  de  moi9  toSto  7coteiT£  eiç  tt.v  ep.v 
avaav7,<7iv  ;  et,  lors  de  la  distribution  du  vin,  Paul  ajoute  : 
Faites  ceci,  toutes  les  fois  que  vous  boirez,  en  mémoire 
de  moi ,  wjto  -otçîrs  ,  osaxi;  àv  nV/;Te  ,  eiç  T7,v  epiv 
àvaav/îGiv. 

Les  confessions  chrétiennes  ont  débattu  la  question  de 
savoir  si  ces  mots  signifient  une  transformation  du  pain  et 
du  \in  dans  le  corps  et  le  sang  du  Christ,  ou  une  existence 
du  corps  et  du  sang  du  Christ  avec  et  sous  les  éléments  du 
pain  et  du  vin,  ou  enfin  s'ils  expriment  que  le  pain  et  le  vin 
désignent  le  corps  et  le  sang  du  Christ.  Cette  contro- 
verse mérite  la  qualification  de  vieillie;  et,  dans  l'exégèse, 
du  moins,  il  ne  faudrait  plus  la  poursuivre,  parce  qu'elle 
repose  sur  une  disjonction  inexacte.  Ce  n'est  qu'en  passant 
dans  l'esprit  plus  abstrait  de  l'Occident  et  des  temps  mo- 
dernes, que  l'idée  que  l'ancien  homme  de  l'Orient  se  faisait 
de  ces  mots  :  Cela  est,  toOtoêcti,  s'est  partagée  en  ces  dif- 
férentes possibilités  de  signification;  mais,  si  nous  voulons 
reproduire  en  nous  la  pensée  primitive  qui  dicta  cette  expres- 
sion, nous  ne  devons  pas  la  scinder  de  cette  manière.  Dira- 
t-on  que  les  mots  en  question  signifient  la  transformation? 
cela  est  trop  précis.  Les  prendra-t-on   dans  le  sens  d'une 
existence  cum  et  sub  specie,  etc.?  cela  est  trop  artificiel. 
Traduira-t-on  :  Cela  signifie?  on  a  une  pensée  trop  res- 
treinte et  trop  timide.  Pour  les  rédacteurs  de  nos  évangiles, 
le  pain  de  la  cène  était  le  corps  du  Christ.  Mais  si  on  leur 
avait  demandé  :  Le  pain  est-il  aussi  changé?  ils  auraient 
répondu  que  non.    Si  on  leur  avait  parlé  de  manger  le 
corps  avec  et  sous  l'espèce  du  pain ,  ils  n'auraient  pas 
compris.  Si  l'on  avoit  conclu  qu'en  conséquence  le  ^*n\ 
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désignait  seulement  le  corps,  ils  ne  se  seraient  pas  trouvés 
satisfaits. 

Ce  n'est  donc  pas  la  peine  de  discuter  davantage;  il  vaut 
mieux  s'attacher  h  quelques  autres  questions  qui  peuvent 
intéresser,  et  qui  se  rapportent  à  des  divergences  entre  les 
récits.  D'après  toutes  les  relations,  Jésus  représente  son 
sang  comme  le  sang  de  la  nouvelle  alliance,  qui  sera  ré- 
pandu pour  le  profit  des  siens  (de  beaucoup)  :  ainsi  il  repré- 
sente sa  mort  violente  comme  un  sacrifice  d'alliance,  comme 
une  image  suprême  des  sacrifices  sanglants  d'animaux  par 
lesquels  l'ancienne  alliance  mosaïque  de  Jehovah  avec  le 
peuple  d'Israël  fut  autrefois  confirmée  (2.  Mos.,  24, 
6  seq.).  A  cette  désignation,  Matthieu  ajoute  encore  les 
mots  :  Pour  la  remise  des  péchés,  et;  açcciv  à^apriûv  ;  ce 
qui,  h  l'idée  du  sacrifice  d'alliance,  ajoute,  touchant  la  mort 
de  Jésus,  l'idée  plus  étendue  de  sacrifice  d'expiation.  La 
différence  de  nature  de  ces  deux  idées  a  excité  des  doutes 
critiques  contre  cette  addition,  d'autant  plus  que  le  premier 
évangile  est  le  seul  qui  en  fasse  mention  (t).  Cependant  les 
deux  idées  ne  sont  pas  incompatibles  :  on  les  voit  marcher 
parallèlement  dans  PÊpître  aux  Hébreux  (9,  15)  ;  on  ne 
peut  donc  pas  prononcer  un  jugement  décisif  (2). 

Autre  question  :  Jésus  a-t-il  fait  à  ses  disciples  cette  dis- 
tribution si  spéciale  et  si  significative  de  pain  et  de  vin 
comme  un  acte  d'adieu  seulement,  ou  bien  l'a-t-il  faite 
avec  l'intention  que,  même  après  sa  mort,  ses  partisans  la 
célébrassent  en  mémoire  de  lui?  Si  nous  n'avions  que  les 
récits  des  deux  premiers  évangélistcs,  il  n'y  aurait  aucun 
motif  décisif  pour  l'admission  de  la  dernière  opinion  ;  et  cela 
est  avoué,  même  par  des  théologiens  orthodoxes  (3).  Mais 

(1)  Schulz,  Die  ehristUche  Lettre  <vom       Handù.,  i,  1 ,  S.  2S2 ,  f.  Neander,  L. 
Abendmahl,  S.  271  ff.i  Credner,  EinL,       J.  Clir.,  S.  589  f.  Anro. 

1,  S.  199.  (5)  Sûskind  ,  dans  le  mémoire  :  Jésus 

(2)  Voyez  plat  haut,  §  ex,  p.  335  a-t-il  fondé  la  cène  comme  un  rùa  com- 
•t  336.  Compares  De  Wette,  Exeg.      mémoratif?  dans  ton    Nagazin,   H, 

S.lff. 
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ce  qui  parait  décisif,  c'est  l'addition  qu'ont  Paul  et  Luc  : 
Faites  cela  en  mémoire  de  moi,  toOto  icoisîxe  eîç  thv  iji^v 
ôva[jLvY](nv.  Ces  mots  témoignent  évidemment  que  Jésus  avait 
l'intention  de  Fonder  un  repas  de  commémoration  que,  d'après 
Paul,  les  chrétiens  devaient  célébrer  jusqu'à  sa  venue,  ayprç 
ou  av  eXO-fl.  Mais  ce  sont  justement  ces  additions  qui,  dans  ces 
derniers  temps,  ont  fait  penser  qu'il  se  pourrait  qu'elles  ne 
provinssent  pas  originairement  de  Jésus;  qu'il  se  pourrait 
que,  lors  de  la  célébration  de  la  cène  dans  la  première  com- 
munauté chrétienne,  le  président,  qui  faisait  la  distribution, 
eût  exhorté  les  membres  è  répéter  ultérieurement  ce  repas 
en  mémoire  du  Christ,  et  que  cet  ancien  rituel  des  chré- 
tiens eût  fait  ajouter  les  mots  en  question  au  discours  de 
Jésus  (1).  Olshausen  fait  valoir  l'autorité  de  l'apôtre  Paul 
contre  cette  conjecture,  mais  il  la  fait  valoir  avec  une  exa- 
gération trop  mystique  pour  être  écouté.  Suivant  lui,  Paul, 
en  disant  :  Je  Vax  reçu  du  Seigneur,  xape^aêov  £kù  toîï 
K<jpio<j,  exprime  qu'il  parle  ici  en  vertu  d'une  révélation 
immédiate  du  Christ,  et  que  même  le  Christ  parle  par  sa 
bouche;  mais  ainsi  que  Sûskind  l'a  accordé,  et  que  ré- 
cemment Schulz  Ta  démontré  de  la  manière  la  plus  con- 
cluante (2),  la  locution  7rapaXapiëavetv  enro  tivo;  peut  si- 
gnifier, non  pas  seulement  recevoir  immédiatement  de 
quelqu'un,  mais  simplement  aussi  recevoir  médiatement  et 
conséquemment  par  tradition.  Si  Paul  n'a  pas  reçu  cette 
addition  de  Jésus  lui-même,  Sûskind  n'en  croit  pas  moins 
pouvoir  démontrer  qu'elle  a  dû  lui  être  communiquée,  ou 
"  du  moins  confirmée  par  un  apûtre,  et  il  pense,  à  la  manière 
de  son  école,  être  en  état  de  tracer,  par  une  série  de  divi- 
sions abstraites,  des  lignes  sûres  de  démarcation  par  les- 
quelles il  prétend  empêcher  toute  légende  non  historique 
d'entrer  dans  ce  morceau.  Mais  la  rigoureuse  authenticité, 

(1)  Piolos,   Exeg.  Hmndb.,  Sv  b,  (J)  Diê    Uhr*    vorn    JUndmmki, 

S.  5J7.  S.  217  ff. 
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qui  est  le  propre  de  notre  temps,  ne  doit  pas  être  espérée 
d'une  société  religieuse  naissante,  dont  les  parties,  éloignées 
les  unes  des  autres,  n'ayant  encore  aucune  connexion  régu- 
lière, étaient  réduites,  la  plupart  du  temps,  à  de  simples 
communications  orales.  On  ne  doit  pas  non  plus,  pour  sou- 
tenir que  les  mots  :  Faites  cela  en  mémoire  de  mot,  sont 
une  addition  postérieure  aux  paroles  de  Jésus,  ou  arguer 
de  raisons  fausses,  par  exemple,  que,  en  se  fondant  à  lui- 
même  une  fétc  commémorative,  Jésus  aurait  fait  violence 
h  son  humilité  (t),  ou  élever  trop  haut  le  silence  des  deux 
premiers  évangélistes  par  opposition  au  témoignage  de 
l'apôtre  Paul. 

Peut-être  ce  point  se  décidera-t-il  avec  une  autre  question, 
à  savoir  comment  Jésus  en  est  venu  à  faire  à  ses  apôtres  cette 
distribution  spéciale  et  significative  de  pain  et  de  vin.  L'opi- 
nion orthodoxe,  considérant  la  personne  de  Jésus  comme 
une  personne  divine,  cherche,  autant  que  possible,  &  en 
écarter  toute  contingence  et  particulièrement  toute  forma- 
tion successive  ou  soudaine  de  plans  et  de  desseins  qui  n'y 
auraient  pas  existé  antérieurement.  En  conséquence,  sui- 
vant elle,  avec  la  prescience  de  son  destin  et  de  son  plan 
entier,  résidait  en  Jésus,  de  tout  temps,  le  projet  de  fonder 
la  cène,  et  de  la  fonder  avec  le  caractère  d'une  fête  com- 
mémorative pour  son  église;  et  dans  ce  sens,  pour  montrer 
que  Jésus  avait  songé  à  la  cène  dès  un  an  auparavant,  on 
peut  invoquer  les  allusions,  relatives  à  ce  rite,  que  le  qua- 
trième évangile  prête  à  Jésus  dans  le  sixième  chapitre. 

Sans  doute  cet  appui  n'est  pas  sûr;  car,  d'après  les  re- 
cherches faites  plus  haut,  ces  allusions,  absolument  inin- 
telligibles avant  la  fondation  de  la  cène,  ne  peuvent  pas 
provenir  de  Jésus  lui-même,  elles  ne  proviennent  que  de 
l'évangéliste  (2).  De  plus,  en  supposant  que,  de  tout  temps 

(i)  Kaiser,   Bibl.   Théologie,  2  ,  a,       f   (J)  T.  I,  $  lxxx. 
S.  39.  Stephani,  Das  A.  Abendmahl , 
S.  61. 
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ou  du  moins  depuis  le  commencement  de  l'âge  mur,  lout  en 
Jésus  était  déterminé  et  prévu,  on  semble  anéantir  la  vérité 
de  la  nature  humaine  en  lui.  Aussi  le  rationalisme,  prenant 
le  contre-pied,  soutient  que  Jésus  n'a  pas  conçu,  avant  la 
soirée  dont  il  s'agit,  la  pensée  de  l'acte  et  du  discours  sym- 
boliques qui  constituent  la  cène.  D'après  ces  auteurs,  Jésus, 
h  l'aspect  du  pain  rompu  et  du  vin  versé,  fut  saisi  d'un 
pressentiment  de  sa  mort  prochaine  et  violente;  il  vit  dans 
le  pain  une  image  de  son  corps  qui  allait  être  crucifié,  dans 
le  vin  une  image  de  son  sang  qui  allait  Être  versé;  et  il  ex- 
prima en  présence  de  ses  apôtres  cette  impression  instanta- 
née (1).  Une  impression  aussi  funèbre  ne  put  naître  en 
Jésus  qu'autant  que  sa  mort  violente  lui  parut  tout  à  fuit 
prochaine.  Il  semble  qu'il  en  fut  convaincu  lors  de  ce  repas 
avec  la  plus  grande  précision,  puisque,  d'après  les  récits  des 
trois  synoptiques,  il  assura  à  ses  apôtres  qu'il  ne  goûterait 
plus  du  fruit  de  la  treille  jusqu'à  ce  qu'il  en  goûtât  de  nou- 
veau dans  le  royaume  de  son  père.  Comme  il  n'y  a  aucune 
raison  de  penser  à  un  serment  d'abstinence,  il  s'ensuivrait 
qu'il  aurait  prévu  sa  fin  pour  le  terme  le  plus  prochain. 
Mais,  dans  Luc,  avant  de  donner  cette  assurance  au  sujet 
du  vin,  Jésus  déclare  qu'il  ne  mangera  plus  la  pftque  jus- 
qu'à l'accomplissement  dans  le  royaume  de  Dieu.  On  pour- 
rait donc  penser  qu'originairement,  les  mots  :  Fruit  de  la 
vigne,  y*vvd(mc  t?;;  àpws'Xou,  auraient  signifié  non  le  vin  en 
général,  mais  en  particulier  le  breuvage  de  la  fète  de  Pâques  ; 
opinion  qui  est  encore  appuyée  par  la  phrase  de  Matthieu,  qui 
dit,  non  le  fruit  de  la  vigne,  mais  ce  fruit  de  la  vigne,  toutou 
to'j  yevvYijjLaTo;.  Jésus,  se  rattachant  aux  idées  de  son  temps, 
a  plus  d'une  fois  parlé  de  repas  dans  le  royaume  messiani- 
que; et  il  se  pourrait  qu'il  eût  parlé  aussi  d'une  fête  pascale 
et  d'un  breuvage  pascal,  toutefois  dans  le  sens  spirituel  de 
Luc,  20,  36.  Or,  s'il  assure  qu'il  prendra  le  repas  pascal 

(t)  Panlut,  I.  c,  S.  519  ff.;  Kaiter,  1.  c,  S.  37  ff. 
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non  plus  dans  ce  siècle,  mais  dans  le  siècle  futur,  cela  ne 
signifierait  plus,  comme  s'il  parlait  en  général  de  boire  et 
de  manger,  qu'il  doit  périr  avant  peu  de  jours;  mais  cela 
signifierait  seulement  qu'avant  le  laps  d'une  année  le  sé- 
jour dans  ce  monde  anté-messianique  aura  pris  fin  pour 
lui. 

Cependant,  si  Jésus  prévoyait  que,  justement  dans  la  nuit 
qui  allait  suivre,  ses  ennemis  chercheraient,  avec  l'aide  de 
Judas,  à  s'emparer  de  sa  personne,  et  s'il  n'était  résolu  ni  à 
résister  à  cette  attaque  par  la  force  ouverte,  ni  à  s'y  dérober 
par  la  fuite,  il  put,  avec  la  connaissance  qu'il  avait  des  per- 
sonnes et  des  choses,  être  saisi  du  pressentiment  que,  dans 
un  terme  très  court,  tout  ce  qu'il  avait  prévu  depuis  long- 
temps comme  sa  fin  inévitable  allait  s'accomplir  coup  sur 
coup.  De  ce  point  de  vue,  il  paratt  également  possible,  et 
qu'inspiré  par  le  moment  solennel  de  la  dernière  pâque  qu'il 
célébrait  avec  ses  apôtres,  il  leur  ait  présenté  le  pain  et  le 
vin  comme  des  Symboles  de  son  corps  qui  allait  être  tué,  de 
son  sang  qui  allait  être  versé,  et  que  depuis  quelque  temps 
il  eût  conçu  la  pensée  de  laisser  h  ses  adhérents  ce  repas 
commémoratif,  cas  auquel  il  pourrait  fort  bien  avoir  pro- 
noncé les  paroles  conservées  par  Paul  et  Luc. 
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RETRAITS    SUR    LE    MONT    DES    OLIVIERS  ;    ARRESTATION ,    INTERROGATOIRE  t 
CONDAMNATION    ET    CRUCIFIEMENT    DE    JÉSUS. 


§  CXXIII. 
Angoisses  de  Jésus  dans  le  jardin. 

D'après  le  récit  des  synoptiques,  Jésus,  aussitôt  après 
avoir  terminé  le  repas  et  chanté  le  cantique,  se  rendit,  at- 
tendu'que  durant  cette  fête  il  avait  l'habitude  de  passer  la 
nuit  hors  de  Jérusalem  (Matth.,  21,  17;  Luc,  22,  39),  à 
la  montagne  des  Oliviers,  dans  un  lieu,  jrwpiov  (un  jardin, 
xvfroç,  d'après  Jean),  appelé  Gethsemane  (Matth.,  26,  30. 
36,  etparall.).  Jean,  en  remarquant  expressément  qu'il  tra- 
versa le  ruisseau  du  Cédron,  ne  le  fait  s'y  rendre  qu'après 
une  longue  suite  de  discours  d'adieu  (chap.  14-17),  sur 
lesquels  nous  aurons  à  revenir  plus  tard.  Tandis  que  Jean 
rattache  immédiatement  l'arrestation  de  Jésus  h  son  arrivée 
dans  le  jardin,  les  synoptiques  intercalent  la  scène  que  l'on 
a  coutume  de  désigner  comme  l'angoisse  de  Jésus. 

Leurs  récits  là-dessus  ne  sont  pas  concordants.  D'après 
Matthieu  et  Marc,  Jésus,  ordonnant  aux  autres  apôtres  de 
rester  en  arrière,  prend  avec  lui  ses  trois  plus  intimes  disci- 
ples, Pierre  et  les  deux  Gis  de  Zébédée  ;  il  est  saisi  d'anxiété 
et  d'hésitation;  il  déclare  aux  trois  qu'il  est  triste  jusqu'à  la 
mort,  et  en  les  exhortant  à  rester  éveillés,  il  se  sépare  aussi 
d'eux,  afin  de  prier  pour  lui-même;  dans  cette  prière,  la 
face  penchée  vers  la  terre,  il  demande  que  le  calice  de  souf- 
france soit  détourné  de  ses  lèvres,  s'en  remettant  du  reste 
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pour  toutes  choses  à  la  volonté  de  son  père.  Revenu  près 
des  apôtres,  il  les  trouve  endormis,  et  les  exhorte  de  nou- 
veau à  la  vigilance;  il  s'éloigne  encore  une  fois,  répète  la 
prière  précédente,  et  retrouve  de  nouveau  ses  disciples  en- 
dormis. Pour  la  troisième  fois,  il  s'éloigne  afin  de  renou- 
veler la  prière,  et  revenant  il  trouve  pour  la  troisième  fois 
les  apôtres  dormants,  mais  alors  il  les  éveille  afin  d'aller  au- 
devant  du  traître  qui  s'approche.  Luc  ne  dit  pas  un  mot 
des  deux  nombres  trois  qui  jouent  un  rôle  dans  le  récit  des 
deux  premiers  évangélistes,  mais,  d'après  lui,  Jésus,  après 
avoir  exhorté  les  apôtres  à  la  vigilance,  s'éloigne  d'eux  tous, 
environ  à  la  distance  où  un  homme  peut  jeter  une  pierre, 
et,  agenouillé,  il  prie  seulement  une  fois,  il  est  vrai,  mais 
presque  dans  les  mêmes  termes  que  ceux  qui  lui  sont  attri- 
bués par  les  deux  autres  évangélistes,  puis  il  revient  auprès 
des  apôtres  et  les  réveille  parce  que  Judas  s'approche  avec 
la  troupe.  En  place,  Luc,  dans  la  seule  scène  de  prière 
dont  il  parle,  a  deux  circonstances  qui  sont  étrangères  aux 
autres  narrateurs,  à  savoir  que  pendant  la  prière,  immédia- 
tement avant  le  début  de  l'angoisse  extrême,  un  ange  appa- 
rut pour  fortifier  Jésus,  et  que  pendant  V  agonie  9  aycavia, 
Jésus  versa  une  sueur  semblable  à  des  gouttes  de  sang  qui 
tombent  à  terre. 

De  tout  temps,  cette  scène  de  Gethsemane  a  excité  des 
récriminations,  parce  que  Jésus  y  paraît  montrer  une  fai- 
blesse, une  crainte  de  la  mort  que  l'on  pourrait  trouver  peu 
convenables  en  lui.  Un  Celse,  un  Julien,  se  rappelant  fans 
doute  les  grands  modèles  d'un  Socrate  expirant  et  d'autres 
sages  païens,  ont  insulté  aux  hésitations  de  Jésus  en  présence 
de  la  mort  (1);  un  Vanini  a  hardiment  placé  au-dessus  de 

(I)  Orig.,  c.  Cels,%  2,  24 :  •  Cclse  dU :  tov  oltQpov  y££ov  cv^crou  nipotàpaptli, 

Pourqooi  donc  gémit-il,  te  plaint-i!,  et  Itytav  xxX.  »  Julien,  dan*   un  fragment 

souhaite-t-îl  d'échapper  àla  crainte  de  la  de  Théodore   de  Mopsoe&te  (Mùotcr. 

mort,  eu  disant,  etc.  :  Ai'ytc  (ô  KcÀve-O'  Fragm.  Pair.  Gnrc.  Fatc.,  1 1  p.  IJl): 

t:  ovv  Tory  tarât,  x*î  o-îvpirou  ,  x*c  tov  «  Mai*  Jésus,  dit-il,  fait  de*  prières  <pe 
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e  la  conduite  de  Jésus  la  sienne  propre  aux  approches  du  sup- 
i  plice  (1)  ;  et,  dans  l'évangile  de  Nicodème,  Satan  conclut  de 
-:  cette  scène  que  le  Christ  a  été  un  simple  mortel  (2).  Cet 
évangile  apocryphe  dit,  il  est  vrai,  que  l'affliction  de  Jésus 
ne  fut  qu'une  feinte  pour  enhardir  le  diable  à  entrer  en  lutte 
avec  lui  (3);  mais  c'est  là  une  raison  évasive  qui  témoigne 
seulement  que  l'auteur  de  ce  livre  ne  peut  pas  admettre  en 
Jésus  une  véritable  affliction  de  cette  espèce.  En  consé- 
quence, on  a  invoqué  la  distinction  des  deux  natures  dans  le 
Christ,  et  l'on  a  attribué  l'affliction  et  la  prière  d'écarter  le 
calice,  7ror/;piov,  à  la  nature  humaine,  et  h  la  nature  divine 
la  soumission  à  la  vohnlé,  ÔfXviy.a,  du  père  (A).  Mais  d'une 
part  cela  semble  mettre  une  division  inadmissible  dans  l'être 
de  Jésus  ;  d'autre  part  il  semble  peu  convenable  qu'il  ait 
tremblé,  ne  fût-ce  que  dans  sa  nature  humaine,  detant  les 
souffrances  corporelles  qui  l'attendaient.  Par  ces  raisons, 
on  adonné  à  sou  anxiété  une  direction  spirituelle,  et  l'on  en 
a  fait  une  anxiété  sympathique  qui  lui  était  inspirée  par  le 
crime  de  Judas,  par  le  danger  qui  menaçait  ses  apôtres,  et 
par  le  destin  qui  était  réservé  à  son  peuple  (5).  Cet  effort 
pour  purifier  la  douleur  de  Jésus  de  tout  mélange  des  sens 
et  de  toute  relation  h  sa  propre  personne,  a  atteint  son  plus 


poorrait  faire    un    homme   misérable,  Yov)/yovroc'ortirfpt/viroç  laxn  ^"X^ 

hors  d'état  de  supporter  couragctisemeot  u.ov  Tu;  Oavxrov.» 
le  malheur,  et,  lui  qui  est  Dieu,  il  est  (3)  Ibid  ,  p.  706,  Hades  répond  à 

fortifié  par  un  ange,  au)  à  xoù  rotavra  Satan  :«  Si  tu  dis  que  tu  Tas  entendu 

tro99CV£frai',9v}9cv,  ô  jy}?9v;,oTx  aOÀto;  craignant  la  mort,  il  disait  cela  en  ae 

a*0/>Miroç  ,  ovp?opàv  «pipetv  cvxo/w;  ov  jouaut  de  toi  et  eu  riant,  afin  de  te  saisir 

ovviai/oç  ,  xoù  vu'  à)7<Àov  ,  6*oç  wv,  dans  sa  main  puissante,  c!  Si  irVftç,  orc 

(1)  Gramond.,  Ifist.  G  ail.  ab  exe.  iraùt/ov  oc  xoù  y:)t«îv  «y  rj  towto,   Qtkuv, 
Benr.  If%  L.  3,  p.  211  :  «  Lnciliiis  Va-  7va  «i  oVîwxV/i  iv  xtlPl  Jv»«tÇ.  «> 
nini...    dtitn    in   patibutura    tralutur...  (A)  C'est  ce  que  dit  déjà  Origène, 
ClirUto  illndit  in  liaec  cadem  verha  :  Illi  c.  Cels..  2,  25. 

in  extremis  pr,e  timoré  iml>eUis  .sudor;  (5)  Hierou.,  Comm.  in  Matth .  *  sur  ce 

ego  imperterritns  morior.  »  pa*»A£e  :  Coiitristabatur  non  timoré  pa- 

(2)  Evang,  ftïcod..  c.  20,  dansThilo,  tiendi,  qui  ad  hoc  venerat  ut  pateretur. 
i,  p.  702  seq.:  «  Car  je  sais  que  c'est  no  aed  propter  infelicmimum  Judam  ,  et 
bomme,  et  je  lui  ai  entendu  dire  :  Mon  acandatum  omnium  apostolornm,  être- 
âme  est  triste  jusqu'à  la  mort  %  lyà  yàp  jectionem  populi  Judaeorum,  et  ereraio* 
o7J*,  Z*t  «vôpwTrôç  i«rt,  x»c  rÇxovja.  ay  nem  siaera?  Hierutatan. 

II.  \* 
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haut  point  dans  l'opinion  de  l'Église,  qui  professe  que  Jésus 
eut  alors  le  sentiment  de  In  r.oulpc  de  l'humanité  entière, 
et  éprouva,  en  place  des  pécheurs,  tout  le  courroux  de 
Dieu  (1).  Et  môme  quelques  uns  ajoutent  que  le  diable  en 
personne  lutta  avec  Jésus  (2). 

Le  fait  est  que  le  texte  ne  dit  rien  d'une  pareille  cause  de 
l'angoisse  de  Jésus.  Loin  de  là,  ici,  comme  ailleurs  (Matlh., 
20,  22,  seq.  et  parall.),  il  faut  entendre  par  le  calice, 
wr/fpiov,  que  Jésus  demande  a  Dieu  d'écarter  de  ses  lèvres, 
sa  propre  souffrance  et  sa  mort.  En  même  temps  cette  opi- 
nion de  l'Église  est  fondée  sur  une  idée  non  biblique  de  la 
substitution.  Sans  doute  la  souffrance  de  Jésus  est,  dans  l'es- 
prit même  des  synoptiques,  une  souffrance  substituée  pour 
les  péchés  de  plusieurs;  mai.%  d'après  eux,  la  substitution 
ne  consiste  pas  en  ceci,  que  Jésus  aurait  à  ressentir  d'une 
manière  non  immédiate  ces  péchés  et  la  souffrance  que  l'hu- 
manité mérite  pour  ces  péchés  ;  elle  consiste  en  ceci,  qu'une 
souffrance  personnelle,  immédiate,  lui  a  été  imposée  pour 
ces  péchés,  et  pour  la  rémission  de  la  peine  qui  y  est  atta- 
chée. Ainsi,  de  même  que  sur  la  croix  ce  n'étaient  pas  di- 
rectement les  péchés  du  monde  et  la  colère  de  Dieu  qui  lui 
causaient  de  la  douleur,  mais  c'étaient  les  blessures  qui  lui 
avaient  été  infligées,  et  toute  sa  position  déplorable  dans 
laquelle,  a  la  vérité,  il  ne  se  trouvait  que  pour  l'expiation 
de  l'humanité;  de  même,  dans  l'esprit  des  évangélistes,  ce 
n'était  pas,  a  Gethsemane,  le  sentiment  immédiat  de  la  mi- 
sère de  l'humanité,  c'était  l'avant-goùt  de  sa  propre  souf- 
france, acceptée  sans  doute  au  lieu  et  place  de  l'humanité, 
qui  le  plongeait  dans  l'angoisse. 

L'opinion  que   l'Eglise  se  fait  de  l'agonie  de  Jésus, 

(1)  Calvin,  Comm.  in  harm.  evangg.,  cata  vero  nostra,  quorum  onns  illi  ertt 

fur  Matthieu  ,  26  ,  37  :  Nou...  moricm  impnsitum  ,  sua  ingenli  mule  eu  m  pre- 

borruit  simpliciier,  quatenu»  transit  us  nichant.  Comparez  Luther,  HautyotilU, 

est  e  roundo  ,  sctl  quia  formidabile  Dei  Die  eitte  Pauionspiediqt* 

tribunal  illi  erat  ante  oculo»,  judex  ipse  (î)  Ligbtfoot ,  p.  884  *tq, 
iacomprebenaibili  rindicta  arnutus,  pec- 
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n'ayant  pas  été  jugée  tcnable,  on  est  retombé,  en  des  temps 
plus  modernes ,  dans  un  grossier  matérialisme.  Désespé- 
rant de  justifier  moralement  la  disposition  où  il  s'était 
trouvé,  on  en  a  fait  une  indisposition  physique,  et  Ton  n  dit 
qu'à  Gethsemane  Jésus  s'était  trouvé  incommodé  (1).  Pau* 
:  lus,  avec  une  rigueur  qu'il  aurait  dû  seulement  employer 
-  plus  soigneusement  contre  ses  propres  explications,déclare 
que  cette  opinion  est  un  travestissement  inconvenant  du 
texte  ;  toutefois  il  ne  trouve  pas  invraisemblable  l'hypothèse 
de  Heumann,  qui  prétend  qu'à  la  douleur  interne  se  joignit 
du  moins  un  refroidissement  corporel  que  Jésus  gagna  dans 
la  vallée  traversée  par  le  Cédron  (2).  D'un  autre  côté,  on  a 
cherché  à  parer  la  scène  des  ornements  de  la  sensibilité 
moderne,  et  Ton  a  considéré  le  sentiment  d'amitié,  la  dou- 
leur de  séparation,  les  pensées  d'adieu,  comme  les  émotions 
qui  déchirèrent  si  cruellement  l'fime  de  Jésus  (3)  ;  ou  bien 
on  a  supposé  un  mélange  confus  de  tout  cela  ,  d'une  dou- 
leur personnelle  et  sympathique,  d'une  souffrance  corporelle 
et  spirituelle  (û).  Les  mots  :  Que  ce  calice  passe  loin  de 
mot,  s'il  est  possible,  ti  âuvarov  e<m,  rcape^ÔiTw  to  7:o*nf- 
piov,  sont  interprétés  par  Pau  lus  comme  exprimant  une 
anxiété  purement  morale  de  Jésus,  inquiet  de  savoir  si  c'é- 
tait réellement  la  volonté  de  Dieu  qu'il  s'abandonnât  aux 
ennemis  qui  allaient  l'attaquer,  ou  s'il  ne  lui  plairait  pas 
davantage  qu'il  échappât  encore  &  ce  péril.  Cet  auteur 
transforme  en  une  simple  question  adressée  à  Dieu  ce  qui 
est  évidemment  la  plus  pressante  des  prières. 

Tandis  que  Olshausen  se  rejette  au  point  de  vue  de 
l'Église  et  décrète  souverainement  que  l'opinion  qui  attribue 
l'angoisse  de  Jésus  à  une  souffrance  externe  et  corporelle, 
doit  être  repoussée   comme  anéantissant  l'essence   même 

(4)  Thiess,  Krit.  Comm.t  S.  418  <T.  V.  T.,  Haut  Eichkorn'*  BibUotk.,  S.  9, 

(2)  L.  c.  S.  569,  554  »eq.  Adow  1012  ff. 

;3j  Scbtuter,  Zur  Erlœuiemitg  des  (A;  Hess,  Geie/ticku  Jesu ,  2,  S.  122 

a  ;  Kuiodl,  in  Mmttk.%  ç.  li%% 


468  TROISIÈME   SECTION. 

de  son  apparition  sur  la  terre,  d'autres  ont  reconnu  avec 
plus  de  justesse  qu'ici  se  montre  le  désir  instinctif  d'être 
soustrait  aux  horreurs  de  la  souffrance  prochaine  et  le  fris- 
sonnement de  la  nature  corporelle  en  présence  de  sa  des- 
truction (1).  Au  reste,  contre  le  reproche  qui  en  devrait 
résulter  pour  Jésus,  on  a  observé,  avec  raison,  que  le 
triomphe  remporté  rapidement  sur  la  résistance  des  sens 
écarte  même  toute  apparence  de  péché  (2);  que  d'ailleurs 
le  tremblement  de  la  nature  sensible  devant  sa  destruction 
appartient  aux  phénomènes  essentiels  de  la  vie  (3),  que 
même,  plus  la  nature  humaine  est  pure  dans  un  individu, 
plus  elle  ressent  vivement  la  douleur  et  la  destruction  (&); 
que  le  sentiment  pénétrant  de  la  souffrance  vaincue  est  plus 
noble  qu'une  insensibilité  stoïque  ou  même  socratique  (5). 
La  critique,  avec  plus  de  fondement,  a  attaqué  la  narra- 
tion particulière  au  troisième  évangile.  L'ange  qui  fortifie 
a  donné  beaucoup  h  faire,  à  l'ancienne  Église  par  des 
motifs  dogmatiques,  à  l'exégèse  moderne  par  des  motifs 
critiques.  Une  ancienne  scholie,  considérant  que  celui  qui 
était  adoré  et  glorifié  avec  crainte  et  tremblement  par 
toute- puissance  sous  le  ciel ,  n'avait  pas  besoin  de  la  force 
de  Fange,  oti  r/jç  to^tioç  toO  ayysXou  oùx  eraSéero  6  utto 
fta<n)ç  inoupaviou  Âuva|X£0)Ç  cpoëco  x.al  Tpcifjico  7?po<7?tuvoiJiu.svoç  jtal 
o\£a^oaevûç,  dit  que  verbe ,  êvujyuwv ,  qui  est  ici  attribué 
à  l'ange,  signifie  déclarer  fort;  cette  apparition  serait 
donc  une  glorification  ou  doxologie  (6).  D'autres ,  plutôt 
que  de  permettre  que  Jésus  ait  eu  besoin  d'être  fortifié  par 
un  ange,  font  de  Y  ange  qui  fortifie,  ayyelo;  èvisyjjtov,  un 
mauvais  ange  qui  voulait  employer  la  violence  contre  Jé- 
sus (7).  Tandis  que  les  orthodoxes  ont  depuis  longtemps 

(4)  Ullznann,  Sur  Vimpeccabilitè  de  (A)  Luther.  Sermon  sur  ta  passion  dm 
Jésus,  dans  ses  :  Sludien,  1,  S.  61;  Ha-       Christ  dans  le  jardin. 

sert,  ib. .  3,  I,  S.  66  ff.  (5)  Ambro.s,  in  bac,  t.  40,  56. 

(5)  UUmann,  1.  c.  (6)  Dans  Mattl.aei ,  N.  T.,  p  447, 
(3)  Hasert,  I.  «.                                             l7)  Lightfoot,  1.  c. 
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émoussé  l'aiguillon  de  la  difficulté  dogmatique  en  distin- 
guant dans  le  Christ  l'clat  d'humiliation  et  de  renoncement 
et  l'état  d'élévation,  ou  de  toute  autre  manière  semblable, 
les  difficultés  critiques  n'en  ont  surgi  qu'avec  plus  de  force. 
En  raison  du  soupçon  qui  ,  de  tout  temps,  ainsi  que  cela  a 
été  remarqué  plus  haut,  s'est  attaché  aux  prétendues  ange- 
lophanics,  on  a  voulu  trouver,  dans  l'ange  qui  apparaît  ici , 
tantôt  un  homme  (1),  tantôt  une  image  du  calme  que  Jésus 
avait  recouvré  (2).  Mais  le  vrai  côté  par  où  la  critique  de- 
vait attaquer  l'apparition  de  l'ange ,  était  indiqué  par  une 
circonstance  particulière,  c'est  que  Luc  est  le  seul  qui  nous 
en  parle  (3).  Si ,  conformément  a  la  supposition  ordinaire, 
le  premier  et  le  quatrième  évangiles  sont  d'origine  aposto- 
lique, pourquoi  Matthieu,  qui  du  moins  était  dans  le  jardin, 
garde-t-il  le  silence  sur  l'ange?  Pourquoi  surtout  Jean  se 
tait-il ,  lui  qui  se  trouvait  parmi  les  trois  dans  le  voisinage 
de  Jésus?  Dira-l-on  qu'accablés  du  sommeil  comme  ils  l'é- 
taient, a  une  certaine  distance  dans  tous  les  cas ,  et  de  plus 
pendant  la  nuit,  ils  n'aperçurent  pas  Fange  ?  mais  alors  où 
Luea-t-il  pris  la  connaissance  qu'il  en  a  (4)?  Dira-t-on, 
que,  les  apôtres  n'ayant  pas  vu  eux-mêmes  cette  apparition, 
Jésus  leur  en  a  parlé  dans  la  nuit  même?  Cela  est  peu  vrai- 
semblable, à  cause  de  la  préoccupation  qui  s'était  emparée 
des  esprits  pendant  ce  peu  d'heures,  et  à  cause  de  l'approche 
de  Judas,  qui  suivit  immédiatement  le  retour  de  Jésus  au*, 
près  de  ses  apôtres;  il  ne  l'est  pas  non  plus  qu'il  les  ait 
informés  de  cette  apparition  durant  les  jours  de  la  résur- 
rection, ni  que  le  fait  de  l'apparition  ait  été  jugé  digne  de 
mémoire  par  le  seul  troisième  évangéliste,  auquel,  dans  tous 
les  cas,  il  n'arriva  que  par  des  intermédiaires.  Ainsi  tout  se 


(4)  Ventnrini,  3,  677,  et  probable-  util ,  Gabier,  dan»:  Keue*t  tkenl.  Jour» 

ment  lWu*  aiiMÎ.p.  561.  n«M,  2,  S.  109  ff  ,  3,  S.  217  (C 

(2)  Eicl.horn,  Allg.  Bibl ,  1,  S.  628;  (ai  Compares  Julieu .  dans  Theod.  de 
Tbie»s,z.  d.  St.  hSopx.,  iu  :  Monter,   Frmgm,  Pmtr,,  i9 

(3)  Compares  là-detsnt  et  inr  et  qui  p.  421  *eq. 
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réunit  contre  le  caractère  historique  de  l'apparition  ange- 
lique.  Pourquoi  n'y  verrions-nous  pas  un  mythe  comme 
dans  toutes  les  apparitions  de  ce  genre  que  le  cours  de  l'his- 
toire de  Jésus,  et  entre  autres  l'histoire  de  son  enfance,  nous 
a  présentées?  Déjà  Gabier  a  émis  l'opinion  que,  dans  la  plus 
ancienne  société  chrétienne ,  on  put  expliquer  le  passage 
rapide  de  l'émotion  la  plus  violente  à  la  résignation  la  plus 
calme,  qui  se  remarqua  en  Jésus  pendant  cette  nuit ,  par 
l'intervention  d'un  ange  fortifiant,  conformément  b  la  ma- 
nière de  voir  des  Juifs,  et  que  celte  explication  put  être 
mêlée  au  récit.  Pour  Schleiermacher,  ce  qu'il  juge  le  plus 
vraisemblable,  c'est  que  de  bonne  heure,  pour  célébrer  ces 
moments  représentés  par  Jésus  lui-même  comme  difficiles, 
on  composa  des  hymnes  où  figuraient  des  apparitions  angé- 
liques,  et  que  le  rédacteur  du  troisième  évangile  prit  dans 
le  sens  historique  ce  qui  n'avait  primitivement  qu'une  inten- 
tion poétique  (1). 

La  sueur  sanglante,  autre  circonstance  dont  Luc  fait  seul 
mention,  a  suscité  de  bonne  heure  autant  de  difficultés  que 
le  renfort  apporté  par  lange.  Du  moins,  c'est  surtout  pour 
cela  sans  doute ,  que ,  dans  plusieurs  anciennes  copies  des 
évangiles,  a  été  omis  tout  ce  que  Luc  dit  dans  les  versets 
A3  et  44.  Si  les  orthodoxes  qui,  d'après  Êpiphane  (2),  ef- 
façaient ce  passage ,  paraissent  principalement  avoir  craint 
le  profond  degré  d'anxiété  qui  se  manifeste  dans  la  sueur 
sanglante,  les  personnes  qui,  parmi  ceux  qui  ne  lisaient  pas 
ces  deux  versets ,  appartenaient  au  docétisme  (3),  ont  pu 
n'avoir  horreur  que  de  la  sueur  même.  Tandis  que  ce 
furent,  dans  les  temps  passés,  des  considérations  dogma- 
tiques qui  suscitèrent  des  doutes  contre  la  convenance  de  la 
sueur  sanglante  de  Jésus,  ce  sont,  dans  les  temps  modernes, 

(1)  Ueber  den  Lukas ,  S.  288.  Coin-  sacrifier   cette   particularité  et   la  roi* 

pares  De  Wetie,  sur  ce  pasMge,et  Tlieile,  vante. 

Zur  Biogrmphie  Jesm,  §  82.  Neander  (2)  Ancoratns,  81. 

aussi,  par  son  silence,  parait  Yonloir  (|)  Voyez  dan*  Wetateta ,  S.  897. 
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des  raisons  physiologiques  qui  en  ont  fait  contester  la  possi- 
bilité. A  la  vérité,  en  faveur  de  l'existence  des  sueurs  san- 
glantes, on  cite  des  autorités,  depuis  Aristote  (1)  jusqu'aux 
naturalistes  modernes  (2)  ;  mais  un  pareil  phénomène  ne  se 
trouve  toujours  au  plus  que  comme  un  cas  extrêmement  rare, 
et  comme  le  symptôme  de  maladies  déterminées.  En  consé- 
quence, Paulus  appelle  l'attention  sur  la  particule  comme, 
côtêI,  qui  montre  qu'il  s'agit  ici,  non  pas  précisément  d'une 
sueur  de  sang ,  mais  seulement  d'une  sueur  comparable  à 
du  sang;  il  prétend  que  cette  comparaison  indique  la  for- 
mation de  grosses  gouttes  de  sueur,  et  Olshausen  aussi  ac- 
cède à  cette  explication,  au  point  de  dire  que  la  comparaison 
n'entraîne  pas  nécessairement  la  coloration  en  rouge  de  la 
sueur.  Mais ,  dans  un  récit  destiné  à  offrir  un  prélude  de  la 
mort  sanglante  de  Jésus,  ce  qui  restera  toujours  le  plus  na- 
turel, ce  sera  d'entendre  la  comparaison  de  la  sueur  avec 
des  gouttes  de  sang  dans  l'étendue  du  sens  qu'elle  com- 
porte. En  outre,  ici  revient,  et  avec  plus  de  force  que  pour 
l'apparition  angélique ,  la  question  de  savoir  comment 
Luc  a  eu  connaissance  de  ce  fait;  ou  ,  pour  omettre  toutes 
les  questions  qui  ont  ici  la  même  forme  que  plus  haut,  com- 
ment les  apôtres,  à  distance  et  pendant  la  nuit,  ont-ils  pu 
remarquer  que  des  gouttes  sanglantes  tombaient  du  corps 
de  Jésus?  À  la  vérité,  Paulus  prétend  que  la  sueur  ne  tomba 
pas;  que  le  participe  tombant,  fcaraëaivovTs; ,  se  rapporte, 
non  à  sueur,  i#cà>;,  mais  au  terme  de  la  comparaison,  qui 
est  gouttes  de  sang,  ftpojAéot  aVaaro;;  et  qu'ainsi  l'évangile 
a  voulu  seulement  dire  que  le  front  de  Jésus  fut  couvert 
d'une  sueur  aussi  épaisse  et  aussi  lourde  que  des  gouttes  de 
sang  qui  tombent.  Mais,  soit  que  Ton  dise  :  La  sueur  tomba 
à  terre  comme  des  gouttes  de  sang,  ou  :  La  sueur  était 
comme  des  gouttes  de  sang  tombant  à  terre,  cela  revient  à 

(1)  Dé  part.  Mnim.,  S,  45.  marque  sur  ce  pauage,  et  Ruinai»  im 

(S>  Voyex,  dent   Micbaelin,  le  re-       Lue»,  p.  691  eeq. 
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peu  près  au  même.  Dans  tous  les  cas,  la  comparaison  d'une 
sueur  arrêtée  sur  le  front  avec  du  sang  dégouttant  a  terre, 
serait  malhabile ,  surtout  s'il  fallait  encore  exclure  de  la 
comparaison  la  couleur  du  sang  outre  la  chute  h  terre,  et, 
si  parmi  les  mois  :  comme  des  gouttes  de  sang  tombant  à 
terre,  ùad  6po'[/.ëoi  ai'[/.aTOç  xaxaéaivovTeç  eiç  tt;v  yf.v  ,  il  n'y 
avait  que  les  mots  :  comme  des  gouttes,  wcei  6poaëoi,  qui 
eussent  un  sens  précis.  Prenons  donc,  puisque  nous  ne 
pouvons  comprendre  ni  imaginer  d'où  le  rédacteur  du  troi- 
sième évangile  aurait  eu  une  connaissance  du  fait,  prenons 
donc  avec  Schleiermacher  ce  trait  comme  un  trait  poétique, 
dans  lequel  l'évangélisle  a  vu  un  fait  historique,  ou  plutôt 
comme  un  trait  mythique  dont  l'origine  est  facile  à  expli- 
quer :  en  effet,  l'angoisse  dans  le  jardin  étant  le  prélude  de 
la  souffrance  de  Jésus  sur  la  croix ,  on  se  sentit  invité  à 
en  compléter  le  tableau ,  en  représentant  non  seulement 
la  phase  psychologique  de  cette  passion  dans  l'affliction, 
mais  encore  la  phase  physique  dans  la  sueur  de  sang. 

En  face  de  ces  particularités  qui  se  trouvent  dans  Luc 
seul,  les  deux  autres  synoptiques  ont  en  propre,  comme  cela 
a  été  dit,  un  double  nombre  trois,  c'est-à-dire  les  trois 
apôtres  qui  vont  avec  Jésus  et  les  trois  fois  où  il  s'éloigne 
pour  prier.  Si  le  premier  trois  ne  suscite  ici  aucune  difficulté 
spéciale,  il  n'en  est  pas  de  même  du  second,  qui  a  quelque 
chose  d'étrange.  A  la  vérité,  on  a  jugé  ces  allées  et  venues 
si  inquiètes,  ces  éloignements  et  ces  retours  si  rapidement 
alternatifs,  tout  à  fait  conformes  à  la  disposition  morale  où 
Jésus  se  trouvait  alors  (1);  de  même  on  a  regardé  avec  rai- 
son la  répétition  de  la  prière  comme  une  gradation  natu- 
relle, comme  une  soumission  de  plus  en  plus  complète  à  la 
volonté  du  père  (2).  Mais  les  deux  narrateurs  comptent  les 
allées  de  Jésus;  ils  parlent  d'une  seconde  fois,  ex  àeuxepou, 

fi)  feulai,  1.  c,  S.  549.  hardi' s  krit.  Journal,  2,  S.  853  ;  Keta- 

(2)  Theile,  dans  :  WintrU  unJ  Eng*l-      der,  L.  J.  Cbr.t  S.  616  f. 
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d'une  troisième  fois,  i*  Tpirou  :  cela  prouve  qu'ils  ont  atta- 
ché un  intérêt  tout  particulier  à  ce  nombre  trois.  Matthieu, 
qui  donne  a  la  seconde  prière  une  expression  un  peu  diffé- 
rente de  celle  de  la  première,  ne  fait  répéter  h  Jésus,  lors 
de  la  troisième,  que  le  même  discours,  tov  acùtov  Xoyov  ;  et 
Marc  en  fait  autant  dès  la  seconde  prière.  Cela  prouve  ma- 
nifestement qu'ils  étaient  embarrassés  pour  remplir  d'idées 
qui  convinssent  h  la  circonstance,  leur  nombre  favori  de 
trois  prières.  D'après  OIshausen,  Matthieu,  qui  divise  cette 
lutte  en  trois  actes,  a  raison  contre  Luc,  par  cela  même  que 
ces  trois  attaques  faites  contre  Jésus  à  l'aide  de  la  crainte, 
correspondent  aux  trois  attaques  faites  contre  lui  h  l'aide  de 
la  volupté  dans  l'histoire  de  la  tentation.  Ce  parallèle  est 
fondé  ;  seulement  il  conduit  à  une  conclusion  opposée  à  celle 
que  OIshausen  veut  en  tirer.  Car,  à  ce  point,  laquelle  des 
deux  hypothèses  est  la  plus  vraisemblable,  ou  que,  pour 
les  deux  cas,  la  triple  répétition  de  l'attaque  ait  eu  sa  raison 
objective  dans  une  loi  cachée,  régissant  le  royaume  des 
esprits,  et  par  conséquent  doive  être  considérée  comme 
réellement  historique;  ou  qu'elle  n'ait  eu  qu'un  motif  pure- 
ment subjectif  dans  la  manière  de  la  légende,  et  qu'ainsi  la 
présence  de  ce  nombre  nous  indique  ici  quelque  élément 
mythique  aussi  sûrement  que  plus  haut,  lors  de  l'histoire  de 
la  tentation  (1)? 

Donc,  déduction  faite  de  l'ange,  de  la  sueur  sanglante  et 
du  nombre  précis  de  trois  prières,  qui  seraient  autant  d'or- 
nements mythiques,  ce  qui  resterait  provisoirement  comme 
historique,  c'est  que,  durant  cette  soirée  passée  dans  le 
jardin,  Jésus  aurait  été  saisi  d'une  violente  hésitation,  et 
qu'il  aurait  supplié  Dieu  de  détourner  de  lui  la  passion, 
tout  en  se  remettant  néanmoins  à  sa  volonté.  Cependant, 
quand  on  suppose  entre  nos  évangiles  le  rapport  que  les 

(1)  Compara»  Weisse,  Die  tvartg.  Getehiehte ,  1,  8*  011. 
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théologiens  admettent  couramment,  il  ne  doit  pas  parattre 
peu  surprenant  que  les  traits  même  fondamentaux  de  l'his- 
toire dont  il  s'agit  manquent  à  l'évangile  de  Jean. 

§  CXXIV. 

Du  quatrième  évangile  par  rapport  aux  événements  qui  se  passèrent  à  Geth- 
temane.  Du  discours  d'adieu  dans  cet  évangile ,  et  de  l'annonce  de  l'arrivée 
des  Grecs. 

Le  rapport  de  l'évangile  de  Jean  avec  les  narrations  des 
synoptiques  examinées  jusqu'ici  a  deux  faces  :  d'abord  cet 
évangile  ne  dit  pas  un  mot  de  ce  que  les  autres  racontent; 
puis,  en  pince,  il  a  des  choses  difficilement  conciliâmes  avec 
le  récit  des  synoptiques. 

Quant  au  premier  côté,  au  côté  négatif,  il  faut,  avec  la 
supposition  ordinaire  sur  le  rédacteur  du -quatrième  évan- 
gile et  sur  la  vérité  du  récit  des  synoptiques,  expliquer 
comment  il  se  fait  que  Jean,  qui,  d'après  les  deux  premiers 
évangélistes,  a  été  un  des  trois  que  Jésus  prit  avec  lui  pour 
être  témoins  plus  rapprochés  de  sa  lutte,  ait  passé  sous 
Silence  tous  ces  événements.  Dira-t-on  qu'il  était  endormi 
pendant  ce  temps?  On  ne  le  peut  pas;  car,  si  cela  avait  été 
un  obstacle,  tous  les  évangélistes,  et  non  le  seul  Jean,  au- 
raient du  garder  le  silence.  En  conséquence,  on  invoque  ici 
l'argument  ordinaire,  et  l'on  dit  qu'il  a  omis  cette  scène, 
parce  qu'il  l'avait  trouvée  racontée  déjà  avec  un  soin  suffi- 
sant par  les  synoptiques  (1).  Mais  entre  les  deux  premiers 
synoptiques  et  le  troisième,  il  se  trouve  justement  ici  une 
divergence  si  considérable,  qu'elle  devait  exciter  Jean  delà 
manière  la  plus  pressante,  s'il  est  vrai  qu'il  ait  eu  égard  à 
leurs  narrations,  à  dire  sur  cette  dissidence  quelques  mots 
de  conciliation.  Jean,  remarque-t-on,  a  pu  supposer  que 
cette  histoire  serait  suffisamment  connue  de  ses  lecteurs, 

(i)  OUhau»en,2,  S.  42». 
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sinon  par  les  travaux  de  ses  prédécesseurs  qu'il  avait  sous 
les  yeux,  du  moins  par  la  tradition  évangélique  (1).  Cepen- 
dant, c'est  de  cette  tradition  que  sont  sorties  les  narrations 
des  synoptiques,  si  divergentes  entre  elles;  il  faut  donc 
qu'elle-même  ait  de  bonne  heure  présenté  des  variations; 
il  faut  que  la  chose  ait  été  racontée,  tantôt  d'une  façon, 
tantôt  d'une  autre  ;  par  conséquent,  le  quatrième  évangé- 
lisle  a  du  trouver  là  un  motif  pour  rectifier  par  son  autorité 
ces  narrations  chancelantes.  Aussi,  dans  ces  derniers  temps, 
en  est-on  venu  h  une  idée  tout  à  fait  particulière,  c'est 
que  Jean  a  omis  les  événements  de  Gethsemane  pour  ne 
pas  favoriser,  par  la  mention  de  l'ange  fortifiant,  l'opinion 
des  Ébionites,  qui  pensaient  que  le  principe  supérieur  dans 
le  Christ  avait  été  un  ange  qui  s'était  joint  h  lui  lors  du 
baptême,  et  qui,  comme  on  pouvait  le  croire,  s'en  était 
séparé  à  l'approche  de  la  passion  (2).  Mais,  outre  que  nous 
avons  trouvé  cette  hypothèse  insuffisante  ailleurs  aussi 
pour  expliquer  les  omissions  du  quatrième  évangile,  Jean 
devait,  s'il  tenait  h  éviter  de  placer  en  contact  Jésus  et  des 
anges,  omettre  aussi  d'autres  passages  de  son  évangile; 
il  devait  éviter  surtout  celui  sur  lequel  Lucke  appelle  l'at- 
tention (3),  et  où  il  est  parlé  des  anges  qui  descendent  sur 
Jésus  et  qui  remontent  (1,  52);  il  devait  aussi  omettre 
la  phrase  où  il  est  dit  qu'un  ange  lui  parla,  ayye^o;  aÙT$ 
ïtlxlrrAiv  (12,  29),  bien  qu'à  la  vérité  elle  ne  soit  qu'une 
conjecture  exprimée  par  quelques  assistants.  Dans  tous  les 
cas,  si,  par  un  motif  quelconque,  il  trouvait  une  difficulté 
toute  spéciale  à  parler  de  l'ange  apparu  dans  le  jardin,  cela 
pouvait  être  une  raison  pour  omettre,  avec  Matthieu  et 
Marc,  l'intervention  de  l'ange,  mais  non  pour  passer  sous 
silence  toute  l'histoire,  qui  est  facilement  séparable  de  l'an* 
gélophanie. 

(i)  Lûcke ,  J,  S.  5M.  (S)  Comm.,  1,  8.  17?  f. 

(2)  Schneckeolmrger,  Beiintg*,  5.  06  U 
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Si  déjà  ou  ne  peut  guère  expliquer  le  silence  de  Jean  su] 
les  événements  de  Gethsemane,  la  difficulté  augmente  quanti 
nous  examinons  ce  qu'en  place  de  cette  scène  dans  le  jardin, 
il  rapporte  sur  la  disposition  morale  de  Jésus  durant  les 
dernières  heures  qui  précédèrent  son  arrestation.  A  la  vé- 
rité, Jean  ne  met  rien  au  même  moment  que  celui  où  les 
synoptiques  placent  l'angoisse,  puisque,  d'après  lui,  l'arri- 
vée de  Jésus  dans  le  jardin  fut  suivie  aussitôt  de  son  arres- 
tation ;  mais  immédiatement  auparavant,  pendant  et  après 
le  dernier  repas,  il  rapporte  des  discours  inspirés  par  une 
disposition  qui  ne  peut  guère  avoir  été  suivie  de  scènes  telles 
que  celles  qui,  au  dire  des  synoptiques,  se  passèrent  dans  le 
jardin.  En  effet,  dans  les  discours  d'adieu  que  rapporte  Jean 
(cliap.  14-17),  Jésus  parle  tout  à  fait  du  ton  d'un  homme 
qui  a  déjà  pleinement  vaincu  dans  son  Ame  la  souffrance  pro- 
chaine; d'un  point  de  vue  où  la  mort  disparaît  dans  les 
rayons  de  la  glorification  qui  la  suit;  dans  une  tranquillité 
divine  pleine  de  sérénité,  parce  qu'elle  est  certaine  de  oe 
pouvoir  être  ébranlée.  Comment,  sans  transition,  cette  tran- 
quillité put-elle  se  perdre  dans  les  émotions  les  plus  violen- 
tes, cette  sérénité  se  changer  en  une  affliction  mortelle,  et 
comment  put-il,  après  la  victoire  déjà  remportée,  retomber 
en  celte  lutte  d'une  issue  incertaine  où  il  eut  besoin  d'être 
fortifié  par  un  ange?  Dans  les  discours  d'adieu,  c'est  tou- 
jours lui  qui,  dans  la  plénitude  de  sa  lumière  et  de  sa  sécu- 
rité internes,  tranquillise  ses  amis  découragés;  et  maintenant 
c'est  lui  qui  serait  allé  chercher  auprès  de  ses  disciples  ac- 
cablés de  sommeil  un  appui  spirituel  en  les  priant  de  veiller 
avec  lui.  Dans  les  discours  d'adieu,  il  est  sûr  des  effets  sa- 
lutaires de  sa  mort  prochaine,  et  il  déclare  qu'il  est  bon 
qu'il  meure,  qu'autrement  le  paraclet,  rapaxV/jToç ,  ne  viçp- 
drait  pas  à  eux  ;  et  maintenant  dans  le  jardin  il  aurait  de 
nouveau  douté  que  sa  mort  fut  réellement  dans  la  volonté 
du  Père.  Dans  ses  discours,  il  montre  un  sentiment  de  soi 
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par  lequel,  comprenant  la  nécessité  de  sa  mort,  il  retrouve 
par  là  la  liberté  au  sein  de  la  nécessité  même,  de  sorte  que 
son  vouloir  de  mourir  ne  fait  qu'un  avec  la  volonté  divine 
qui  lui  impose  la  mort;  dans  le  jardin,  ces  deux  volontés  se 
séparent  tellement,  que  la  volonté  subjective,  en  se  cour- 
bant librement  sous  la  volonté  absolue,  ne  se  courbe  cepen- 
dant qu'avec  douleur.  Deux  dispositions  aussi  opposées  ne 
sont  pas  séparées  par  quelque  événement  effrayant  survenu 
dans  l'intervalle;  elles  ne  le  sont  que  par  le  court  espace  de 
temps  qu'il  a  fallu  pour  sortir  de  Jérusalem,  traverser  le 
Cédron  et  arrivera  la  montagne  des  Oliviers;  tout  comme 
si  Jésus  avait  perdu  dans  ce  ruisseau,  comme  les  Ames  dans 
le  Léthé ,  le  souvenir  des  discours  qu'il  venait  de  prononcer 
et  des  sentiments  qui  venaient  de  l'animer. 

On  invoque,  il  est  vrai,  le  changement  des  dispositions, 
qui  naturellement  devient  d'autant  plus  rapide  que  l'instant 
décisif  s'approche  davantage  (1).  On  fait  observer  que,  dans 
la  vie  de  personnages  pieux,  il  arrive  non  rarement  une 
soustraction  soudaine  des  forces  \italcs  supérieures,  un  dé- 
laissement de  Dieu,  et  que  c'est  cela  qui  rend  la  victoire 
subséquente  véritablement  grande  et  admirable  (2).  Mais 
cette  dernière  opinion  prend  sa  source,  non  dans  la  pensée 
pure,  mais  dans  une  pensée  où  intervient  l'imagination,  et 
&  laquelle  l'âme  peut  sembler  un  lac  sujet  h  un  (lux  et  reflux 
suivant  que  les  canaux  afférents  sont  ouverts  ou  fermés;  il 
est  facile  de  s'en  convaincre  par  les  contradictions  où  elle 
s'embarrasse  de  toute  part.  Le  triomphe  du  Christ  sur  la 
crainte  de  la  mort,  dit-on,  ne  reçoit  sa  vraie  signification 
qu'autant  que  le  Christ,  même  abandonné  de  Dieu  et  de  la 
plénitude  de  son  esprit,  a  été  en  état  de  triompher  de  toute  la 
puissance  des  ténèbres  par  sa  seule  âme  humaine,  ^J/ir/jo,  tandis 
qu'un  Socrate,  par  exemple,  ne  pouvait  triompher  qu'en 
restant  dans  la  possession  de  la  plénitude  de  sa  force  spiri- 

(l)  Liicke,  2,  S.  392  ff.  (2)  OMiatiwn,  2,  S.  429. 
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tuelle.  N'est-ce  pas  là  le  pélagianisme  le  plus  grossier,  la 
contradiction  la  plus  choquante  contre  la  doctrine  de  l'Église 
comme  contre  toute  saine  philosophie,  qui  soutiennent  éga- 
lement que  sans  Dieu  l'homme  ne  peut  rien  faire  de  bien, 
capable  seulement  de  repousser  par  son  armurfe  les  traits  du 
scélérat?  Pour  ne  pas  être  en  contradiction  avec  ces  résul- 
tats auxquels  le  penseur  véritable  arrive,  le  penseur  qui  ima- 
gine est  obligé  de  se  mettre  en  contradiction  avec  lui-même; 
car  il  prétend  désormais  que  l'ange  fortifiant,  lequel,  par 
parenthèse,  est  transformé,  contre  toute  signification  des 
mots  du  texte,  en  une  simple  apparition  intérieure  qu'eut 
Jésus,  apporta  un  secours  de  forces  spirituelles  à  Jésus,  lut- 
tant seul  dans  le  délaissement  le  plus  profond  ;  ainsi  Jésus  au* 
rait  triomphé,  non  pas,  comme  on  le  disait  bien  haut  toute 
l'heure,  sans,  mais  avec  l'aide  de  forces  divines,  puisque, 
d'après  Luc,  l'ange  apparut  avant  le  dernier,  le  plus  vif  mo- 
ment de  la  lutte,  pour  y  préparer  Jésus.  Cependant,  avant 
de  se  contredire  soi-même  aussi  évidemment,  on  aime  mieux 
contredire  le  texte  d'une  manière  cachée  :  c'est  ainsi  qu'Ois- 
hausen  dérange  la  disposition  des  membres  du  texte,  admet- 
tant, sans  autre  argument,  que  l'ange  est  arrivé  après  la  triple 
prière,  par  conséquent  après  la  victoire  déjà  remportée.  Cela 
le  conduit  à  changer  le  sens  de  la  phrase  qui  suit  la  mention 
de  l'ange  ;  cette  phrase  est  :  Comme  il  était  dans  un  grand 
combat,  il  se  mit  à  prier  avec  plus  d'ardeur,  xxl  ysvojievoç 
iv  âywvta  ijcTevecjTepov  Trpocr.uy eto  ;  et  avec  le  plus  grand  ar- 
bitraire il  traduit  il  s'élait  mis  au  lieu  de  il  se  mitt  le  plus- 
que-parfuit  au  lieu  de  l'aoriste. 

Mais,  quand  bien  même  on  laisserait  de  côté  cette  déco- 
ration qu'une  imagination  inspirée  par  les  objets  sensibles 
donne  au  motif  prétendu  qui  produisit  le  prompt  change- 
ment dans  la  disposition  de  Jésus,  ce  changement,  en  soi, 
n'en  serait  pas  moins  très  difficile  à  admettre.  En  effet,  ce 
qui  se  serait  passé  ici  en  Jésus,  aurait  été,  non  un  simple 
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changement,  mais  une  rechute  de  l'espèce  la  plus  grave. 
Dans  la  prière  qui  est  connue  sous  le  nom  de  prière  du 
grand-prêtre  (Joh.,  17),  Jésus  avait  complètement  réglé 
son  compte  avec  le  Père;  toute  hésitation  relative  au  sort 
qui  l'attendait,  était  dès  lors  laissée  derrière  lui,  tellement 
qu'il  ne  perdit  pas  une  parole  snr  ses  propres  souffrances, 
et  qu'il  ne  songea  qu'aux  maux  qui  menaçaient  ses  amis. 
Son  entretien  avec  le  Père  roula  sur  la  splendeur  dans  la- 
quelle il  espérait  entrer  aussitôt,  et  sur  la  félicité  qu'il  comp- 
tait avoir  procurée  aux  siens;  et  dès  lors  pour  lui,  se  rendre 
au  lieu  où  il  doit  être  arrêté,  ce  n'était  plus  qu'ajouter  la 
condition  accidentelle  de  la  réalisation  extérieure  &  ce  qui 
était  déjà  accompli  intérieurement  et  essentiellement.  Or, 
si  Jésus,  après  cette  conclusion,  avait  rouvert  encore  une 
fois  le  compte  avec  Dieu;  si,  après  s'être  cru  vainqueur,  il 
était  retombé  encore  une  fois  dans  une  lutte  pleine  d'angoisse, 
n'aurait-on  pas  été  en  droit  de  lui  demander  :  Pourquoi,  au 
lieu  de  te  complaire  dans  de  vaines  espérances  de  la  glori- 
fication, ne  t'es-tu  pas  plutôt  occupé  à  temps  des  sérieuses 
pensées  de  la  souffrance  imminente,  afin  de  t'épargner  par 
une  pareille  préparation  la  dangereuse  surprise  que  l'ap- 
proche allait  t'en  causer?  Pourquoi,  avant  de  combattre, 
as-tu  crié  victoire,  pour  ensuite,  ou  moment  du  combat,  de- 
mander du  secours  avec  confusion?  Dans  le  fait,  après  les 
discours  d'adieu  et  surtout  la  prière  finale  où  est  exprimée 
la  certitude  de  la  victoire  déjà  remportée,  c'eût  été  retomber 
d'une  manière  humiliante  que  de  retomber  dans  une  dispo- 
sition telle  que  les  synoptiques  la  décrivent.  Cette  chute, 
Jésus  ne  l'aurait  pas  prévue;  autrement,  il  ne  se  serait  pas 
déclaré  peu  auparavant  aussi  sûr  de  lui-même;  par  consé- 
quent il  se  serait  fait  illusion  sur  son  propre  compte;  il  se 
serait  cru  plus  fort  qu'il  ne  le  fut  h  l'épreuve,  et  ce  n'aurait 
pas  été  sans  quelque  témérité  qu'il  aurait  exprimé  cette 
trop  haute  opinion  de  lui-même»  Or,  celui  qui  ne  juge  pas 
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cela  conforme  ou  caractère  de  Jésus  habituellement  ; 
réfléchi  que  modeste,  celui-là  se  trouvera  facilement  conduit 
au  dilemme  :  que,  ou  bien  les  discours  d'adieu,  du  moins 
la  prière  finale,  ou  bien  les  scènes  de  Gelhsemane  ne  peu- 
vent pas  être  historiques. 

Malheureusement,  les  théologiens,  dans  la  décision  de  ce 
dilemme,  sont  partis  plutôt  de  préjugés  dogmatiques  que  de 
motifs  critiques.  Du  moins,  quand  Usteri  soutient  que  le 
récit  seul  de  Jean  sur  la  disposition  de  Jésus  dans  ses  der- 
nières heures  est  véritable,  et  que  celui  des  synoptiques  ne 
Test  pas  (1),  on  expliquera  ce  jugement  par  le  soin  avec 
lequel  l'auteur  suivait  alors  les  paragraphes  de  la  Dogmati- 
que de  Schleiermacher  ;  or,  dans  ce  dernier  livre,  l'idée  de 
l'impeccabilité  du  Christ  est  poussée  h  un  point  qui  exclut 
même  l'ombre  d'un  combat;  autrement,  et  dans  l'absence 
de  pareilles  suppositions,  il  serait  difficile  de  démontrer  que 
le  récit  fait  par  Jean  des  dernières  heures  de  Jésus,  est  plus 
naturel  et  plus  conforme  aux  choses.  Au  contraire,  la  raison 
pourrait  sembler  être  du  côté  de  Bretschneider ,  préten- 
dant que  la  description  des  synoptiques  a  plus  de  naturel 
et  plus  de  vérité  intrinsèque  (2).  Mais  ses  arguments  perdent 
de  leur  valeur,  quand  on  se  rappelle  combien  il  est  hostile 
h  l'élément  dogmatique  et  métaphysique  des  discours  placés 
par  Jean  à  cette  époque,  et  combien  sa  polémique  entière 
contre  Jean  découle  de  la  répugnance  que  sa  philosophie 
toute  critique  et  de  réflexion  lui  inspire  contre  la  doctrine 
spéculative  du  quatrième  évangile. 

Au  reste,  ainsi  que  cet  auteur  le  remarque,  Jean  n'a  pas 
complètement  omis  l'angoisse  que  causa  h  Jésus  l'appro- 
che de  sa  mort ,  seulement  il  l'a  mise  dans  une  place  anté- 

(4)  Commentatio  critica,  qua  Evan-  cera   enfin  l'an  leur  «les  ProbahUim  An 

gelium  Joannis  genuinum  esse...  osten-  nombre  de  ceux  qui,  prenant  en  ctjnsi- 

ditur,  p.  57  »eq.  dération  le  silence  gardé  par  Jean  sur 

(2)  Probab.,  p.  33  seq.  Il  faut  es-  les  événements  de  Cethsemane  y 

pérer  que,  dans  la  3*  édition  de  son  dent  le  récit  des  synoptiques 

Commentaire  biblique,  Olshansen  effa-  erroné  (2,  p.  a 28). 
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E  eédente  (12,  27  seq.).  Les  circonstances  des  deux  scènes 
sont  tout  h  fait  différentes;  car  celle  qui  est  décrite  par  Jean 
suit  immédiatement  l'entrée  de  Jésus  à  Jérusalem,  lors- 
qu'au milieu  de  la  foule,  quelques  Grecs,  venus  h  la  fête, 
sans  aucun  doute  prosélytes  de  la  porte,  c'est-à-dire  non 
circoncis,  désirèrent  de  lui  parler.  Ce  qui  se  passe  des  deux 
côtés  est  également  différent;  cependant  il  se  trouve  des 
concordances  frappantes  entre  cette  scène  et  celle  que  les 
synoptiques  placent  au  dernier  soir  de  la  vie  de  Jésus  et  dans 
la  solitude  du  jardin.  De  même  que  chez  Matthieu  (26,  38), 
Jésus  dit  :  Mon  âme  est  triste  jusqu'à  la  mort,  irepftuictfç 
cgtiv  'h  <JA>£7f  pu  aoç  OavccTou,  de  même  il  dit  chez  Jean  (12, 
27)  :  Maintenant  mon  âme  est  troublée,  vSv  -h  ^x7*  V-™ 
TeTapaxTai;  de  même  que  chez  Marc  (14,  35),  il  prie  que 
cette  heure  s'éloigne  de  lui,  s'il  est  possible,  ïva,  et  ^uvoctov 
£<m,  Ttap&âr,  iii  airroO  'h  <opa ,  de  même  chez  Jean  (12,  27) 
il  dit  :  Mon  père,  délivre-moi  de  cette  heure,  iràrep,  gûgq'v 
pte  ex  T7i<;  wpaç  Tatmi;;  de  même  que  chez  Marc  (lu,  36) 
il  se  tranquillise  par  la  réflexion  :  Toutefois,  que  votre  vo- 
lonté s'exécute  et  non  pas  la  mienne,  iïl'  où  ti  eyw  fisXw, 
ATlxTicv,  de  même  chez  Jean  (12,  27),  il  se  tranquillise 
par  la  réflexion  :  Mais  c'est  expressément  pour  cette  heure 
que  je  suis  venu,  iXkk  5ià  toSto  f^Ôov  eiç  tyjv  copav  tou-hiv  ; 
enGn  de  même  que  chez  Luc  (22, 43),  un  ange  consolateur , 
ayyetaç  evicpcov,  apparaît  à  Jésus,  de  même  chez  Jean  (12, 
29),  il  se  passe  quelque  chose  qui  fait  dire  à  quelques  uns 
des  assistants  :  Un  ange  lui  a  parlé,  ayycXQ;  aù-rû  \ùd- 
>ûrptev.  Ébranlés  par  cette  ressemblance,  des  théologiens 
modernes  ont  déclaré  que  ce  que  Jean  raconte  ici  (12, 
27  seq.)  était  identique  avec  ce  qui  est  raconté  de  Gethsc- 
raane.  Il  ne  restait  plus  qu'à  décider  de  quel  côté  devait 
tomber  le  reproche  d'avoir  raconté  inexactement  et  surtout 
d'avoir  mal  placé  le  fait  en  question. 

Conformément  à  la  tendance  qui  guide  la  critique  mo- 
//.  *\ 
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derne  des  évangiles,  tout  d'abord  on  a  mis  l'erreur  du  côté 
des  synoptiques.  La  vraie  cause  de  l'angoisse  de  Jésus,  pré- 
tendit-on, ne  se  trouve  que  chez  Jean,  et  cette  cause  est 
l'arrivée  de  ces  Grecs  qui  lui  ont  fait  connaître,  par  Philippe 
et  André,  leur  désir  de  le  voir.  Sans  doute,  ajoute-t-on,  ils 
lui  firent  la  proposition  de  quitter  la  Palestine  et  d'aller 
continuer  sa  prédication  parmi  les  Juifs  étrangers.  Une  pa- 
reille proposition  contenait  pour  lui  la  tentation  d'échapper 
au  péril  menaçant,  et  elle  le  mit  pendant  quelques  mo- 
ments dans  un  état  de  doute  et  de  lutte  intérieure,  qui  se 
termina  cependant  par  la  résolution  de  ne  pas  admettre  les 
Grecs  (1).  Que  prouve  une  pareille  explication?  Rien  autre 
chose,  sinon  qu'avec  ur\e  vue  armée  d'un  double  préjugé 
critique  et  dogmatique,  on  peut  lire  entre  les  lignes  du  texte 
des  choses  dont  il  ne  dit  pas  un  mot.  Le  récit  de  Jean  n'a 
pas  la  moindre  trace  qui  montre  que  les  Grecs  eussent  eu 
l'intention  de  faire  une  pareille  proposition;  car,  supposé 
même  que  l'évangéliste  n'aurait  rien  su  par  les  Grecs  du 
projet  qu'ils  avaient  formé,  on  devrait  reconnaître  aux  dis- 
cours de  Jésus  que  son  émotion  se  rapporte  à  une  proposi- 
tion de  ce  genre.  D'après  le  contexte  du  récit  de  Jean,  la 
demande  des  Grecs  n'avait  pas  d'autre  motif  que  le  désir  de 
voir  et  d'apprendre  à  connaître  l'homme  tant  célébré  qui 
avait  été  l'objet  d'une  entrée  triomphale,  et  dont  tant  de 
bouches  avaient  parlé;  et  l'émotion  que  Jésus  éprouva  a 
cette  occasion  ne  se  rapportait  à  leur  demande  qu'en  ceci  : 
que  par  là  Jésus  fut  amené  à  songer  à  la  prochaine  propa- 
gation de  son  royaume  parmi  les  païens,  et  à  la  condition 
indispensable  de  cette  propagation,  c'est-à-dire  à  sa  mort. 
Mais  plus  ridée  de  sa  mort  se  présenta  à  l'esprit  de  Jésus 
dans  le   lointain,  et  entourée  d'intermédiaires,  moins  on 
comprend  qu'il  ait  pu  en  être  ému  assez  pour  sentir  le  be- 

.(1)  G oidhorn.  Du  silence  de  l'évan-       Gethsemane,  dans  Tuchirners  3i* 
gile  dé  Jean  sur  ?  angoisse  de  Jésus  à     /.  christ  l.  P  rédiger,  f  ,  tf  9. 1  If, 
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soin  de  demander  au  père  de  le  sauver  de  cette  heure.  Et 
s'il  est  vrai  qu'au  jour  où  il  sentit  Pavant-goût  de  la  mort, 
il  ait  tremblé  dans  son  intérieur,  les  synoptiques  paraissent 
avoir  placé  ce  tremblement  dans  un  moment  plus  convena- 
ble, c'est-à-dire  dans  le  moment  le  plus  voisin  du  commen- 
cement de  la  passion.  De  plus,  avec  le  récit  de  Jean  disparait 
le  motif  que  celui  des  synoptiques  fournit  pour  la  justifica- 
tion de  l'angoisse  de  Jésus,  à  savoir  que,  dans  la  solitude  du 
jardin  et  de  la  nuit  dont  le  froid  vint  le  saisir,  on  comprend 
plus  facilement  une  pareille  émotion,  et  on  le  justiOe  de 
l'avoir  exprimée  sans  mystère  devant  un  cercle  composé 
seulement  d'amis  intimes  et  dignes  de  lui.  Chez  Jean,  au 
contraire,  ce  trouble  s'empare  de  Jésus  en  plein  jour,  au 
milieu  de  l'aflluence  du  peuple,  devant  lequel  on  reste  pins 
aisément  maître  de  soi,  ou  devant  lequel  du  moins  on  ren- 
ferme dans  son  sein  des  émotions  trop  violentes,  de  peur 
qu'elles  ne  soient  mal  comprises. 

Il  serait  donc  bien  plus  facile  de  se  ranger  à  l'opinion  de 
Theile,  qui  pense  que  le  rédacteur  du  quatrième  évangile  a 
placé  d'une  manière  erronée  la  scène  que  les  synoptiques 
mettent  à  sa  véritable  place  (1).  Suivant  cet  auteur,  les 
Grecs  ayant  voulu  parler  à  celui  qui  avait  été  l'objet  d'une 
entrée  triomphale,  Jésus,  pour  leur  faire  accepter  sa  ré- 
ponse, dit  :  Oui,  l'heure  de  ma  glorification  est  prochaine, 
mais  de  la  glorification  par  la  mort  (12,  2&  seq.);  cela  in* 
duisit  le  narrateur  en  erreur  :  au  lieu  de  rapporter  la  ré- 
ponse réelle  de  Jésus  aux  Grecs  et  ce  qui  s'ensuivit,  il 
rapporta  des  discours  étendus  de  Jésus  sur  la  nécessité  in- 
trinsèque de  sa  mort,  et  là,  presque  insciemment,  il  intercala 
l'angoisse  intérieure  que  Jésus  avait  eu  h  souffrir  au  sujet 
de  son  sacrifice  volontaire,  ce  qui  fit  que  plus  tard  il  l'omit 
dans  l'endroit  même  auquel  elle  appartenait  véritablement. 

(1)  Vojet  l'examen  do  Commtmtmlio  entiem  fUtUri.  daa*  fTimtft  «U  Car 
ftihartWi  *,  krit.  Journal,  1,  S.  359  ff. 
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Il  n'y  a  ici  à  remarquer  qu'une  chose,  c'est  que  Theile  pense 
qu'une  pareille  transposition  peut  avoir  été  du  fait  de  l'apô- 
tre Jean  lui-même.  Quand  on  dit  que  la  scène  de  Gethse- 
mane  ne  se  grava  pas  profondément  dans  son  esprit,  parce 
que  le  sommeil  l'avait  accablé  durant  tout  ce  temps,  et 
que  le  crucifiement ,  ayant  suivi  immédiatement  après,  la 
rendit  moins  présente  a  sa  mémoire,  cela  peut-être  serait 
accepté  s'il  l'avait  complètement  omise  ou  présentée  seule- 
ment d'une  manière  sommaire ,  mais  cela  n'explique  pas 
qu'il  l'eût  mise  à  une  place  fautive.  Si,  malgré  le  sommeil 
qui  l'accablait  alors,  il  eut  connaissance  de  la  scène,  il  dot 
au  moins  lui  rester  dans  l'esprit  que  l'abattement  s'empara 
de  Jésus  pendant  la  nuit,  dans  la  solitude  et  immédiate- 
ment avant  le  commencement  de  la  passion.  Comment  ses 
souvenirs  purent-ils  le  trahir  assez  pour  qu'il  mit  cette  scène 
dans  un  temps  bien  antérieur,  en  plein  jour  et  au  milieu  de 
la  foule  du  peuple? 'Afin  de  ne  pas  compromettre  de  cette 
façon  l'authenticité  de  l'évangile  de  Jean,  d'autres  persistent 
à  nier  l'identité  des  deux  scènes,  disant  qu'une  pareille  dis- 
position morale  a  pu  survenir  plus  d'une  fois  pendant  la 
dernière  période  de  la  vie  de  Jésus  (1). 

Au  reste,  entre  le  récit  synoptique  et  le  récit  johannéique 
de  l'angoisse  de  Jésus ,  il  se  trouve ,  outre  la  différence  de 
position,  d'autres  différences  notables,  le  récit  de  Jean  ren- 
fermant des  particularités  qui  n'ont  aucune  analogie  dans 
les  récits  des  trois  premiers  évangélistes  sur  la  scène  de 
Gethsemane.  En  effet,  tandis  que  Jésus  demande,  dans  des 
termes  semblables,  chez  les  synoptiques  et  chez  Jean,  d'être 
sauvé  de  cette  heure,  la  prière  qui  est  ajoutée  chez  Jean  : 
Père,  glorifie  ton  nom,  7raT£p,$d£a<7o'v  cou  to  ovo|*a  (12,  28), 
u'a  point  de  parallèle  chez  les  synoptiques.  De  plus ,  il  est 
parlé,  à  la  vérité,  d'un  ange  dans  les  deux  récits;  mais  dans 
les  synoptiques  il  n'y  a  aucune  trace  d'une  voix  céleste  qui, 

(1)  Hâte ,  L.  J. ,  $  m  ;  L,ickf ,  î ,  S.  591 1.  Anm. 
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dans  le  quatrième  évangile,  suscita  chez  quelques  assistants 
la  pensée  de  la  présence  d'un  ange.  Dans  les  évangiles  sy- 
noptiques, nous  ne  trouvons  de  ces  voix  célestes  que  lors 
du  baptême  et  de  la  transfiguration,  à  laquelle  la  prière  de 
Jésus  chez  Jean  :  Père,  glorifie  ton  nom,  peut  faire  songer. 
Les  évangiles  synoptiques,  dans  la  description  de  la  transfi- 
guration, ne  se  servent  pas,  il  est  vrai,  des  expressions 
gloire,  Sogx,  et  glorifier,  £o£a£etv  ;  mais  la  seconde  Épitre  de 
Pierre  rapporte  que,  lors  de  la  transfiguration,  Jésus  reçut 
un  témoignage  honorable  et  glorieux,  Tip,v  xal  &£av,  et 
que  la  voix  céleste  sortit  du  sein  de  la  majesté  glorieuse  de 
Dieu,  fuyo&oTCpeiriiç  So£a  (1,  17  seq.).  Ainsi  voilà  pour  les 
deux  récits  examinés  jusqu'à  présent  un  troisième  récit  paral- 
lèle, puisque  la  scène  que  Jean  rapporte,  12, 27  seq. ,  a  des 
analogies,  d'une  part  avec  la  scène  de  Gethsemane  par 
l'affliction  et  par  l'ange,  d'autre  part  avec  l'histoire  delà 
transfiguration  par  la  demande  d'une  transfiguration  et  par 
la  voix  céleste  qui  accorde  cette  demande.  Deux  cas  sont 
possibles  :  ou  bien  le  récit  de  Jean  est  la  racine  simple  de 
laquelle  la  tradition,  séparant  les  éléments  inclus,  a  produit 
les  deux  anecdotes  synoptiques  de  la  transfiguration  et  de 
l'angoisse;  ou  bien  ces  dernières  sont  les  formations  primi- 
tives qui ,  s'étant  désagrégées  et  confondues  dans  la  lé- 
gende ,  ont  donné  naissance  au  produit  mélangé  qui  est  le 
récit  de  Jean.  Là-dessus  il  n'y  a  que  la  nature  des  trois  anec- 
dotes qui  puisse  fournir  une  solution.  Bien  que  les  récits 
synoptiques  de  la  transfiguration  et  de  l'angoisse  soient  des 
tableaux  où  les  traits  possèdent  beaucoup  de  netteté  et  de 
précision,  cela  en  soi  ne  prouve  rien,  car  nous  avons  eu  de 
suffisantes  occasions  de  nous  convaincre  qu'un  récit  né  sur 
le  sol  légendaire  peut  posséder  ces  qualités  aussi  bien  qu'un 
récit  purement  historique.  Si  donc  le  récit  de  Jean  était 
seulement  moins  clair  et  moins  précis,  il  n'en  pourrait  pas 
moins  être  considéré  comme  la  relation  simple  et  primitive 
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d'où  le  travail  décorateur  cl  pittoresque  de  la  tradition  ta- 
rait fait  sortir  les  tableaux  plus  colorés  des  synoptiques. 
Mais  le  récit  de  Jean  ne  manque  pas  seulement  de  préci- 
sion, il  manque  de  concordance  avec  les  circonstances  en- 
vironnantes ~et  avec  lui-même.  Nul  ne  sait  où  en  reste  II 
réponse  de  Jésus  a  la  demande  des  Grecs ,  ni  même  où 
vont  ces  derniers;  l'angoisse  soudaine  de  Jésus  et  la  de- 
mande d'une  glorification  de  la  part  de  Dieu  ne  sont  pas 
motivées  convenablement.  Un  pareil  mélange  de  parties 
incohérentes  est  toujours  l'indice  d'une  production  secon- 
daire, d'une  agglomération  alluvionnaire;  et  Ton  parait  en 
droit  de  conclure  que  les  deux  anecdotes  synoptiques  de  II 
transfiguration  et  de  l'angoisse  ont  concouru  à  former  le 
récit  de  Jean.  Pour  le  rédacteur  du  quatrième  évangile,  la 
légende  n'était,  ce  semble,  qu'un  dessin  déjà  passablement 
détérioré  (1),  et  la  connaissance  de  ces  deux  scènes  ne  lai 
arriva  qu'avec  des  contours  mal  arrêtés;  de  la  sorte,  comme 
son  idée  de  la  glorification ,  SoÇà&iv,  a  cette  double  face  de 
souffrance  et  de  splendeur,  il  lui  fut  facile  de  les  confondre; 
ce  qu'il  avait  appris  d'une  supplique  de  Jésus  au  Père  dans 
le  récit  de  l'angoisse,  il  put  le  rattacher  à  la  voix  céleste 
donnée  par  l'histoire  de  la  transfiguration ,  et  cette 
devint  la  réponse  à  la  supplication  ;  n'ayant  pas 
sance  des  paroles  prononcées  par  cette  voii  telles  q«e  les 
synoptiques  les  rapportent,  et  partant  de  l'idée  générais 
que  cette  scène  était  une  gloire,  $o£a,  accordée  à  Jêmm+U 
fit  prononcer  à  la  voix  ces  mots  :  Je  l'ai  déjà  glorifié,  il  js 
le  glorifierai  encore,  xal  tôo£aa««  *ai  ™ftiv  fe^sau;  alors* 
pour  que  cette  réponse  divine  fût  convenable,  il  fallut  que 
la  supplication  de  Jésus,  outre  la  demande  d'être  sauté, 
renfermât  aussi  la  demande  d'être  glorifié.  L'ange  consola* 


(1)  Tbolock  (  GUubwurdigkeit,  S.  41  )      ritmtt  pomr  l'apologie  dm  doctemr  Sttwmst 
s'est  scandalisé  de  cette  expression  (v*r-      et  de  son  livre,  S.  69  f. 
Wëteken).  Voyez  là-contre  les  Jpho- 
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a  leur,  duquel  le  quatrième  évangéliste  avait  peut-être  aussi 
^appris  quelque  chose,  fut  accueilli;  mais  il  ne  figura  plus 
que  comme  l'opinion  que  quelques  uns  des  assistants  se 
2  faisaient  de  l'origine  de  la  voix  céleste.  Quant  au  temps, 
i  l'évangéliste  tint  à  peu  près  le  milieu  entre  l'époque  de  la 
s  transfiguration  et  l'époque  de  l'angoisse;  mais,  ignorant  les 
'■  circonstances  primitives,  il  fut  malheureux  dans  le  choix  de 
»  celles  où  il  plaça  son  récit. 

i        Revenons  a  la  question  d'où  nous  sommes  partis  :  faut-il 
i    conserver  comme  absolument  historiques  les  discours  d'adieu 
ï   attribués  par  Jean  a  Jésus ,  et  sacrifier  le  récit  donné  par 
•    les  synoptiques  de  la  scène  de  Gelhsemane,  ou  vice  versa? 
:    En  raison  du  résultat  de  l'examen  auquel  nous  venons  de 
nous  livrer,  nous  inclinerons  vers  la  seconde  opinion.  C'est 
déjà  une  difficulté  que  de  concevoir  comment  Jean  put  rete- 
nir exactement  ces  longs  discours  de  Jésus  ;  Paulus  a  cru  y 
répondre  en  conjecturant  que  sans   doute  l'apôtre  s'était 
remis  en  mémoire ,  pendant  le  sabbat  suivant  et  pendant 
que  Jésus  reposait  dans  le  tombeau,  les  conversations  de  la 
soirée  précédente  ,  et  peut-être  même  les  avait  consignées 
par  écrit  (1).  Mais,  à  ce  moment  d'un  découragement  que 
Jean  partageait  aussi ,  il  n'aurait  guère  été  en  état  de  les 
reproduire  sans  en  eiïacer  le  coloris  spécial,  qui  est  celui  de 
la  sérénité  la  plus  calme.  Si  les  évangélistes  avaient  mis  par 
écrit  deux  jours  après  la  mort  de  Jésus,  le  récit  de  ses  dis- 
cours et  de  ses  actes,  ils  auraient  omis  dans  leurs  évangiles, 
ainsi  que  le  dit  l'auteur  des  Fragments  de  fVolfenbuttel , 
tous  les  discours  de  promesse,  puisque  eux-mêmes  n'avaient 
plus  aucune  espérance  (2).  En  conséquence,  Liicke,  consi- 
dérant la  manière  de  s'exprimer  qui  est  spéciale  h  Jean,  telle 
qu'elle  se  trouve  entre  autres  dans  la  prière  finale ,  renonce 
à  soutenir  que  Jésus  ait  parlé  dans  les  termes  que  Jean 

(1)  L.  J.,  1,  b,  S.  165  f.  (2)  font  Zweck  Jetu  und  seinerjmm 

ger,  S.  424. 


488  TROISIÈME   SECTION. 

lui  prèle ,  c'est-à-dire  que  ses  discours  soient  authentiques 
dans  le  sens  le  plus  étroit  ;  mais  il  n'en  insiste  que  davantage 
sur  leur  authenticité  dans  un  sens  plus  général,  c'est-à-dire 
sur  l'authenticité  des  pensées  qu'ils  contiennent  (1),  Néan- 
moins l'auteur  des  Probabilia  a  tourné  aussi  ses  attaques 
de  ce  côté/  et  il  demande  au  sujet  du  chapitre  17  entre 
autres,  s'il  est  croyable  que  Jésus,  dans  l'attente  d'une  mort 
violente,  n'ait  eu  rien  de  plus  à  cœur  que  de  s'entretenir 
avec  Dieu  de  sa  personne,  des  objets  qu'il  avait  accomplis, 
et  de  la  glorification  qui  l'attendait.  N'est-il  pas  ,  au  con- 
traire, bien  plus  vraisemblable  que  cette  prière  est  le  pro- 
duit du  sentiment  de  l'écrivain,  qui  voulait  par  là,  soit 
confirmer  sa  doctrine  du  verbe  devenu  chair  en  Jésus ,  soit 
consolider  l'autorité  des  apôtres  (2)?  Ce  qu'il  y  a  de  vrai 
dans  ces  remarques,  c'est  que  la  prière  en  question  parait 
être,  non  une  effusion  immédiate ,  mais  un  produit  de  la 
réflexion,  et  plutôt  un  discours  sur  Jésus  qu'un  discours  de 
Jésus  ;  partout  s'y  montre  la  pensée  d'un  homme  pour  qui 
les  événements  ont  déjà  beaucoup  marché  ,  et  qui  en  con- 
séquence aperçoit  la  forme  de  Jésus  dans  un  lointain  va- 
poreux qui  en  agrandit  les  proportions;  partout  s'y  montre 
une  illusion  ,  que  l'auteur  augmente  encore,  en  prêtant  au 
fondateur  de  la  société  chrétienne ,  et  avant  même  la  nais- 
sance de  cette  société,  ses  propres  idées ,  fruit  de  tout  le 
développement  que  le  christianisme  avait  déjà  parcouru. 
Mais,  même  dans  les  discours  d'adieu  qui  précèdent,  il  se 
trouve  plus  d'un  passage  inspiré  par  l'événement.  Tout  le 
ton  de  ces  discours  s'explique  de  la  façon  la  plus  naturelle, 
s'ils  sont  l'œuvre  d'un  homme  pour  qui  la  mort  de  Jésus 
était  déjà  dans  le  passé,  et  pour  qui  la  terreur  qu'elle  avait 
inspirée  était  venue  doucement  se  perdre  dans  les  effets 
heureux  qu'elle  avait  produits,  et  dans  les  pieux  sentiments 
qui  animaient  la  communauté.  Quant  au  détail,  indépen- 

(4)J,S.588f.  .  P)L.c« 
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damaient  de  ce  qui  est  dit  sur  le  retour  de  Jésus ,  la  phase 
de  la  cause  chrétienne  que  l'on  désigne  ordinairement  sous 
le  nom  de  descente  du  Saint-Esprit,  est  prédite  dans  les 
expressions  relatives  au  paraclet  et  au  jugement  qu'il  tien- 
dra sur  le  monde  (14,  16  seq.  25  seq.;  15,  26;  16,  7  seq. 
13  seq.) y  avec  une  précision  qui  parait  indiquer  un  temps 
postérieur  à  l'événement.  Néanmoins  cela  n'empêche  pas 
que  ces  discours  ne  renferment  des  portions  authentiques; 
tel  est ,  entre  autres,  le  morceau  :  J'ai  gardé  ceux  que  tu 
m'as  donnés ,  etc.,  où;  &£<Wa;  pt  t<puXa;a  xt>.;  phrase  h 
laquelle  l'évangéliste  donne  plus  bas,  18,9,  une  fausse 
interprétation  (1). 

Mais,  comme  ces  discours  d'adieu  contiennent  aussi  la 
prescience  positive  de  l'événement  imminent,  c'est-à-dire 
de  la  passion  et  de  la  mort  de  Jésus (13,  48  seq.  33.  38; 
14,  30  seq.;  16,  5  seq.;  16,  32  seq.),  la  narration  de  Jean 
se  rencontre  sur  un  même  terrain  avec  celle  des  synoptiques; 
car  celte  dernière  aussi  repose  sur  la  supposition  de  la  pré- 
vision la  plus  exacte  de  l'heure  et  du  moment  où  la  passion 
commencerait.  Non  seulement,  lors  du  dernier  repas  et  en 
se  rendant  à  la  montagne  des  Oliviers,  Jésus,  d'après  les 
trois  premiers  évangélistes,  manifesta  cette  prescience  par 
la  prédiction  qu'il  Gt  à  Pierre  de  son  reniement  avant  le 
chant  du  coq  ;  non  seulement  toute  l'angoisse  dans  le  jardin 
dépend  de  la  prévision  de  la  souffrance  qui  va  incessamment 
survenir  ;  mais  encore,  à  la  Gn  de  ce  combat,  Jésus  sait  même 
désigner  la  minuté,  en  disant  que  le  traître  arrive  en  ce 
moment  (Ma tth.,  26,  45  seq.).  Or,  cetfe  prescience  est, 
d'après  la  narration  concordante  de  tous  les  évangélistes, 
une  émanation  de  la  nature  supérieure,  divine  de  Jésus, 
Mais,  d'après  ce  qui  a  été  dit  plus  haut,  la  prescieuce  de  la 
catastrophe  en  général  et  de  ses  phases  en  particulier,  ne 
peut  avoir  découlé  du  principe  divin  en  Jésus,  puisque  alors 

(1)  Voyra  De  Wette,  Exef.  Hanib.t  I,  S,  S.  179. 
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elle  ne  se  serait  pas  rattachée  à  de  fausses  explications  de 
prophéties.  Admettra-t-on  qu'il  savait  d'avance,  par  voie 
naturelle,  qu'il  aurait  à  souffrir,  et  comment  il  aurait  à  souf- 
frir, et,  par  voie  surnaturelle,  quand  cette  souffrance  com- 
mencerait? Cela  serait  trop  absurde.  Ainsi,  dans  tous  les 
cas,  tombe  la  manière  dont  les  évangélistes  présentent  cette 
prescience,  mais  non  cette  prescience  même,  qui  pourrait 
avoir  eu  une  source  naturelle  ,  tout  en  étant  regardée 
comme  surnaturelle  par  les  évangélistes,  et  peut-être  même 
par  les  apôtres.  Maintenant  cette  prescience  naturelle  esta 
son  tour  explicable  de  deux  façons,  puisqu'elle  peut  pro- 
venir soit  d'une  observation  extérieure  et  d'un  raisonnement 
judicieux  de  la  part  de  Jésus,  soit  d'un  pressentiment  interne, 
immédiat.  Dans  la  première  hypothèse,  Pnulus  suppose  que 
Jésus  remarqua  de  loin  la  troupe  qui  sortait  de  la  ville  avec 
des  flambeaux,  et  que,  ayant  pénétré  dans  les  derniers  temps 
les  menées  de  Judas,  il  put  conjecturer  sans  peine  qu'elle 
était  envoyée  contre  lui.  Weisse  aime  mieux  admettre  un 
pressentiment  immédiat,  irrésistible,  qui  s'empara  de  Jésus 
dans  cette  dernière  soirée,  et  qui,  pour  cela  même,  l'émut 
si  violemment  (1).  Ces  deux  explications  sont  possibles,  et 
l'une  ou  l'autre  est  nécessaire  s'il  doit  rester  quelque  chose 
d'historique  de  la  description  que  les  évangiles  donnent  de 
cette  soirée.  Mais  le  choix  entre  les  deux  demeurera  toujours 
difficile  et  douteux,  attendu  que  les  évangélistes  ont  pris  on 
tout  autre  chemin  pour  expliquer  cette  prescience. 

§  CXXV. 
Arrestation  de  Jésus. 


Jésus  venait  de  déclarer  aux  apôtres  endormis  que  le 
traître  s'approchait  en  ce  moment;  son  dire  se  réalise  aus- 


(1)  Die  evang.  Cesekiehte  ^  i,  S.  611. 
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sitôt  :  pendant  qu'il  parlait  encore ,  Judas  arrive  avec  une 
force  armée  (Matth.,  26,  67  et  parall.;  comparez  Joh.f 
18,  3).  Cette  troupe,  d'après  les  synoptiques,  était  envoyée 
par  les  grands-prêtres  et  les  anciens,  et  même,  d'après  Luc, 
conduite  par  les  officiers  de  la  garde  du  Temple,  <rrpaTYiyolç 
toO  tepoO;  en  conséquence  c'était  probablement  un  détache- 
ment des  soldats  du  Temple;  il  paraît  qu'il  s'y  était  joint 
en  outre  une  cohue  tumultueuse,  ainsi  qu'on  peut  le  con- 
jecturer du  mot  cohue,  oy^oç,  et  des  bâtons,  &fta,  dont  une 
partie  était  armée.  Chez  Jean,  il  est  parlé,  outre  les  servi- 
teurs des  grands-prêtres  et  des  Pharisiens,  bMiçimiç  tûv 
apjrtepewv  xal  OapKxatwv ,  de  la  compagnie,  cnretpa ,  et  du  car 
pitaine,  yt>iapyoç,  sans  aucune  mention  d'une  force  armée 
tumultueuse;  il  semblerait,  d'après  ce  récit,  que  les  auto- 
rités juives  auraient  demandé  d'être  soutenues  par  un  déta- 
chement romain  (1). 

D'après  les  trois  premiers  évangélistes,  Judas  s'avance 
aussitôt  et.  donne  un  baiser  h  Jésus,  afin  de  le  désigner  par 
ce  signe  convenu  à  la  troupe  comme  celui  qu'elle  devait 
arrêter;  au  contraire,  d'après  le  quatrième  évangile,  Jésus, 
sortant,  ec^ôwv,  hors  du  jardin  ou  de  la  maison  du  jardin, 
s'avance  au-devant  des  arrivants,  et  se  désigne  lui-même 
comme  celui  qu'ils  cherchent.  Pour  concilier  ces  narrations 
divergentes,  quelques  uns  se  sont  ainsi  représenté  la  chose  : 
Jésus,  afin  d'empêcher  l'arrestation  de  ses  disciples,  s'avança 
tout  d'abord  au-devant  de  la  troupe  et  se  Gt  reconnaître, 
puis  Judas  sortit  des  rangs  de  la  troupe,  et  le  désigna  par 
le  baiser  (2).  Mais,  si  Jésus  s'était  déjà  fait  reconnaître, 
lui-même,  Judas  pouvait  s'épargner  le  baiser;  car,  dire  que 
les  gens  ne  crurent  pas  à  la  déclaration  de  Jésus,  et  en  at- 
tendirent la  confirmation  par  le  baiser  de  l'apôtre  vendu, 
est  une  raison  inadmissible,  puisque,  d'après  le  quatrième 

(1)  Voyes  Locke,  tar  ce  passage;  (*)  Pauhit,  Bxêg.  Hmndk.,  1,  b. 

Hase,  L.  J.,  §  135.  8.  M7. 
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évangile,  ces  roots  :  C'est  moi,  èyco  «ju,  firent  une  telle 
impression  sur  eux  qu'ils  tombèrent  à  la  renverse.  Aussi 
d'autres  disposant  autrement  les  scènes,  ont-ils  pensé  que 
Judas,  s'avançant,  désigna  d'abord  Jésus  par  le  baiser, 
mais  que,  dès  avant  l'entrée  de  la  troupe  dans  le  jardin  de 
la  maison,  Jésus,  sorlant  au-devant  des  arrivants,  se  fit  re- 
connaître (1).  Mais,  Judas  l'ayant  déjà  désigné  par  le  baiser 
et  Jésus  ayant  compris  le  but  de  ce  baiser  aussi  bien  qu'il 
le  témoigne  par  la  réponse  qu'il  y  fit  (Luc,  v.  48),  il  n'é- 
tait plus  nécessaire  qu'il  se  fît  encore  reconnaître,  puisqu'il 
était  déjà  désigné.  Quant  à  dire  que  Judas  avait  tellement 
devancé  la  troupe  qu'elle  ne  put  apercevoir  le  baiser,  qui 
était  uniquement  destiné  pour  elle,  cela  est  non  seulement 
absurde  en  soi,  mais  encore  directement  en  contradiction 
avec  le  v.  5,  où  il  est  dit  que  Judas  était  avec  le  gros  de 
ceux  qui  l'accompagnaient  (2).  D'ailleurs,  si  l'on  admet  que 
Jésus,  entre  le  baiser  de  Judas  et  l'entrée  de  la  troupe  qui 
fut  certainement  immédiate,  a  encore  adressé  des  questions 
et  discours  aux  gens  qui  venaient  le  saisir,  on  met  dans  sa 
conduite  une  hâte  et  une  précipitation  qui  lui  conviennent 
trop  mal  dans  de  pareilles  circonstances  pour  que  les  évangé- 
listes  aient  eu  l'idée  de  les  lui  attribuer.  Il  faudrait  donc  re- 
connaître qu'aucune  des  deux  narrations  n'est  destinée  à  être 
complétée  par  l'autre  (3);  car  chacune  représente  différem- 
ment la  manière  dont  Jésus  fut  reconnu,  et  la  part  que  Jodas 
y  prit.  Tous  les  évangiles  s'accordent  pour  dire  que  Judas 


(1)  Lùcke,  2,  S.  599  ;  Tholuck,  1,  1,  S.  226, 1,  3,  S.  187  f.  < 
S.  298;  Hase,  1.  c. ;   Olshausen,  2,  Lùcke  peut-il  expliquer   l'abftenee  da 
S.  435;  Neander,  S.  618.  baiser  do  Judas  dans  l'évangile  de  Jeta, 

(2)  Tholuck  pense  ne  pas  devoir  en  disant  que  ce  baiser  était  trop  connu, 
presser  le  sens  du  membre  de  phrase  :  il  et  rapporter  comme  analogue  l'omis  - 
était  avec  eux ,  (l<jrr,xti  per*  otvr&v  ,  sion  de  la  négociation  du  traité  arec  le 
c'est-à-dire  ne  pas  être  en  droit  de  le  Sanhédrin  dans  le  même  érangile?  5i 
changer  précisément  au  sens  contraire,  cette  négociation,  s'éuut  passée  derrière 
puisque,  suivant  lui,  Judas  erre  séparé  la  scène,  pouvait  être  omise,  il  n'en 
des  autres,  et  vient  les  joindre  avec  était  pas  de  même  de  ce  baiser,  qni  était 
Jésus  quand  il  Ta  trouvé.  sur  le  premier  plan  de  l'action  et  qui  ea 

(9)  Comp.  De  Wette,  Exeg,  Handb.t  formait  le  nœud. 
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Hait  à  la  tête  de  ceux  qui  se  saisirent  de  Jésus,  o^yoç  toiç 
TTj^Xaêouat  tov  Wouv  (Act.  Ap.,  1, 16).  Mais,  tandis  que, 
J'après  le  récit  des  synoptiques,  le  rôle  de  Judas  a  pour 
but  non  seulement  d'indiquer  le  lieu,  mais  encore  de  dé- 
signer la  personne,  désignation  qui  s'opéra  par  le  baiser  ; 
d'après  Jean  le  rôle  du  traître  se  borne  à  l'indication  du 
lieu,  et,  après  y  être  arrivé,  Judas  reste  oisif  au  milieu  des 
autres  (et  Judas...  était  avec  eux,  efanfcei  Sèxal  iou$aç... 
\xir  ai»Tcov,v.  5).  Il  est  aisé  de  voir  pourquoi  le  récit  de  Jean 
n'attribue  pas  h  Judas  le  soin  de  désigner  personnellement 
Jésus  ;  c'est  afin  que  Jésus  apparaisse,  non  comme  un  homme 
qui  est  livré,  mais  comme  un  homme  qui  se  livre  lui-même, 
et  aGn  que  sa  passion  prenne  au  plus  haut  degré  le  carac- 
tère d'une  passion  volontaire.  On  n'a  besoin  que  de  se  rap- 
peler comment  de  tout  temps  les  adversairesdu  christianisme 
ont  traité  de  fuite  honteuse  devant  ses  ennemis  la  sortie  de 
Jésus  hors  de  la  ville  et  sa  retraite  dans  un  jardin  écarté  (1), 
pour  trouver  convenable  que  de  bonne  heure  parmi  les  chré- 
tiens soit  né  le  désir  de  donner  à  sa  conduite,  lors  de  son 
arrestation,  le  caractère  d'un  sacrifice  volontaire,  plus  que 
cela  n'était  dans  la  tradition  évangélique  ordinaire. 

Tandis  que,  chez  les  synoptiques,  le  baiser  de  Judas 
provoque  une  question  amère  de  Jésus  au  trattre,  Jean 
rapporte  que  les  mots  :  C'est  moi,  eyw  eipi,  prononcés  par 
Jésus,  eurent  la  puissance  de  faire  reculer  la  troupe  qui 
était  venue  le  saisir,  et  de  la  faire  tomber  à  terre  ;  de  sorte 
que  Jésus  fut  obligé  de  répéter  sa  déclaration  et  d'encou- 
rager ces  gens  è  le  saisir.  Dans  ces  derniers  temps,  on  a  dit 
qu'il  n'y  avait  point  la  de  miracle,  et  l'on  a  prétendu  que 
l'impression  de  Jésus  avait  ainsi  agi  psychologiquement  sur 


(1)  C'est  ainsi  que  le  juif  de  Cclse  dit  efforts  pour  te  cacher  et  fuir,  inu&i 

ian»  Orig.f  c.  CeU.%  î,  9  :  Après  que,  ^uî;  iltyZ*vxtç  avxlv  x«2  xara^VT»; 

l'ayant  convaincu  et  condamné,  nons  ^tovpi»  xoixÇceOai,  xpv«TofU*oc  piv 

eûmes  décidé  de  le  punir,  il  fut  pris  de  x«t  &a4c£o«?x»v  Jir9Vfctfc*rot>aT««aUt»« 
la  manière  la  pins  honteuse ,  malgré  ses 
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ceux  de  la  troupe  qui  avaient  déjà  eu  occasion  de  le  voir  et 
de  l'entendre.  On  a  cité  des  exemples  pris  dans  la  vie  d'un 
Marius,  d'un  Coligny  et  d'autres  (1).  Mais,  ni  le  récit  sy- 
noptique d'après  lequel  il  fallut  que  Jésus  fût  désigné  par 
un  baiser,  ni  le  récit  de  Jean,  d'après  lequel  il  eut  besoin  de 
déclarer  que  c'était  lui,  ne  disent  qu'il  fût  quelque  peu  connu 
de  cette  foule,  et  surtout  le  fût  de  manière  à  agir  profondé- 
ment sur  elle.  Quant  aux  exemples  invoqués,  ils  prouvent 
seulement  que,  parfois,  la  forte  impression  produite  par  on 
homme  a  paralysé  les  mains  d'un  ou  de  quelques  meurtriers, 
mais  ils  ne  prouvent  pas  que  toute  une  bande  d'agents  de 
justice  et  de  soldats,  non  seulement  qit  reculé,  mais  encore 
soit  tombée  è  la  renverse.  À  quoi  sert-il  que  Locke  fasse 
cboir  d'abord  quelques  uns,  puis  toute  la  bande,  ce  qui  rend 
impossible  de  se  figurer  la  chose  d'une  manière  sérieuse? 
Ou  à  quoi  sert-il  que  Tholuck,  pour  n'avoir  qu'un  petit 
nombre  d'hommes  dans  l'étroit  espace  de  la  maison  do 
jardin,  traduise  par  entrer,  un  verbe  qui  signifie  sortir 
(i£eX6«v)  ?  Nous  en  revenons  donc  aux  anciens,  qui  générale- 
ment reconnaissaient  ici  un  miracle.  Le  Christ,  qui  renverse 
par  un  mot  de  sa  bouche  les  bandes  ennemies,  n'est  pas 
autre  que  celui  qui,  d'après  2.  Thess.,  2,  8,  détruira  l'An- 
téchrist par  le  souffle  de  sa  bouche,  âvaXc&cei  t«j>  icveufurn 
tou  GTopiaToç  aùrou,  c'est-à-dire  que  c'est,  non  le  Christ 
de  l'histoire,  mais  celui  de  l'imagination  des  Juifs  et  des 
premiers  chrétiens.  Le  rédacteur  du  quatrième  évangile, 

(1)  Liicke,  2 ,  S.  597  f.;  Olshausen,  16.  Bd.  S.  882  f.  884  ;  Ersch  et  Gruher, 

2 ,  S.  435;  Tholuck .  S.  299.  Au  reste.  Encyclopédie,  7.  Bd.  S.  452  f.  Mais  de 

c'est  à  tort  que  l'on   fait  mention  do  pareilles  inexactitudes  dans  le  champ  de 

meurtrier  de  Coligny,  ainsi  que  s'en  con-  l'histoire  moderne  ne  peuvent  pas  sur- 

▼aincra  quiconque  ouvrira  le  livre  cité  prendre  de  la  part  d'un  homme  qui, 

inexactement    par    Tholuck    :    Serrant  ailleurs  (Glaubwurdigkeit ,  S.  437)  >  da 

comme ntariorum   de  statu  religionis    et  duc  d'Orléans  père  de  Louis* Philippe, 

reipublica  in  regno  Gallite ,  L.  10,  p.  82,  fait  le  frère  de  Louis  XVÎ.  Celui  qui 

b.  Le  meurtrier  ne  se  laissa  pas  le  moins  sait  des  choses  d'autant  d'espèces  que 

du  monde  arrêter  dans  l'exécution  de  le  docteur  Tholuck,  comment  pourra*» 

son  dessein  par  la  fermeté  du  noble  vieil-  il  être  tenu  à  tout  savoir  avec  une  naff 

laid.  Compares  aussi  Schiller ,  Werke ,  titude  ai  scrupuleuse  f 


TROISIÈME    CHAPITRE.    §   CXXV.  495 

en  particulier,  qui  avait  tant  de  fois  remarqué  comment 
les  ennemis  de  Jésus  et  leurs  agents  avaient  été  incapables 
de  mettre  la  main  sur  lui,  parce  que  son  heure  n'était 
pas  encore  venue  (7,  30.  32.  44  seq.  ;  8,  20),  avait, 
maintenant  que  l'heure  était  arrivée,  un  motif  pour  faire 
d'abord  échouer  d'une  manière  tout  à  fait  frappante  cette 
dernière  et  réelle  tentative;  d'autant  plus  que  cela  était 
pleinement  d'accord  avec  l'intérêt  qui  le  domine  dans  la 
description  de  toute  cette  scène,  è  savoir,  de  représenter 
l'arrestation  de  Jésus  comme  un  acte  pur  de  sa  libre  volonté. 
Jésus,  en  renversant  les  soldats  par  la  puissance  de  sa  pa- 
role, leur  prouve  ce  qu'il  pourrait,  s'il  lui  importait  d'être 
délivré;  et,  comme  immédiatement  après  il  se  laisse  saisir, 
cet  acte  paraît  le  sacrifice  le  plus  volontaire.  De  la  sorte,  Jé- 
sus donne  en  fait,  dans  le  quatrième  évangile,  une  preuve  de 
cette  puissance  qu'il  n'exprime  qu'en  paroles  dans  le  pre- 
mier, quand  il  dit  à  un  de  ses  apôtres  :  Pensez-vous  que, 
si  j'en  priais  mon  père,  il  ne  m'enverrait  pas  d'abord 
plus  de  douze  légions  d'anges,  ^oxeiç,  oti  où  &jva|/.ai  apri 
irapaxa^écat  tov  -iraTepa  (/.ou,  xat  TCapa<rnfaet  |/.oi  rcXetouç  ri  5«S- 
#e*a  teyeôvaç  aYyeXwv  (26,  53)? 

Ici  le  rédacteur  du  quatrième  évangile ,  d'une  façon  très 
peu  judicieuse,  rapporte  au  soin  que  Jésus  prit  de  ne  faire 
arrêter  aucun  de  ses  apôtres  avec  lui,  une  phrase  où  Jésus 
dit  qu'il  n'avait  perdu  aucun  de  ceux  que  Dieu  lui  avait  con- 
6és ,  et  que  l'évangéliste  avait  rapportée  précédemment 
(17, 12),  avec  plus  de  justesse,  à  la  conservation  spirituelle 
de  ses  disciples.  À  part  cette  différence,  les  quatre  évangé- 
listes  s'accordent  à  dire,  qu'au  moment  où  les  soldats  mi- 
rent la  main  sur  Jésus,  un  de  ses  adhérents  tira  l'épée  et 
coupa  l'oreille  à  un  serviteur  du  grand-prêtre,  ce  qui  fut 
désapprouvé  par  Jésus.  Mais  Luc  et  Jean  ont  chacun  une 
circonstance  particulière.  Indépendamment  de  ce  que  tous 
deux  disent  que  l'oreille  coupée  fut  l'oreille  droite»  ce  qui 
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est  laissé  indécis  par  Matthieu  et  Marc ,  Jean  ,  non  seule- 
ment désigne  le  serviteur  blessé  par  son  nom,  mais  encore 
remarque  que  l'apôtre  qui  porta  le  coup,  fut  Pierre.  Cette 
précision  est  susceptible  d'un  double  jugement,  comme 
celle  avec  laquelle  le  même  évangéliste  a  fait  une  mention 
spéciale  de  Judas  lors  du  repas  de  Bélbanie  (1  ).  Ce  qui 
est  particulier  a  Luc  dans  ce  coup  d'épée ,  c'est  que,  d'après 
lui ,  Jésus,  par'un  miracle,  ce  semble,  guérit  l'oreille  bles- 
sée. Tandis  que  Olsbausen  fait  avec  satisfaction  la  remarque 
que  l'étonnement  causé  par  celte  guérison  aura  absorbé 
l'attention  générale ,  et  que  cela  explique  le  mieux  com- 
ment Pierre  put  se  retirer  sain  et  sauf  ;  Paulus  prétend  que 
Jésus  ne  fit  que  constater  l'état  de  la  blessure  h  l'aide  du 
toucher  (à^a|xevo^),  et  qu'il  prescrivit  aussitôt  ce  qui  était 
nécessaire  pour  la  guérison  (tacotTo  ocùtov) ,  et  que ,  s'il  l'a- 
vait procurée  par  un  miracle,  il  aurait  du  moins  été  ques- 
tion de  la  surprise  des  assistants.  Pour  cette  fois ,  tant  de 
sollicitude  est  particulièrement  superflue,  car  Luc  seul  rap- 
porte ce  trait,  et  tout  l'enchaînement  de  la  scène  nous  dit 
assez  clairement  ce  que  nous  en  devons  penser.  Jésus,  qui 
par  sa  puissance  miraculeuse  avait  calmé  tant  de  souffrances 
dont  il  était  innocent,  aurait-il  laissé  sans  guérison  nn  mal 
qu'un  de  ses  disciples ,  par  attachement  pour  lui ,  et  par 
conséquent  lui-même  roédiatement,  avait  causé?  Cela  dut 
bientôt  paraître  impossible,  et  de  la  sorte  au  coup  d'épée  de 
Pierre  fut  jointe  une  guérison  miraculeuse  de  Jésus,  la  der- 
nière de  l'histoire  évangélique  (2). 

Ici  d'après  les  synoptiques,  immédiatement  avant  d'être 
emmené,  Jésus,  s'adressent  h  ceux  qui  étaient  venus  pour 
le  saisir,  leur  dit  qu'il  leur  avait  donné  la  meilleure  occasion, 
par  sa  présence  journalière  et  publique  dans  le  Temple,  de 

(1)  Voyez  1. 1,  p.  757  et 758;  Liicke,      Handù.,  1,  2,  S.  111;  Ttieile,  Zur  Bi+- 
Tbolnck  et  Olshansen,  sur  ce  passage.        graphie  Jesu,  §84,  Anm.  8;  Neaoder, 
(S)  Compares  De  Wette  9  Exegtt.      L.  J.  Chr.,  8.619.  Anm. 
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s'emparer  de  lui  de  la  façon  la  plus  simple,  et  leur  repro- 
che de  venir  le  chercher  en  dehors  de  la  ville ,  comme  un 
brigand,  avec  tant  de  fracas;  mauvais  signe  pour  la  pureté 
de  leur  cause.  D'après  le  quatrième  évangile ,  il  dit  plus 
tard  quelque  chose  de  semblable  au  grand-prètre,  qui  s'in- 
formait de  ses  disciples  et  de  sa  doctrine,  et  qu'il  renvoie  à 
la  publicité  de  tout  son  ministère  et  à  son  enseignement  dans 
le  Temple  et  dans  la  synagogue  (18,20seq.).  Luc,  comme 
s'il  avait  appris  à  la  fois,  que  Jésus  avait  prononcé  quelques 
paroles  semblables,  et  devant  le  grand-prêtre  et  dans  le  mo- 
ment de  son  arrestation ,  rapporte  que  les  grands-prètres 
et  les  anciens  furent  eux-mêmes  présents  à  cet  acte  de  vio- 
lence, et  que  Jésus  leur  parla  comme  il  est  dit;  ce  qui  n'est 
certainement  qu'une  erreur.  (1). 

D'après  les  deux  premiers  évangélistes,  tous  les  apôtres 
prennent  la  fuite  a  ce  moment;  et  ici,  Marc  rapporte  une 
circonstance  particulière  ;  suivant  lui ,  un  apôtre  qui  avait 
une  étoffe  de  soie  jetée  autour  de  son  corps  nu,  abandon- 
nant l'étoffe  au  moment  où  l'on  voulut  le  saisir ,  s'enfuit 
dans  un  état  de  nudité  complète.  Indépendamment  des  con- 
jectures oiseuses  auxquelles  des  interprètes  anciens,  et  même 
modernes,  se  sont  livrés  pour  savoir  qui  était  cet  apôtre, 
on  a  conclu  faussement ,  quand  on  a  conclu  de  cette  parti- 
cularité, que  la  rédaction  de  l'évangile  de  Marc  était  pres- 
que contemporaine  des  événements,  parce  qu'une  aussi 
petite  anecdote  où  le  nom  même  manquait,  n'avait  pu  inté- 
resser que  dans  la  proximité  des  personnes  et  des  événe- 
ments (2).  Mais  il  n'en  est  rien  j  en  effet,  un  trait  de  cette 
espèce  nous  donne  encore,  même  après  le  plus  long  inter- 
valle de  temps ,  une  vive  image  de  la  terreur  panique  et 
de  la  prompte  fuite  des  partisans  de  Jésus;  par  consé- 
quent, il  dut  être  bien-venu  auprès  de  Marc,  de  quelque 

(l)Schleiernuchrr,  Veberden  Luttas,  (2)  Paulin,  Exeg.  Umndl.,  8,  b,  S. 

S.  290.  57C. 

il.  32 
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côté  que  cet  évangéliste  Tait  reçu  et  quelque  tard  qu'il  ai: 
écrit. 

§  CXXVI. 
Interrogatoire  de  Jésus  devant  le  grand-prêtre. 

Du  lieu  de  l'arrestation  Jésus  est  conduit,  d'après  les  sy- 
noptiques, au  grand-prêtre  dont  le  nom  Caïpbe  n'est  ce- 
pendant dit  ici  que  par  Matthieu  ;  d'après  Jean ,  è  Anne, 
beau-père  du  grand-prètre  d'alors ,  et  de  lui  è  Caîpbe 
(Matth.,  36,  57  seq.  et  parall.;  Joh.,  18,  12  seq.).  U 
considération  dont  Anne  jouissait  rend  cela  aussi  conceva- 
ble que  le  silence  des  synoptiques  est  explicable ,  si  l'on 
considère  que  l'ancien  grand-prètre  n'avait  aucun  pouvoir 
pour  décider  cette  affaire.  Mais  c'est  une  raison  pour  s'é- 
tonner qu'au  rebours  le  quatrième  évangéliste ,  ne  parlant, 
ainsi  qu'il  faut  le  croire  au  premier  abord,  que  de  l'entre- 
vue  avec  Anne ,  omette  complètement  l'interrogatoire  dé- 
cisif du  véritable  grand-prètre,  à  part  la  phrase  où  il  dit 
que  Jésus  fut  amené  auprès  de  lui.  En  conséquence,  l'bar- 
monistique  n'eut  rien  de  plus  à  cœur  que  de  soutenir,  ainsi 
que  cela  se  trouve  déjà,  par  exemple  chez  Euthymius,  que 
Jean,  en  raison  de  son  but,  qui  était  de  compléter  les  évan- 
giles précédents,  avait  repris  l'interrogatoire  devant  Anne, 
omis  par  les  synoptiques,  mais  omis  l'interrogatoire  devant 
Caïphe,  décrit  par  ses  prédécesseurs  avec  des  détails  suffi- 
sants (1).  Le  contenu  de  l'interrogatoire  est  complètement 
différent  des  deux  côtés,  et  cela  vient  à  l'appui  de  l'opinion 
de  ceux  qui  pensent  que  ce  n'est  pas  le  même  interrogatoire 
qui  est  rapporté  par  les  synoptiques  et  par  Jean.  En  effet, 
dans  l'interrogatoire  décrit  par  les  synoptiques,  les  faux 
témoins,  d'après  Matthieu  et  Marc,  déposent  d'abord  contre 

(i)  Paulns,  1.  c,  S.577;01s)iaasen,  2,  S.  2A&. 
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Jésus,  puis  le  grand-prètre  lui  demande  s'il  se  donne  réel- 
lement pour  le  Messie,  et,  sur  sa  réponse  affirmative,  le 
déclare  coupable  de  blasphème  et  digne  de  mort,  déclara- 
tion qui  est  suivie  de  mauvais  traitements  ;  dans  l'interro- 
gatoire décrit  par  Jean ,  Jésus  n'est  interrogé  que  sur  ses 
disciples  et  sur  sa  doctrine,  il  s'en  réfère  a  la  publicité  de 
sa  prédication,  et,  après  avoir  été  maltraité  par  un  serviteur, 
il  est  renvoyé  sans  qu'un  jugement  ait  été  prononcé.  Or, 
quand,  après  cela,  le  quatrième  évangéliste  ne  donne  au- 
cun détail  sur  l'interrogatoire  devant  Caïphe ,  on  a  d'au- 
tant plus  lieu  de  s'en  étonner,  que  l'interrogatoire  devant 
Anne ,  si  c'est  en  effet  celui-là  qu'il  raconte,  ne  décida  rien 
d'après  son  propre  récit;  par  conséquent  les  motifs  et  l'acte 
de  la  condamnation  de  Jésus  par  le  tribunal  juif  manquent 
absolument  dans  son  évangile.   Expliquer  cela  par  le  but 
que  Jean  s'était  proposé  de  compléter  les  récits  des  autres 
évangélistes ,  c'est  lui  imputer  une  manière  de  faire  trop 
absurde  ;  car,  s'il  omettait  ce  que  les  autres  avaient,  sans 
indiquer  qu'il  ne  l'omettait  que  parce  qu'ils  l'avaient,  il  pou* 
vait  compter  qu'il  ne  produirait  par  là  que  de  la  confusion, 
et  qu'il  se  donnerait  l'apparence  d'avoir  mal  rapporté  les 
choses.  Dira-t-on  qu'il  a  regardé  l'interrogatoire  devant 
Anne  comme  l'interrogatoire  principal ,  et  que,  pour  cette 
raison,  il  a  passé  l'autre  sous  silence  ?  cela  ne  se  peut,  puis* 
qu'il   n'indique  aucune  résolution  prise  dans  ce  premier 
interrogatoire.  Enfin,  s'il  savait  que  l'interrogatoire  devant 
Caïphe  avait  été  le  principal,  et  si  cependant  il  n'en  donnait 
aucun  détail,  c'est  là  une  manière  de  faire  singulière  an 
plus  haut  point. 

Naturellement  cela  suscita  le  désir  de  découvrir,  dans  la 
narration  du  quatrième  évangile,  des  indices  qui  montras- 
sent que  chez  lui  aussi  il  s'agissait  d'un  interrogatoire  de- 
vant Caïphe.  L'indice  le  plus  frappant  de  la  possibilité 
d'une  identité  entre  les  deux  interrogatoires  est  l'identité 


500  TROISIÈME   SECTION. 

d'une  circonstance  accessoire  :  Jean,  comme  les  synoptiques, 
rapportant  que,  pendant  l'interrogatoire  décrit  par  lui, 
Pierre  renia  Jésus.  De  plus,  il  faut  remarquer  qu'après 
qu'il  est  parlé,  v.  13,  d'Anne,  beau-père  de  Caiphe,  rcevôeprç 
toS  Kaïà<pa,  ce  dernier  est  désigné  plus  particulièrement 
comme  l'auteur  du  conseil  fatal  de  faire  plutôt  périr  ud 
homme  que  de  laisser  périr  la  nation  (Joh.,  11,  50);  or, 
cela  serait  singulier,  si,  immédiatement  après,  il  s'agissait 
d'un  interrogatoire  présidé  non  par  lui,  mais  par  Anne. 
Dans  la  description  de  l'interrogatoire  même,  il  est  conti- 
nuellement question  du  palais  du  grand-prêtre,  to5  ipyu- 
pécoç,  et  de  ses  demandes;  or,  Jean  n'applique  jamais  cette 
qualification  à  Anne,  c'est  à  Caiphe  seul  qu'il  la  donne. 
Mais  quand,  de  cette  façon,  on  soutient  qu'à  partir  du  v.  15, 
l'évangéliste  parle  de  quelque  chose  qui  se  passa  chez  Caiphe, 
on  est  arrêté  par  le  v.  24,  où  il  est  dit,  pour  la  première 
fois,  que  Anne  envoya  Jésus  à  Caiphe  ;  par  conséquent, 
jusqu'alors,  Jésus  s'était  trouvé  devant  Anne.  On  prit  promp- 
tement  son  parti  :  on  mit  le  v.  24  là  où  l'on  avait  besoin 
qu'il  fût,  c'est-à-dire  après  le  v.  13,  et  l'on  imputa  à  la 
négligence  des  copistes  (1)  la  faute  qui  l'a  fait  descendre 
beaucoup  plus  bas  dans  nos  exemplaires.  Mais  ce  déplace- 
ment, dépourvu  de  toute  autorité  critique,  devait  paraître 
une  ressource  violente  et  arbitraire;  on  a  donc  cherché  si  le 
v.  24,  sans  être  réellement  changé  de  lieu,  ne  serait  pas 
susceptible  d'une  signification  qui,  pour  le  sens,  le  fît  venir 
après  le  v.  13,  c'est-à-dire  qu'on  a  pris  le  verbe  envoya, 
âiréerre&ev ,  comme  un  plusque- parfait.  On  a  donc  prétendu 
que  Jean  revenait  ici  sur  ce  qu'il  avait  oublié  de  remarquer 
dans  le  v.  13,  à  savoir  que  Anne  avait  envoyé  aussitôt 
Jésus  à  Caiphe,  que  par  conséquent  l'interrogatoire  décrit 
avait  été  fait  par  ce  dernier  (2).  Comme  on  ne  peut  nier  en 

(i)  Par  exemple,   frawie.    *»r  ce  (2)  Winer,  A.  T.  Gramm.,  $41,  5; 

passage.  Tboliick  et  Lùcke ,  sur  ce  passage* 


TROISIÈME    CHAPITRE.    $    CXXVl.  501 

général  la  possibilité  d'une  semblable  énallage  de  temps,  il 
s'agît  seulement  de  savoir  si  elle  cadre  avec  le  style  de 
l'écrivain  et  si  elle  est  indiquée  par  le  contexte.  Quant  au 
contexte,  l'évangéliste,  ayant  désigné  plus  particulièrement 
Caïphe  à  propos  de  la  parenté  qu'il  y  avait  entre  lui  et  Anne, 
put,  si  rien  de  notable  n'avait  eu  lieu  devant  ce  dernier, 
passer  immédiatement,  sans  autre  explication,  à  l'interroga- 
toire devant  Caïphe,  et,  revenant  sur  ses  pas,  faire  remar- 
quer cette  transition  à  la  première  suspension  du  récit,  par 
exemple  après  la  conclusion  de  l'interrogatoire  devant  le 
grand-prétre.  Sans  doute,  dans  ce  cas,  un  écrivain  grec 
correct  aurait,  sinon  employé  le  plusque-parfait,  du  moins 
joint  à  l'aoriste  un  yàp  explicatif,  et  montré  par  là  que  la 
phrase  se  rapportait  à  ce  qui  avait  précédé.  Mais  notre 
évangéliste  porte  particulièrement  l'empreinte  du  cachet  de 
l'hellénisme,  qui  est  de  ne  lier  que  d'une  manière  lâche  les 
propositions,  conformément  à  l'esprit  de  la  langue  hé- 
braïque -7  il  peut  donc  être  revenu  sur  ses  pas,  soit  même 
sans  particule,  soit,  d'après  la  leçon  ordinaire,  par  la  par- 
ticule ouv,  qui  n'indique  pas  seulement  que  le  récit  continue, 
mais  qui  indique  aussi  qu'il  revient  sur  ses  pas  (1).  Donc, 
si  le  quatrième  évangéliste  raconte  aussi  l'interrogatoire 
devant  Caïphe,  il  résulte  certainement  soit  de  l'examen  de 
sa  narration  en  elle-même,  soit  de  la  comparaison  faite  plus 
haut  avec  le  récit  des  synoptiques,  que  le  sien  ne  peut  pas 
être  complet. 

Ramenés  ainsi  au  récit  des  synoptiques,  nous  trouvons 
même  entre  eux  diverses  divergences.  Elles  existent  entre 
les  deux  premiers  et  le  troisième.  D'après  les  deux  premiers, 
lorsque  l'on  conduisit  Jésus  dans  le  palais  du  grand-prêtre, 
les  docteurs  de  la  loi  et  les  anciens  étaient  déjà  rassemblés, 
et  ils  le  jugèrent,  séance  tenante,  dans  la  nuit  même;  dans 
ce  jugement,  les  témoins  parurent  d'abord,  puis  le  grand- 

(1)  Winer,  Gnmmtf%  57,  4. 
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prêtre  loi  adressa  la  question  décisive,  dont  la  réponse  le 
fit  déclarer  digne  de  mort  par  l'assemblée  (dans  le  quatrième 
évangile  aussi,  l'interrogatoire  se  passe  la  nuit,  sans  qu'il  y 
soit  néanmoins  question  de  la  présence  du  grand  conseil). 
D'après  la  narration  du  troisième  évangile,  Jésus  n'est  gardé 
que  temporairement  durant  la  nuit  dans  le  palais  du  grand- 
prêtre,  et  il  est  maltraité  par  les  serviteurs;  au  point  du 
jour,  le  sanhédrin  se  rassemble,  et  alors,  sans  l'audition 
préalable  de  témoins,  le  grand-prêtre  hâte  la  condamnation 
par  la  question  décisive  dont  il  a  été  parlé.  On  pourrait 
trouver  invraisemblable  que  des  membres  du  grand  conseil 
se  fussent  rassemblés  dès  la  nuit  pour  recevoir  Jésus,  pen- 
dant que  Judas  était  parti  avec  la  garde,  et  par  conséquent 
préférer  la  narration  du  troisième  évangile,  d'après  laquelle 
ib  ne  se  réunirent  qu'au  point  du  jour  (1)  ;  mais  Luc  se 
prive  lui-même  de  cet  avantage,  en  disant  que  les  grands- 
prêtres  et  les  anciens  assistèrent  à  l'arrestation  de  Jésus 
dans  le  jardin  ;  car  ce  zèle,  qui  les  avait  poussés  &  cette  dé- 
marche, les  aurait  aussi  poussés  à  tenir  immédiatement 
séance  et  à  prendre  une  prompte  résolution.  Cependant, 
même  chez  Matthieu  et  chez  Marc,  il  y  a  quelque  chose  de 
singulier,  c'est  qu'après  nous  avoir  raconté  tout  l'interro- 
gatoire et  la  décision  qui  fut  prise,  ils  ajoutent  néanmoins 
(27, 1  et  15,  1)  :  Dès  qu'il  fit  jour,  ils  tinrent  conseil  : 
wpwtaç  Si  y£vo(X6vyiç,  cuj/.êotftiov  eXaêov.  Il  semblerait  donc 
que  les  membres  du  sanhédrin  se  sont,  sinon  réunis  de 
nouveau  le  matin,  puisqu'ils  avaient  été  ensemble  pendant 
toute  la  nuit,  du  moins  arrêtés  seulement  alors  à  une  réso- 
lution contre  Jésus,  laquelle  cependant  avait  déjà  été  prise, 
d'après  ces  évangélistes,  dans  la  réunion  nocturne  (2);  à 
moins  que  l'on  ne  veuille  dire  qu'à  l'arrêt  de  mort  déjà 
prononcé,  ils  joignirent  le  lendemain  la  résolution  de  livrer 

(1)  C'est  ce  que  dit  Schleiermacher,  (î)  Le  même,  1.  c;  compares Fritt- 

Veber  den  Lukas,  S.  295.  sche ,  sur  ce  passage  de  Mttthiev. 
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Jésus  à  Pilate,  ou,  en  d'autres  termes,  qu'après  avoir  pro- 
noncé la  condamnation  à  mort,  ils  délibérèrent  sur  le  mode 
d'exécution.  Il  faut  considérer  comme  une  lacune  dans  les 
récits  de  Luc  et  de  Jean  l'omission  de  ce  qui  se  passa  avec 
les  faux  témoins,  <|>si>#o[jiapTi>pe;  ;  car  il  est  tout  à  fait  vrai- 
semblable que  Jésus  avait  parlé  de  la  démolition  et  de  là 
reconstruction  du  Temple,  à  cause  de  la  concordance  dé 
Jean,  2,  19,  et  des  Actes  des  Apôtres,  6,  ift,  avec  Mat- 
thieu et  Marc;  dès  lors  il  est  tout  naturel  que  cette  décla- 
ration ait  été  articulée  comme  un  grief  contre  lui  devant  lé 
tribunal.  Schleiermacher  explique  l'absence  de  ce  point 
important  chez  Luc,  en  disant  que  le  rédacteur  de  ce  mor-> 
ceau  dans  le  troisième  évangile  avait,  il  est  vrai,  suivi  de- 
puis le  jardin  la  troupe  qui  conduisit  Jésus,  mais  que,  exclu 
du  palais  du  grand-prêtre  avec  la  plupart  des  autres,  il  né 
put  raconter  ce  qui  s'y  passa  que  par  ouï-dire.  Toutefois, 
pour  ne  rien  anticiper,  on  n'admettra  pas,  pour  l'amour  de 
la  seule  particularité  de  la  guérison  du  serviteur  blessé,  que 
le  narrateur,  dans  ce  paragraphe  de  l'évangile  de  Luc,  ait 
été  placé  aussi  près  des  événements.  De  plus,  le  troisième 
évangéliste  semble  ne  connaître  le  mot  sur  la  démolition  et 
reconstruction  du  Temple  que  comme  accusation  contre 
Etienne  et  non  contre  Jésus,  tandis  que  le  quatrième  évan- 
géliste ne  le  connaît  que  comme  déclaration  de  Jésus,  et 
non  comme  sujet  d'accusation  contre  lui.  Ce  mot  ayant  dû 
être  précédemment  l'objet  d'explications  (1),  il  ne  reste 
plus  rien  à  en  dire  ici. 

Jésus  ne  répondant  rien  aux  dépositions  des  témoins,  le 
graud-prètre,  d'après  les  deux  premiers  évangélistes,  le  san- 
hédrin, d'après  le  troisième,  sans  aucune  mention  des  té- 
moins, lui  demanda  s'il  prétendait  être  réellement  le  Messie 
(le  fils  de  Dieu);  à  quoi,  d'après  les  deux  premiers,  il  répon- 
dit sans  hésitation  par  les  mots  :  Vous  l'avez  dit,  <ji>  eîracç, 

(i)  T.  2,  $  oc». 
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et  :  Je  te  suis,  tyo»  si|xi ,  et  il  ajouta  que  dorénavant  ou  im- 
médiatement (orc'  apri)  ils  verraient  le  Gis  de  l'homme  sur- 
gir h  la  droite  de  la  puissance  divine  et  venir  dans  les  nuages 
du  ciel.  D'après  Luc,  au  contraire,  il  déclare  d'abord  que 
sa  réponse  ne  lui  servira  de  rien  ;  puis  il  ajoute  que  doré- 
navant le  fils  de  l'homme  siégera  à  la  droite  de  la  puissance 
divine.  Sur  quoi  tous  lui  demandent  avec  anxiété  s'il  est 
donc  le  fils  de  Dieu,  et  il  répond  affirmativement.    Ainsi 
Jésus  exprime  l'espérance  d'arriver  dès  lors  par  sa  mort  à 
la  glorieuse  prérogative  de  siéger  messianiquernent  à  la 
droite  de  Dieu,  d'après  le  Psaume  110, 1,  que  déjà,  d'après 
Matthieu,  22,  44,  il  avait  appliqué  au  Messie.  Quand, 
d'après  les  deux  premiers  évangélistes,  Jésus,  après  avoir 
dit  :  Jssis  à  la  droite  toute-puissante  de  Dieu,  xafafpévov 
ex  &e£iûv  tt,ç  $i>và[x.6fe><;,  ajoute  :  Et  venant  sur  les  nuées  du 
ciel,  xal  ep^ofxevov  cm  twv  veçe^v  tou  oùpavou,  il  prédit  en 
même  temps,  comme  plus  haut,  sa  venue  prochaine,  et  il 
prédit  positivement  qu'elle  sera  un  retour.  D'après  Olshau- 
sen,  le  mot  de  Matthieu,  désormais,  arc'  ap-n,  ne  se  rapporte 
qu'à  assis,  etc.,  car  il  n'irait  pas  avec  venant,  etc.,  puis- 
qu'on ne  peut  concevoir  comment  Jésus  se  serait  dès  lors 
représenté  comme  venant  immédiatement.  C'est  dans  la 
même  intention  que  Neander  traduit  les  mots  ip/op.svov  tri 
tôv  vcçeXôv,  par  :  Marchant  sur  les  nuées  (1).  Cette  tra- 
duction et  celle  de  Olshausen  sont  deux  évidentes  falsifica- 
tions du  sens  des  mots,  suggérées  par  des  difficultés  dogma- 
tiques. Jésus  ayant  fait  la  déclaration  dont  il  a  été  parlé 
plus  haut,  le  grand-prètre,  d'après  Matthieu  et  Marc,  dé- 
chire ses  habits,  prononce  que  Jésus  est  convaincu  de  blas- 
phème, et  l'assemblée  le  reconnaît  digne  de  mort;  de 
même  aussi,  d'après  Luc,  les  gens  assemblés  remarquent 
qu'il  n'est  pas  besoin  de  plus  amples  témoignages,  puisqu'ils 

(n  L.  J.  Chr.,  S.  62*. 
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ont  entendu  eux-mêmes  de  leurs  oreilles  la  déclaration  cou- 
pable de  Jésus. 

La  condamnation  est  suivie,  chez  les  deux  premiers  évan- 
gélistes,  de  mauvais  traitements  exercés  contre  Jésus;  Jean, 
qui  ne  parle  pas  ici  de  condamnation,  les  place  après  que 
Jésus  a  invoqué  la  publicité  de  son  ministère;  Luc  les  met 
dès  avant  l'interrogatoire.  Ces  divergences  proviennent  plus 
probablement  de  ce  qu'on  ne  savait  plus  quand  les  mauvais 
traitements  avaient  été  exercés,  que  de  ce  qu'ils  eussent  été 
répétés  à  différents  temps  et  dans  différentes  circonstances. 
Ces  mauvais  traitements  sont  attribués  expressément,  par 
Jean  à  un  serviteur ,  OmopcTTiç,  par  Luc  aux  hommes  tenant 
Jésus,  avÂpec  auvfyovTtç  tov  Itjgouv.   Au  contraire,  chez 
Marc,  il  faut  que  les  quelques  uns  qui  crachent  contre  lui, 
Tivèç  è[it.7uuovT£ç ,  soient  du  nombre  de  rassemblée  totale, 
7rovTeç,  qui  venait  de  le  condamner,  puisqu'un  peu  plus 
bas  Pévangéliste  en  distingue  les  serviteurs,  Û7mp£raç  ;  de 
même  aussi,  chez  Matthieu,  qui,  sans  mettre  un  nouveau 
sujet,  continue  son  récit  par  :  Ils  commencèrent  alors,  rore 
xp^avTo,  les  membres  mêmes  du  sanhédrin  paraissent  être 
ceux  qui  se  permirent  ces  actes  indignes  ;  ce  que,  avec  rai- 
son, Schleiermacher  a  trouvé  invraisemblable,  et  en  con- 
séquence il  a  préféré  la  narration  de  Luc  h  celle  de  Mat- 
thieu (1).   Les   mauvais  traitements   consistent,   d'après 
Jean,  en   un  soufflet,  pamcpa,  qu'un  serviteur  donne  h 
Jésus  a  cause  d'un  prétendu  discours  irrespectueux  adressé 
au  grand-prêtre;  chez  Matthieu  et  Marc,  ils  consistent  en 
crachements  au  visage  (mirruçav  tiç  to  Trpoaawrov  aùroiï), 
en  coups  sur  la  tête  et  en  soufflets;  il  faut  ajouter  (ce  qui 
se  trouve  même  chez  Luc)  qu'il  fut  frappé  (la  tète  cou- 
verte) (2)  et  sommé,  par  moquerie,  de  prouver  sa  qualité 

(1)  L.  c.  que  ce  que  Ton  demandait  ironiquement 

(2)  Matthieu,  qui  ne  dit  pas  que  la       à  Jésus,  qni  royait,  mais  qui  ne  con- 
tétc  eût  été  courerte ,  parait  se  figurer      «laissait  pas  les  personnes  qui  le  (naîtrai- 
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messianique  de  voyant,  en  désignant  celai  qui  le  frappait. 
D'après  Olshausen,  l'esprit  de  la  prophétie  n'a  pas  jugé 
au-dessous  de  lui  d'annoncer  è  l'avance  ces  grossièretés 
en  détail,  et  de  caractériser  en  même  temps  l'état  moral 
que  le  saint  de  Dien  opposa  à  la  foule  profane.  C'est  avec 
raison  que  l'on  cite  ici  Isaïe,  50,  6  seq.  :  J'ai  donné  mon 
dos  aux  coups  de  fouet,  mes  joues  aux  soufflets,  et  je  n'ai 
pas  détourné  ma  face  de  la  honte  des  crachements,  etc. ,  tov 
vûtov  (/.ou  ÂéSwxa  eiç  [iMGTvyoLç ,  riç  $e  atayovaç  p.ou  ziç  pam- 
<7(j.aTa,  to  Se  7cpo<ra>7rov  [aou  oùx  cnré<JTpe<|/a  im  aùr^uvmç  èjA-Trrv- 
ajjLaxwv  x.  t.  X.  (LXX)  ;  comparez  Michée,  4, 1 4.  Quant  & 
la  patience  avec  laquelle  Jésus  supporta  tout  cela,  on  cite, 
avec  non  moins  de  raison,  le  passage  connu  d'isaïe,  53,  7, 
où  est  signalé  le  silence  du  serviteur  de  Dieu  au  milieu  des 
mauvais  traitements.  Mais  l'enchaînement  de  tout  le  para- 
graphe ne  permet  pas  plus  de  voir  dans  le  y.  &  et  suivants 
du  50e  chap.  d'isaïe,  que  dans  le  53e  chap.  du  même  pro- 
phète, une  prophétie  relative  au  Messie  (1);  par  conséquent 
la  concordance  de  l'événement  avec  le  passage  aurait  été  ou 
le  résultat  d'un  calcul  humain  ou  purement  accidentel.  Ni  les 
serviteurs  ni  les  soldats  n'auront  eu  dans  leurs  mauvais  trai- 
tements l'intention  d'accomplir  des  prophéties  sur  la  per- 
sonne de  Jésus,  ni  lui-même  n'aura  eu  l'affectation  de  se 
taire  par  un  semblable  motif;  mais,  vu  la  nature  des  cir- 
constances, des  personnes  et  des  idées,  il  peut  se  trouver  ici 
une  coïncidence  accidentelle.  Cependant,  quelque  vraisem- 
blable qu'il  soit  que,  conformément  à  la  grossière  coutume 
de  ce  temps,  Jésus  prisonnier  eût  été  maltraité,  et  entre 
autres  maltraité  de  la  manière  que  rapportent  les  évangé- 
listes,  on  ne  peut  guère  méconnaître  que  leurs  descriptions 
sont  faites  d'après  des  prophéties  que  l'on  rapporta  à  Jésus 
du  moment  qu'il  fut  conçu  comme  souffrant  et  maltraité. 

taient ,  c'était  de  le*  nommer  par  leur  (1  )  Yojt%  Gesenivs  sur  *e  puisât*. 

nom.  Coin  p.  De  Wcîle,  snr  ce  passage.  * 
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;  De  même,  quelque  conforme  qu'il  soit  au  caractère  de  Jésus 

t  d'avoir  supporté  patiemment  ces  mauvais  traitements,  et 

*  opposé  un  noble  silence  à  des  questions  inconvenantes,  les 
$  évangélistes  n'auraient  pas  signalé  cette  circonstance  tant  de 
j  fois  et  avec  tant  d'intérêt  (1),  s'il  ne  leur  avait  pas  importé 
r  de  montrer  en  cela  l'accomplissement  des  prophéties  de 

*  l'Ancien  Testament. 

§  CXXVII. 

Reniement  de  Pierre. 

Au  moment  ou  Jésus  est  emmené  hors  du  jardin,  les 
deux  premiers  évangélistes  rapportent  que  tous  les  apôtres 
prirent  à  l'instant  la  fuite;  néanmoins  ils  disent,  comme  Luc 
et  Jean,  que  Pierre  suivit  de  loin,  et  qu'il  sut  se  procurer 
le  moyen  d'entrer  avec  l'escorte  dans  la  cour  du  palais  du 
grand-prêtre.  Tandis  que,  d'après  les  synoptiques,  Pierre  est 
le  seul  qui  donne  cette  preuve  de  courage  et  d'attachement 
à  Jésus,  preuve  qui  devait  bientôt  être  pour  lui  la  cause  de 
la  plus  profonde  humiliation;  le  quatrième  évangile  lui 
associe  Jean,  et  ajoute  que  ce  fut  cet  apôtre  qui,  par  sa 
connaissance  avec  le  grand-prêtre,  procura  à  Pierre  l'accès 
dans  le  palais.  Cette  divergence  a  été  examinée  plus  haut 
avec  tout  le  caractère  spécial  que  cet  évangile  donne  à  la 
position  de  Pierre  vis-à-vis  de  Jean  (2). 

D'après  tous  les  évangélistes,  ce  fut  dans  cette  cour,  ax»\rtt 
que  Pierre,  intimidé  par  la  tournure  sérieuse  que  prenaient' 
les  affaires  de  Jésus,  et  par  les  serviteurs  du  grand-prêtre  qui 
l'entouraient,  déclara  à  diverses  reprises  qu'il  ne  connaissait 

(1)  Natlh.,  26,  63;  compares  Marc.  xot)  ovx  &*cxpfyorro  avr£  ovft  h  ptytftt 

14,  61  :  Jésus  se  taisati,  o  et  ï*jaowç  «art  GavpâÇuv  tov  yryttiéva  lia», 

jerewira.  Luc,  23,  9  :  Mmis  il  ne  lui  répondit 

Nalth.,  27,  il:  ïl  ne  répondit  rien,  rien,  avro;  et  ovJiv  àntxpbaro  avtf. 

ovJiv  àntxpbaro.  Joh.,  19,  9  :  Mais  Jésus  ne  Imifit  au- 

Mattk.,  27,  là,  comparez  Marc,  15,  eu  ne  réponse,  ô  <ft  fvpov;  unéxùioi*  ovs 

5  :  Et  il  ne  lui  répondu  pas  un  seul  mot,  ftfoxiv  otvrw. 

de  sorte  que  le  chef  s'étonna  grandement,  (2)  T.  !,'$  lxxiii. 
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pas  le  Galiléen  arrêté,  afin  de  faire  tomber  un  soupçon  ex- 
primé aussi  à  diverses  reprises,  ù  savoir  qu'il  était  du  nombre 
des  adhérents  de  ce  Galiléen.  Ainsi  que  cela  a  été  déjà 
indiqué,  une  différence  peut  paraître  exister  entre  le  qua- 
trième évangile  et  les  autres,  au  sujet  de  celui  à  qui  appar- 
tenait le  palais  où  arriva  le  reniement.  Au  premier  abord, 
le  récit  de  Jean  signiGe  que  le  premier  reniement  (18, 17) 
eut  lieu  pendant  l'interrogatoire  devant  Anne,  car  ce  renie- 
ment est  placé  après  le  verset  13,  où  il  est  dit  que  Jésus 
fut  conduit  auprès  d'Anne,  et  avant  le  verset  24,  où  il  est 
dit  qu'il  fut  conduit  h  Caiphe;  il  n'y  a  que  les  deux  renie- 
ments suivants  qui  paraissent,  d'après  Jean  aussi,  s'être 
passés  pendant  l'interrogatoire  devant  Caiphe,  dans  son 
palais,  puisqu'il  n'en  est  fait  mention  qu'après  que  Jésus 
fut  amené  à  Caiphe  (v.  25 — 27),  et  qu'immédiatement 
ensuite  l'évangéliste  raconte  qu'il  fut  remis  à  Pilate  (v.  28). 
Mais ,  dans  le  récit  même  de  Jean ,  se  trouve  un  empê- 
chement à  admettre  que  le  premier  reniement  se  passa 
dans  un  lieu  différent  de  celui  où  les  deux  autres  se  passè- 
rent. Après  le  récit  du  premier  reniement  arrivé  à  la  porte 
même  du  palais,  qui  est,  ce  semble,  le  palais  d'Anne,  il 
est  dit  que  les  domestiques  allumèrent,  à  cause  du  froid, 
un  feu  de  charbon  ;  Pierre  était  aussi  debout  avec  ceux 
qui  se  chauffaient ,  t,v  8i  xal  (jlst1  carrwv  6  néTpoç  écrw;  xai 
8ep|xatvo(A8vo<;  (v.  18).  Or,  plus  loin  le  récit  du  second  et  du 
troisième  reniements  débute  presque  par  les  mêmes  mots  : 
Simon-Pierre  était  là  debout  à  se  chauffer,  h  8i  Sipwav 
nfrpoç  é<rrà>;  xal  ÔspjjiatvojjLcvoç  ;  on  ne  peut  donc  pas  se  Bgu- 
rer  autre  chose,  si  ce  n'est  qu'en  disant  pour  la  première 
fois  que  le  feu  de  charbon  fut  allumé,  et  que  Pierre  s'en 
approcha,  l'évangéliste  a  voulu  dire  que  le  second  et  le 
troisième  reniements  eurent  lieu  auprès  de  ce  feu,  et  par 
conséquent,  d'après  la  supposition  faite  pour  le  premier  re- 
niement, dans  la  maison  d'Anne.  A  la  vérité,  les  synoptt- 
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B  ques  (Marc,  v.  54;  Luc,  v.   55)  parlent  aussi  d'un  feu 
m  allumé  dans  la  cour  de  Caïphe,  auquel  se  chauffa  Pierre, 
f  seulement  ils  le  disent  assis,  comme  Jean  le  dit  debout;  mais 
3,  il  ne  s'ensuit  pas  que  Jean  ait  cru  qu'un  pareil  feu  eût  été 
-,  allumé  aussi  dans  la  cour  du  grand-prêtre  alors  régnant, 
»  car  il  ne  parle  d'un  feu  pareil  que  chez  Anne,  d'après  la 
supposition  que  nous  avons  faite  jusqu'à  présent.  Euthy- 
_.   raius  conjecture  que  les  demeures  d'Anne  et  de  Caïphe 
s   avaient  une  cour  commune,  et  qu'ainsi  Pierre,  après  que 
s   Jésus  eut  été  mené  du  premier  au  second,  put  rester  auprès 
g    du  même  feu.  Celui  qui  trouve  trop  d'artiGce  dans  une  pa- 
.    reille  conjecture  admettra  plutôt  que  le  second  et  le  troi- 
f    sième  reniements  arrivèrent,  selon  Jean,  non  après,  mais 
pendant  le  transfert  de  Jésus  d'Anne  à  Caïphe  (t).  Ainsi, 
quand  on  suppose  que  Jean  rapporte  un  interrogatoire  de- 
vant Anne,  la  différence  entre  les  évangiles  au  sujet  du  lieu 
où  se  fit  le  reniement  est  totale;  partant  de  là,  les  uns  se 
sont  décidés  en  faveur  de  Jean,  et  ils  ont  dit  que  les  apôtres 
dispersés  n'avaient  eu  que  des  renseignements  décousus  sur 
ces  scènes,  et  que  Pierre,  qui  n'était  pas  de  Jérusalem,  n'a- 
vait même  pas  su  dans  quel  palais  il  était  entré  pour  son 
malheur;  que  lui,  et  après  lui  les  premiers  évangélistes 
avaient  pensé  que  les  reniements  avaient  eu  lieu  dans  la 
cour  de  Caïphe,  erreur  rectifiée  par  Jean,  qui  connaissait 
mieux  la  ville  et  le  palais  du  grand-prêtre  (2).  Mais,  quand 
même  on  accorderait,  ce  qui  est  incroyable,  que  Pierre  se 
fût  imaginé  faussement  avoir  renié  dans  le  palais  de  Caïphe, 
Jean,  qui  durant  ces  journées  était  aux  côtés  de  Pierre, 
l'aurait  redressé  certainement,  et  celte  fausse  opinion  n'au- 
rait pu  prendre  de  la  consistance.  Il  serait  donc  possible 
de  faire  la  tentative  inverse  et  d'essayer,  aux  dépens  du 


(1)  C'est  ce  que  fait  Scltleiermaclier,  (2)  C'est  ce  que  dit  Piulns,). 

Vêler  de*  Lukat,  S.  289  ;  Olsbansen,  2,      S.  577  f. 
S.  445. 
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quatrième  évangéliste,  de  donner  raison  aux  synoptiques, 
si  nous  n'avions  pas  trouvé  la  solution  de  cette  contradiction 
apparente  dans  le  paragraphe  précédent,  où  nous  avons  va 
que  Jean,  après  avoir  mentionné  seulement  que  Jésus  fut 
conduit  devant  Anne,  parle,  dès  le  verset  15,  de  ce  qui  se 
passa  dans  le  palais  de  Caïphe. 

Quant  aux  différents  reniements ,  tous  les  évangélistes 
s'accordent  à  dire  que ,  conformément  à  la  prédiction  de 
Jésus,  ils  furent  au  nombre  de  trois;  mais  ils  diffèrent  entre 
eux  dans  la  description  qu'ils  en  donnent.  Examinons  d'a- 
bord ce  qui  est  relatif  aux  lieux  et  aux  personnes.  D'après 
Jean,  le  premier  reniement  se  fait  dès  l'entrée  de  Pierre 
vis-à-vis  une  portière,  TCatSund}  Ôupwpo;  (v.  17);  d'après  les 
synoptiques ,  il  ne  se  fait  que  dans  la  cour  intérieure  vis-à- 
vis  une  servante,  77ai£«TX7),  Pierre  étant  assis  auprès  du  feu 
(Matth.,  v.  69  seq.  et  paraît.).  Le  second  se  fait  auprès  du 
feu,  d'après  Jean  (v.  25),  et  aussi  d'après  Luc,  qui  du  moins 
ne  signale  aucun  changement  de  position  (v.  58);  chez  Mat- 
thieu (v.  71)  et  chez  Marc  (v.  68  seq.),  il  se  fait  après 
que  Pierre  est  entré  dans  l'avant-cour  (toAùv,  7cpoauXiov); 
d'après  Jean,  il  se  fait  vis-à-vis  plusieurs  individus  ;  d'après 
Luc,  vis-à-vis  un  seul  ;  d'après  Matthieu ,  vis-à-vis  une 
autre  servante;  d'après  Marc,  vis-à-vis  la  même,  devant 
laquelle  il  avait  renié  la  première  fois.  Le  troisième  renie- 
ment se  fait  également  dans  l'avant-cour,  d'après  Matthieu 
et  Marc,  qui  ne  signalent  aucun  changement  de  lieu,  du 
second  au  troisième  reniement;  d'après  Luc  et  Jean,  qoi 
ne  signalent  non  plus  aucun  changement  de  lieu,  il  se  fait 
sans  aucun  doute  encore  dans  la  cour  intérieure,  auprès  du 
feu;  il  se  fait,  d'après  Matthieu  et  Marc,  vis-à-vis  plusieurs 
assistants;  d'après  Luc  vis-à-vis  un  seul;  d'après  Jean, 
vis-à-vis  un  parent  du  serviteur  blessé  dans  le  jardin.  Quant 
aux  paroles  qui  furent  échangées  dans  ces  occasion!,  les 
unes  s'adressent  tantôt  à  Pierre  lui-même,  tantôt  aux 
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tv  tants  pour  appeler  l'attention  sur  lui.  Les  deux  premières 
£r  fois,  elles  signifient  assez  uniformément  qu'il  parait  être 
B  aussi  un  des  adhérents  de  celui  qui  vient  d'être  arrêté  ;  mais 
-,  la  troisième  fois ,  où  ces  gens  veulent  motiver  leurs  soup- 
t,  çons  contre  Pierre,  ils  arguent,  d'après  les  synoptiques, 
de  son  parler  galiléen  ;  d'après  Jean,  le  parent  de  Malchus 
*  prétend  le  reconnaître  pour  l'avoir  vu  dans  le  jardin  ;  et , 
s  entre  ces  deux  manières  de  motiver,  la  première  paraît  aussi 
v   naturelle  que  l'autre  paraît  artificielle,  car,  dans  cette  der- 
nière version,  celui  qui  porte  la  parole  étant  désigné  comme 
le  parent  de  Malchus,  cela  semble  fait  à  dessein  pour  qu'il 
fût  bien  compris  dans  le  récit  que  Pierre  était  l'auteur  du 
coup  d'épée  (1).  Les  réponses  de  Pierre  comportent  aussi 
quelques  différences  :  il  emploie  un  serment,  d'après  Mat- 
thieu dès  le  second  reniement;  d'après  Marc,  au  troisième 
seulement;  d'après  les  deux  autres,  il  n'emploie  de  ser- 
ment à  aucun  de  ses  reniements.  Chez  Matthieu ,  il  y  a 
cette  gradation,  qu'au  troisième  reniement,  outre  le  ser- 
ment, oaviîetv,  il  joint  des  imprécations,  xaTava6e|/.aTt£etv  ; 
ce  qui,  à  côté  des  autres  évangélistes,  porte  le  caractère 
d'une  amplification. 

Engrener  les  uns  dans  les  autres  ces  reniements,  racontés 
si  différemment,  de  telle  façon  qu'aucun  évangéliste  ne  fût 
accusé  d'avoir  fait  un  récit,  je  ne  dirai  pas  erroné,  mais 
seulement  inexact ,  ce  fut  là  toute  une  affaire  pour  les  har- 
monistes. Non  seulement  les  interprètes  surnaturalistes  déjà 
anciens,  tels  que  Bengel,  se  sont  soumis  à  cette  besogne, 
mais  encore,  tout  récemment,  Paulus,  a  pris  beaucoup  de 
peine,  pour  mettre  en  un  ordre  convenable  et  dans  un  en- 
chaînement conforme  aux  choses  les  reniements  racontés 
par  les  évangélistes.  D'après  lui ,  Pierre  renie  le  Sei- 
gneur : 

(1)  Compares  We'me,  Die  evang,  Geschichte  t  i,  S.  609* 
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1°  Devant  la  portière  (premier  reniement  chez  Jean); 

2°  Devant  plusieurs ,  debout  a  côté  du  feu  (second  re- 
niement chez  Jean)  ; 

3°  Devant  une  servante,  à  côté  du  feu  (premier  renie- 
ment chez  les  synoptiques)  ; 

4°  Devant  un  individu  qui  n'est  pas  autrement  désigné 
(second  reniement  chez  Luc)  ; 

5°  En  entrant  dans  Pavant-cour,  en  présence  d'une  ser- 
vante (second  reniement  chez  Matthieu  et  Marc.  Si  Paulos 
était  conséquent ,  il  ferait  ici  deux  reniements  ;  car  la  ser- 
vante qui  appelle  sur  Pierre  l'attention  des  assistants,  était, 
il  est  vrai ,  d'après  Marc,  la  même  que  celle  du  n°  3,  mais, 
d'après  Matthieu,  elle  était  différente)  ; 

6°  Devant  le  parent  de  Malchus  (troisième  reniement 
chez  Jean); 

7°  Devant  un  individu  qui  prétend  le  reconnaître  à  son 
parler  galiléen  (troisième  reniement  chez  Luc)  ; 

8°  Ce  dernier  individu  est  aussitôt  appuyé  par  plusieurs 
autres,  et  Pierre  affirme  avec  plus  de  force  qu'il  ne  con- 
naît pas  Jésus  (troisième  reniement  chez  Matthieu  et 
Marc). 

Cependant,  lorsque,  par  respect  pour  la  créance  due  aux 
évangélistes,  on  sépare  ainsi  leurs  récits,  on  court  risque  de 
compromettre  la  créance  plus  importante  due  à  Jésus.  Celui- 
ci  avait  parlé  d'un  triple  reniement;  or,  suivant  qu'on  sera 
plus  ou  moins  conséquent  -dans  la  séparation  des  récits, 
Pierre  aura  renié  de  six  h  neuf  fois.  L'ancienne  exégèse  s'est 
tirée  d'embarras  par  la  règle  :  La  négation  faite  d'un  seul 
coup  à  différentes  interrogations  de  plusieurs,  est  comptée 
pour  une  seule  (1).  Mais,  quand  même  on  accorderait 
qu'une  pareille  manière  de  compter  est  admissible,  cepen- 
dant, comme  chacun  des  quatre  narrateurs  indique  généra- 

(1)  Àboegatio  ad  plnres  pluriam  înterrogationes  facto  a  do  paroxytmo,  pra 
uoa  numeratnr.  Bengel ,  in  Gnomon. 
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u  lemcnt  des  intervalles  de  temps  plus  ou  moins  longs  entre 
«  les  reniements  isolés  qu'il  rapporte,  il  faudrait  justement 
que  chaque  fois  les  reniements  racontés  par  différents  évan- 
i  légistes  eussent  été  faits  d'un  seul  coup  ;  par  exemple,  un 
reniement  de  Matthieu  avec  un  reniement  de  Marc,  etc.; 
5   ce  qui  est  une  supposition  absolument  arbitraire.  Aussi , 
dans  ces  derniers  temps,  on  s'est  tourné  de  préférence  vers 
/:  une  autre  explication,  et  Ton  a  dit  :  De  même  que  dans  la 
\   bouche  de  Jésus  le  mot  trot;,  rprç,  n'avait  été  employé  que 
r    comme  un  nombre  rond  signifiant  un  reniement  multiplié , 
i    de  même,  Pierre,  une  fois  qu'il  fut  embarrassé  au  milieu  de 
ce  qu'il  regardait  comme  des  mensonges  nécessaires,  aura 
répété  ces  affirmations  plutôt  à  six  ou  sept  questionneurs 
soupçonneux  qu'à  trois  seulement  (1).  Mais  quand  bien 
même,  d'après  Luc  (v.  59  seq.),  on  estimerait  à  plus  d'une 
heure  la  distance  entre  le  premier  reniement  et  le  dernier, 
cependant  il  est  extrêmement  invraisemblable  que  Pierre 
ait  été  ainsi  questionné  par  toutes  sortes  de  gens  et  de  tous 
les  côtés,  d'autant  plus  qu'il  resta  en  liberté  malgré  un 
soupçon  qu'on  suppose  aussi  général  ;  et,  quand  les  inter- 
prètes décrivent  l'état  moral  de  Pierre  durant  cette  scène 
comme  celui  d'un  homme  qui  ne  sait  plus  à  qui  entendre  (2), 
ils  donnent  plutôt  l'idée  de  l'état  dans  lequel  tombe  le  lec- 
teur en  voyant  s'accumuler  ainsi  des  questions  et  des  ré- 
ponses répétées  avec  la  même  teneur,  comparable  aux 
battements  sans  fin  et  sans  signification  d'une  pendule  dé- 
rangée. C'est  donc  avec  raison  que  Olshausen  a  écarté  pré- 
judiciellement  comme  stérile  tout  effort  pour  supprimer  de 
pareilles  différences;  néanmoins,  bientôt  après,  tantôt  il 
cherche  lui-même  à  concilier  sur  quelques  points  d'une 
manière  forcée  les  divergences  de  ces  narrations  ;  tantôt, 
quand  il  insiste  pour  établir  qu'il  y  a  eu  vraiment  trois 

(1)  Paolos,  1.  c,  S.  578.  (2)  Heu,  Getchickte  J*sut  2,  S.  SAS. 
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reniements,  il  se  montre  moins  sagace  que  Paul  us,  qui, 
avec  raison,  fait  remarquer  qu'il  est  visible  que  les  évangé- 
listes  se  sont  attachés  à  créer  justement  un  triple  reniement. 
Ce  qui,  peut-être,  arriva  dans  cette  soirée  à  diverses  reprises 
(mais  non  pas  huit  à  neuf  fois),  fut  fixé  à  trois  fois,  afin  que 
la  prédiction  de  Jésus,  entendue  dans  le  sens  le  plus  rigou- 
reux, reçût  le  plus  strict  accomplissement. 

D'après  tous  les  récits,  le  chant  du  coq,  conformément  à 
la  prédiction  de  Jésus ,  amène  le  terme  et  en  même  temps 
la  catastrophe  de  toute  l'histoire  du  reniement.  Le  coq 
chante,  selon  Marc,  dès  après  le  premier  reniement  (v.  68), 
et  par  conséquent,  pour  la  seconde  fois  après  le  troisième; 
selon  les  autres,  il  ne  chante  qu'une  fois,  après  le  dernier 
reniement.  Tandis  que  Jean  termine  là  son  récit,  Matthieu 
et  Marc  ajoutent  qu'au  chant  du  coq,  Pierre  se  rappela  la 
prédiction  de  Jésus  et  pleura. Mais  Luc  a  un  détail  spécial,  il 
raconte  qu'au  chant  du  coq  Jésus  se  tourna  et  regarda  Pierre, 
et  que  celui-ci ,  se  ressouvenant  de  la  prédiction  de  Jésus, 
fondit  en  larmes  amères.  D'après  les  deux  premiers  évan- 
gélistes,  Pierre  n'était  pas  dans  le  même  local  que  Jésus;  il 
se  trouvait  en  dehors ,  e£o>  (Mat th.,  v.  69),  ou  en  bas,  suer* 
(Marc,  v.  66),  dans  la  cour,  ev  ttj  wJXvi,  par  conséquent 
Jésus  était  en  dedans  ou  en  haut  dans  le  palais.  Or,  com- 
ment Jésus  put-il  entendre  les  reniements  de  Pierre  et  lui 
jeter  un  coup  d'oeil?  Pour  le  dernier  point,  on  répond  or- 
dinairement que  Jésus  fut  dans  le  moment  même  transféré 
du  palais  d'Anne  dans  celui  de  Caïphe,  et  qu'en  passant  il 
jeta  un  coup  d'œil  significatif  sur  le  faible  apôtre  (1).  Mais 
Luc  ne  parle  pas  du  tout  de  ce  transfert  de  Jésus;  et  sa 
phrase  :  Le  Seigneur,  se  retournant,  regarda  Pierre,  orpayùc 
d  Kupioç  évéêXetf'e  tû  nerpo),  semble  dire,  non  pas  que  Jésas 
en  s'en  allant  regarda  Pierre,  mais  que,  lui  tournant  le  dos, 

(J)  Paillas  et  OUhaosen  ,  sur  ce  passage;  Schleiermaclier ,  l.    c. ,  S.   289; 
Kaander,  S.  633,  Anm. 
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il  se  retourna  pour  le  regarder.  EnGn  la  supposition  que 
Ton  fait  ici  n'explique  pas  encore  comment  Jésus  avait  eu 
connaissance  des  reniements  de  Pierre-  car,  au  milieu  du 
tumulte  de  celte  soirée,  il  ne  lui  était  pas  aussi  facile  que 
Paulus  le  croit,  d'entendre,  dans  l'appartement  où  il  était, 
Pierre  qu'on  suppose  parler  haut  dans  la  cour.  A  la  vérité, 
cette  distinction  expresse  entre  le  lieu  où  était  Jésus,  et  le 
lieu  où  était  Pierre,  ne  se  trouve  pas  dans  Luc,  et,  d'après 
lui,  il  se  pourrait  que  Jésus  eût  été  retenu  quelque  temps 
dans  la  cour.  Mais  d'une  part  le  récit  des  autres  est  ici  plus 
vraisemblable  en  soi;  d'autre  part,  l'impression  donnée  par 
le  récit  que  Luc  lui-même  fait  des  reniements,  n'est  pas, 
au  premier  aspect,  que  Jésus  eût  été  tout  près  de  Pierre. 
Au  reste,  on  aurait  pu  s'épargner  les  hypothèses  destinées  à 
expliquer  ce  coup  d'œil  de  Jésus,  si  Ton  avait  soumis  à  un 
examen  critique  l'origine  de  cette  particularité;  il  aurait 
suffi,  outre  le  silence  des  autres  évangélistes,  de  remarquer 
avec  combien  peu  de  clarté  le  troisième  évangéliste  rapporte 
que  Jésus  jeta  tout  à  coup  un  regard  sur  cette  scène,  der- 
rière laquelle  il  était  jusque-là  resté,   pour  comprendre 
quelle  est  la  valeur  de  ce  renseignement.  Quand  Luc  ajoute 
qu'au  regard  de  Jésus,  Pierre  se  ressouvint  de  ce  que  le 
Seigneur  lui  avait  dit  sur  son  reniement  prochain,  on  aurait 
pu  connaître  que  le  regard  de  Jésus  n'est  pas  autre  chose 
que  le  souvenir  de  Pierre  rendu  visible  et,  pour  ainsi  dire, 
mis  en  action.  Ainsi,  tandis  que  le  récit  de  Jean,  qui  est  ici 
le  plus  simple,  ne  représente  qu'objectivement,  par  le  chant 
du  coq,  l'accomplissement  de  la  prédiction  de  Jésus;  tandis 
que  les  deux  premiers  évangélistes  y  joignent  l'impression 
subjective  que  cette  coïncidence  fit  sur  Pierre,  Luc  redonne 
un  caractère  objectif  à  cette  impression,  et  le  souvenir  dou- 
loureux des  paroles  du  mattre  devient  un  regard  qui  perce 
le  cœur  de  l'apôtre  (1). 

(1)  Comparez  De  Wette ,  rar  ce  paseafe  de  lac* 


516  TROISIÈME   SECTION. 

§  cxxviir. 

Mort  du  traître. 

A  la  nouvelle  que  Jésus  avait  été  condamné  à  mort,  le 
premier  évangile  raconte  (27,  3  seq.)  que  Judas,  saisi  de 
repentir,  courut  auprès  des  grands-prêtres  et  des  anciens 
pour  leur  rendre  les  trente  pièces  d'argent,  en  leur  décla- 
rant qu'il  avait  trahi  un  innocent.  Ceux-ci  repoussant  avec 
moquerie  toute  la  responsabilité  sur  lui  seul,  Judas,  après 
avoir  jeté  l'argent  dans  le  Temple,  s'en  va,  entraîné  par  le 
désespoir,  et  se  pend.  Avec  l'argent  rendu  par  Judas,  qui, 
étant  l'argent  du  sang,  ne  peut  être  déposé  dans  le  trésor 
du  Temple,  les  membres  du  Sanhédrin  achètent  le  champ 
d'un  potier  pour  la  sépulture  des  étrangers.  Ici  l'évangéliste 
fait  deux  remarques  :  d'abord  qu'en  raison  du  mode  même 
d'acquisition,  ce  terrain  est  encore  nommé,  de  son  temps, 
la  terre  du  sang;  en  second  lieu,  qu'une  ancienne  prophétie 
s'est  accomplie  par  cette  série  d'événements.  Tandis  que  les 
autres  évangélistes  se  taisent  sur  la  fin  de  Judas,  nous  trou- 
vons dans  Jes  Actes  des  Apôtres  (1,  16  seq.)  une  relation 
qui  diffère  de  celle  de  Matthieu  en  plusieurs  points.  Pierre, 
en  proposant  de  compléter  le  nombre  apostolique  de  douze 
par  le  choix  d'un  nouveau  membre,  trouve  convenable  de 
rapporter  d'abord  comment  s'est  fait  le  vide  dans  le  cercle 
des  apôtres,  c'est-à-dire  de  rappeler  la  trahison  et  la  fin  de 
Judas,  et  il  dit  que  le  traître  s'était  acheté  un  terrain  avec 
le  prix  de  son  crime,  mais  qu'il  avait  fait  une  chute  dans  un 
précipice  j  que  son  corps  s'était  crevé  au  point  de  laisser 
sortir  les  intestins,  et  que,  la  chose  étant  connue  de  tout 
Jérusalem,  le  terrain  avait  reçu  le  nom  de  dbceX$ap.à,  c'est- 
à-dire  de  terrain  du  sang.  Pierre  remarque  en  outre  que, 
par  là,  ont  été  accomplis  deux  passages  des  Psaumes. 

Entre  ces  deux  relations  se  trouve  une  double  différence  : 
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la  première  est  relative  au  genre  de  mort  de  Judas;  la  se- 
conde, au  temps  de  l'acquisition  du  terrain  et  aux  personnes 
qui  la  firent.  Quant  à  la  première,  d'après  Matthieu,  c'est 
Judas  lui-même  qui  se  donne  la  mort  par  repentir  et  par 
.  désespoir;  au  contraire,  dans  les  Actes  des  Apôtres,  il  n'est 
£.  question  d'aucun  repentir  du  traître,  et  sa  mort  paraît  non 
à  pas  un  suicide,  mais  un  malheur  fortuit,  ou  plutôt  une  pu- 
s  nition  infligée  par  le  ciel.  De  plus,  d'après  Matthieu,  c'est 
s  par  la  corde  qu'il  met  fin  à  ses  jours;  d'après  Pierre,  c'est 
i  par  une  chute  qui  produit  une  horrible  rupture  de  son 
i   corps. 

î        On  peut  voir,  dans  Suicer  (1)  et  Kuinœl,  avec  quelle 
activité  les  harmonistes  ont  travaillé  de  tout  temps  à  concilier 
ces  divergences.  Ici  il  n'est  besoin  que  d'en  rappeler  som- 
mairement les  principaux  essais.  Comme  la  divergence  ré- 
sidait principalement  dans  les  mots  :  II  se  pendit,  cbnfySaTO, 
de  Matthieu,  et  s'étant  précipité,  xpTjvYjç  yevdpievo;  des  Actes 
des  Apôtres,  la  première  idée  qui  se  présenta,  ce  fut  de  voir 
si  l'une  de  ces  expressions  ne  pourrait  pas  se  ramener  à  l'au- 
tre. On  Ta  essayé  de  diverses  façons  pour  le  mot  cbr/fyÇaTO, 
qui  a  signifié  tantôt  les  angoisses  d'une  mauvaise  con- 
science (2),  tantôt  une  maladie  qui  en  fut  le  résultat  (3), 
tantôt  tout  genre  de  mort  choisi  par  chagrin  et  par  déses- 
poir (4)  ;  et  alors  c'était  l'expression  des  Actes  des  Apôtres  : 
S  étant  précipité,  etc. ,  xpinvYiç  yevopievoç,  qui  désignait  préci- 
sément que  le  genre  de  mort  auquel  la  mauvaise  conscience 
et  le  désespoir  avaient  poussé  Judas  était  le  saut  dans  un  pré- 
cipice. Au  contraire,  d'autres  ont  essayé  de  faire  rentrer 
irpYivqç  yevopievo;  dans  otinfy^aTO,  et  ils  ont  prétendu  que  ces 
roots  n'exprimaient  rien  autre  chose  que  le  résultat  de 
l'action  désignée  par  â7r/fyS«To,  c'est-à-dire  que,  si  le  second 
doit  être  traduit  par  :  //  se  pendit,  le  premier  doit  l'être 

(1)  Thésaurus,  s.  r.  àirofa»-  (8)  Heintio». 

(2)  Grotias.  (A)  Perisooius. 
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par  :  Pendu  (1).  La  violence  évidente  de  ces  tentatives  a 
engagé  d'autres  auteurs  h  ménager  davantage  la  significa- 
tion naturelle  des  expressions  respectives  ;  et,  pour  conci- 
lier les  récits  divergents,  ils  ont  admis  que  les  narrateurs 
rapportaient,  Matthieu  un  acte  antérieur,  l'Histoire  des 
Apôtres  un  acte  postérieur  de  la  catastrophe  qui  mît  fin  à  la 
vie  de  Judas.  Quelques  uns  des  interprètes  déjà  anciens  sé- 
parèrent tellement  ces  actes  l'un  de  l'autre,  qu'ils  ne  virent 
dans  la  suspension,  ârory&xTo,  qu'une  tentative  manquée  de 
suicide  à  laquelle  Judas  échappa,  soit  par  l'incurvation  de  la 
branche  d'arbre  à  laquelle  il  voulait  se  pendre,  soit  par  toute 
autre  cause,  jusqu'à  ce  que  plus  tard  la  vengeance  du  ciel 
l'atteignit  en  le  faisant  tomber  dans  un  précipice,  xpYnrrj; 
Yevopevoç  (2).  Mais,  comme  Matthieu  emploie  évidemment 
le  verbe  il  sependitt  à^y^aTo,  dans  la  pensée  et  dans  l'in- 
tention de  raconter  la  fin  du  traître,  on  a  dans  ces  derniers 
temps  rapproché  davantage  les  deux  actes  entre  lesquels  les 
récits  du  premier  évangile  et  de  l'Histoire  des  Apôtres  sont 
supposés  se  partager,  et  l'on  a  admis  que  Judas  voulut  se 
pendre  à  un  arbre  sur  une  hauteur,  mais  que  la  corde  ou  la 
branche  se  cassa,  et  qu'il  roula  jusqu'au  fond  de  la  vallée 
sur  des  roches  aiguës  et  des  arbrisseaux  épineux  qui  le  mi- 
rent en  lambeaux  (â).  Mais  déjà  le  rédacteur  d'an  mémoire 
Sur  la  destinée  finale  de  Judas,  dans  la  Bibliothèque  de 
Schmidt  (ft),  a  trouvé  singulière  la  fidélité  avec  laquelle  il 
faudrait  dans  cette  supposition  que  les  deux  narrateurs  se 


(1)  C'est  ce  que  portent  U  Volgate  et  disent  Patitoa,  9»  fr,  S.  457  ;  Kuinari,» 
Erasme.  Voyea  contre  toute»  ces  expli-  Matth.,  747  »eq.;  Viner,  b.  Realw.  d. 
cation»,  Knineal,  û»  Matth,,  p.  7 AS  seq.  4%  Jmd**t  et,  aree an  datataajtatiaMnt, 

(2)  OBcumenias,  Sur  Act.  Apost.,  1;  Olshausen,  2,  S.  655  f.  Fritxsche  lui- 
Jodas  ne  mou  rot  pas  par  la  suspension ,  même,  fatigué  sena  doute  par  le  long 
il  fturrécot  détaché  arant  d'être  étouffé.  chemin  qu'il  a  parcouru  jusqu'à  ces  der- 
o  ïov&aç  avx  i»anri9atvt  t9J  «Tgevip,  AU'  nier»  chapitres  de  Matthieu,  se  déclare 
«'«s Cm»  ,  x«T«v«^6iiç  irpo  vov  èveim-  satisfait  de  cette  conciliation ,  et  il  sat- 
yjjvou.  Compare*  Theophylacte ,  sur  tient  que,  par  ce  moyen,  les  deux  récits 
Matth, ,  27,  et  Schol.  Xiro>cy*piov ,  dana  concordent  amicissimê, 

Matthsei.  (h)  2  fend,  *  Stock,  &  2*8  f. 

(3)  C'est  ce  que ,  d'après  Gaetubon, 
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fassent  partagé  le  récit  de  cette  mort;  car  il  ne  s'agit  pas 
d'un  récit  peut-être  moins  précis  chez  l'un,  plus  précis  chez 
l'autre  :  tous  deux  s'expriment  avec  précision;  seulement 
l'un  raconte  la  première  partie  de  l'événement  sans  la  se- 
conde, l'autre  la  seconde  partie  sans  la  première;  et  Hase 
soutient  avec  raison  que  chacun  d'eux  n'a  connu  que  ce  qu'il 
a  raconté,  attendu  qu'autrement  ni  l'un  ni  l'autre  n'auraient 
pu  laisser  de  côté  une  moitié  (1). 

Après  avoir  vu  les  essais  de  conciliation  échouer  contre 
la  première  différence,  nous  nous  demanderons  si  la  seconde, 
relative  à  l'acquisition-  du  terrain,  est  plus  facile  à  lever. 
Elle  consiste  en  ceci  :  Selon  Matthieu,  ce  n'est  qu'après  le 
suicide  de  Judas  que  les  membres  du  Sanhédrin  achètent, 
avec  l'argent  qu'il  a  laissé,  un  champ  (le  champ  d'un  potier, 
désignation  qui  manque  dans  les  Actes  des  Apôtres);  au 
contraire,  d'après  les  Actes  des  Apôtres,  c'est  Judas  lui- 
même  qui  achète  le  champ,  et  il  y  est  atteint  par  une  mort 
hâtive.  De  la  sorte ,  ce  fonds  paraît  avoir  été  appelé 
champ,  aypoç,  ou  terrain,  /wptov,  du  sang,  aïparoc,  d'après 
les  Actes  des  Apôtres,  parce  que  le  sang  du  traître  y  fut 
répandu  ;  d'après  Matthieu,  parce  que  le  sang  de  Jésus  était 
attaché  à  l'argent  qui  servit  à  l'acheter.  Ici  les  expressions 
de  Matthieu  sont  tellement  précises,  qu'elles  ne  fournissent 
guère  matière  à  des  subtilités  en  faveur  de  l'autre  récit; 
en  revanche,  le  verbe  :  II  se  procura,  fccnfaaro,  qu'em- 
ploient les  Actes  des  Apôtres,  engagea  des  théologiens  h 
en  détourner  la  signification  en  faveur  de  Matthieu.  Ce  que 
signifie  le  passage  des  Actes  des  Apôtres,  a-t-on  dit,  c'est 
que,  par  le  prix  de  la  trahison,  il  acquit  un  champ;  il  l'ac- 
quit, non  pas  directement,  mais  indirectement,  puisque  la 
restitution  qu'il  fit  de  l'argent  fut  la  cause  de  l'achat  du 
terrain  ;  il  l'acquit  non  pas  pour  soi,  mais  pour  le  Sanhé- 

(1)  L.  J.,  $  132.  Compares  Theite,  Zur  Biographie  Jetu,  §  39. 
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drin,  ou  pour  l'utilité  commune  (1).  Mais  quelques  nom- 
breux passages  que  Ton   puisse  citer  où  le  verbe  xTaofci 
se  présente  avec  la  signification  de  acquérir  pour  un  autre, 
il  faut  du  moins  nécessairement,  dans  ce  cas,  que  l'autre 
personne  pour  laquelle  on  acquiert,  soit  signalée  directe- 
ment ou  par  allusion  ;  et,  s'il  n'en  est  rien,  comme  dans  le 
passage  des  Actes  des  Apôtres,  ce  verbe  conserve  sa  signi- 
fication ,  qui  est  acquérir  pour  soi-même  (2).  Paulus  Ta 
bien  senti,  aussi  a-t-il  donné  une  autre  tournure  à  la  chose  : 
Judas,  par  sa  chute  horrible  dans  une  carrière  d'argile, 
ayant  été  cause  que  ce  terrain  fut  vendu  aux  membres  du 
Sanhédrin,  Pierre  a  bien  pu  dire  ironiquement  qu'il  s'était 
acquis  une  belle  propriété,  même  en  mourant,  par  la  chute 
de  son  corps  (3).  Mais,  d'une  part,  cette  explication  en  elle- 
même  est  forcée;  d'autre  part,  la  phrase  psalmique  que  le 
Pierre  des  Actes  des  Apôtres  cite  un  peu  plus  bas  :  Que 
son  habitation  devienne  déserte ,  yeviriWTco  -h  eir»Ai$  oo/rou 
epvipç,  montre  qu'il  s'est  figuré  le  terrain  comme  étant 
véritablement  la  propriété  de  Judas,  que  la  vengeance  di- 
vine rendit  déserte  par  sa  mort. 

Ainsi ,  ni  l'une  ni  l'autre  de  ces  différences  n'est  suscep- 
tible de  conciliation  ;  déjà  Saumaise  a  avoué  qu'il  existait 
une  divergence  réelle  entre  les  deux  récits,  et  Hase,  sans 
compromettre  l'origine  apostolique  des  deux  renseigne- 
ments, croit  pouvoir  expliquer  la  contradiction  par  l'émo- 
tion violente  de  ces  journées ,  au  milieu  de  laquelle  il  n'y 
eut  qu'une  chose  de  connue  généralement ,  le  suicide  de 
Judas;  quant  au  genre  de  mort,  il  courut  là-dessus  diffé- 
rents bruits ,  auxquels  on  ajouta  foi.  Mais  dans  les  Actes 
des  Apôtres  il  n'est  nullement  question  d'un  suicide;  or, il 
est  difficile  de  croire  que  deux  apôtres ,  tels  que  Matthieu 


(4  )  Voyei  Kuinœl,  in  Mat  th.,  p.  748.  (3)  Paulus ,  3,  b,  S.  457  f.;  Fritucbe. 

(2)  Voyez  Scbmidt,  Biùlioth.,  I.  c,       p.  799. 
251  f. 
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et  Pierre ,  si  le  premier  évangile  provient ,  comme  on  le 
prétend,  de  celui-là,  et  le  discours  dans  les  Actes,  de  celui- 
ci,  aient  été  assez  mal  informés  de  la  mort  de  leur  ancien 
confrère,  arrivée  tout  près  d'eux,  pour  que  l'un  Tait  attri- 
buée à  un  accident ,  l'autre  à  un  suicide.  On  ne  peut  donc 
conserver  le  caractère  apostolique  qu'à  un  des  deux  récits, 
c'est  ce  qu'a  bien  vu  l'auteur  du  mémoire  déjà  cité  qui  est 
dans  la  Bibliothèque  de  Schmidt.  Pour  choisir  entre  les 
deux,  il  est  parti  de  ce  principe  que  le  plus  digne  de  foi  de 
ces  deux  récits  est  celui  qui  embellit  le  moins  l'histoire;  on 
conséquence  il  accorde  la  préférence  à  la  retation  des  Actes 
des  Apôtres,  qui  n'a  pas  la  particularité  dramatique  du  re- 
pentir de  Judas  et  de  sa  confession  de  l'innocence  de  Jésus. 
Mais  ici  comme  toujours,  quand  deux  récits  se  contredisent, 
non  seulement  l'un  exclut  l'autre  par  sa  présence,  mais 
encore  l'ébranlé  par  sa  chute  ;  en  abandonnant  le  récit  qui 
s'appuie  sur  l'autorité  de  l'apôtre  Matthieu,  nous  n'avons 
plus  aucune   garantie  pour  l'autre ,  qui  est  mis  dans  la 
bouche  de  l'apôtre  Pierre. 

Amenés  à  traiter  de  la  même  façon  les  deux  récits,  c'est- 
à-dire  comme  des  légendes ,  où  il  s'agit  d'abord  d'examiner 
quel  en  est  le  noyau  historique  et  jusqu'où  vont  les  addi- 
tions faites  par  la  tradition ,  nous  devons ,  pour  tirer  les 
choses  au  clair ,  considérer  les  points  auxquels  les  deux 
récits  se  rattachent.  Ici ,  nous  avons  un  point  qui  est  com- 
mun à  tous  les  deux,  plus  deux  autres  points ,  dont  chacun 
ne  se  trouve  que  dans  un  seul  des  récits.  Ce  qui  est  commun 
aux  deux  relations ,  c'est  que  dans  Jérusalem,  ou  près  de 
Jérusalem ,  il  y  avait  un  terrain  appelé  le  champ,  ôypoç , 
ou  la  terre,  jrwpiov,  du  sang,  aïpwcToç,  et,  dans  la  langue 
du  pays,  d'après  les  Actes  des  Apôtres,  caeX^a^a.  Comme 
deux  récits  d'ailleurs  aussi  divergents  s'accordent  là-dessus, 
et  qu'en  outre  le  rédacteur  du  premier  évangile  fait  valoir 
que  de  son  temps  le  nom  de  ce  champ  existait  encore,  l'exis- 
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tence  d'un  terrain  ainsi  dénommé  ne  peut  guère  être  révo- 
quée en  doute.  Cette  dénomination  se  rapportait-elle  réel- 
lement h  celui  qui  avait  trahi  Jésus,  c'est  ce  qui  est  déjà 
moins  certain,  car  nos  deux  relations  indiquent  ce  rapport 
d'une  manière  différente,  Tune  disant  que  Judas  acheta 
lui-même  cette  propriété  ,  l'autre  disant  qu'elle  ne  fat 
achetée  qu'après  sa  mort ,  avec  les  trente  pièces  d'argent. 
Nous  ne  pouvons  donc  affirmer  qu'une  chose,  c'est  que  de 
bonne  heure  la  légende  chrétienne  primitive  mit  sans  doute 
ce  terrain  du  sang  en  un  certain  rapport  avec  le  traître. 
Mais  pourquoi  ce  rapport  fut-il  indiqué  de  diverses  ma- 
nières? Le  motif  en  doit  être  cherché  dans  l'autre  point 
d'appui  de  nos  récits ,  c'est-à-dire  dans  les  passages  de 
l'Ancien  Testament  que  les  narrateurs  citent  comme  ac- 
complis par  le  destin  de  Judas.  Remarquons  que  chacun 
d'eux  cite  des  passages  différents. 

La  citation  dans  les  Actes  des  Apôtres  est  Ps.  69,  26  et 
Ps.  100,  8.  Le  dernier  est  un  Psaume  que  les  premiers 
chrétiens  d'entre  les  Juifs  ne  pouvaient  pas  s'empêcher 
d'appliquer  aux  rapports  qui  avaient  existé  entre  Judas 
et  Jésus.  Car  non  seulement  l'auteur,  qui  est  dit  être 
David,  et  qui  sans  doute  est  de  beaucoup  postérieur  (1), 
parle  tout  d'abord  de  gens  qui  tiennent  contre  lui  des 
v  discours  faux  et  empoisonnés,  et  qui  pour  son  amour  lui 
rendent  de  la  haine;  mais  encore,  à  partir  du  v.  6,  où 
les  malédictions  commencent,  il  s'adresse  à  une  seule  per- 
sonne, de  sorte  que  les  interprètes  juifs  pensèrent  à  Doeg, 
calomniateur  de  David  auprès  de  Saùl ,  et  les  chrétiens 
naturellement  è  Judas.  Le  rédacteur  des  Actes  des  Apôtres 
a  choisi  dans  ce  Psaume  le  verset  (  qu'un  autre  soit  mis  en 
possession  de  sa  charge)  qui ,  traitant  du  transfert  d'une 
charge  à  une  autre,  paraissait  parfaitement  convenir  au  cas 
de  Judas.  L'autre  Psaume  parle,  il  est  vrai,  d'une  manière 

(1)  Voyes  De  Wette,  fur  ee  Psaume. 
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plus  indécise,  de  gens  qui  sans  cause  haïssent  et  persécutent 
l'auteur;  mais,  attribué  également  à  tort  à  David,  il  est, 
pour  le  contenu  et  pour  la  manière,  si  semblable  à  l'autre, 
qu'il  put  en  être  considéré  comme  le  pendant,  et  fournir, 
ainsi  que  le  premier,  des  malédictions  contre  le  traître  (1).  Si 
réellement  Judas  avec  le  prix  de  sa  trahison,  acheta  un  bien 
qui  par  la  suite  demeura  désert  à  cause  de  sa  fin  affreuse 
dont  ce  terrain  avait  été  le  théâtre ,  il  était  tout  naturel 
de  lui  appliquer  ce  passage  du  Psaume,  qui  souhaite  que  la 
demeure  des  ennemis,  iirociAiç,  soit  dévastée.  Mais,  Matthieu 
n'étant  pas  d'accord  sur  ce  point,  il  est  douteux  que  Judas 
même  se  soit  acheté  ce  terrain  et  y  ait  péri  ;  il  n'est  guère, 
non  plus,  possible  d'admettre  que  les  Juifs  aient  eu  en  abo- 
mination le  champ  où  le  traître  avait  fini  ses  jours ,  au 
point  de  le  laisser  désert  comme  terre  de  sang.  Cette  déno- 
mination avait  sans  doute  une  autre  cause  que  nous  ne 
pouvons  plus  découvrir  ;  et  les  chrétiens  en  détournèrent 
le  sens  conformément  à  leurs  idées.  Ainsi  nous  devons 
reconnaître,  non  que  l'application  du  passage  psalmique 
et  la  dénomination  de  cette  place  déserte  proviennent  d'une 
véritable  propriété  de  Judas,  mais  que  la  légende  sur  une 
propriété  de  Judas  a  été  inspirée  par  ce  Psaume  et  cette 
dénomination.  En  effet,  du  moment  que  les  deux  Psaumes 
susdits  étaient  appliqués  à  celui  qui  avait  trahi  Jésus,  et 
que  dans  l'un  d'eux  se  trouvait  le  souhait  de  la  dévastation 
de  sa  demeure,  fccotAiç  (LXX),  il  fallait  d'abord  qu'il  eût 
été  en  possession  d'une  pareille  demeure,  et  l'on  se  dit  qu'il 
l'avait  achetée  sans  doute  avec  le  prix  de  sa  trahison.  Ou 
plutôt,  ce  qui  fit  qu'on  s'attacha  spécialement  dans  ces 
Psaumes  à  la  dévastation  de  la  demeure ,  siraAiç ,  c'est,  ce 
semble,  qu'on  supposa  (ce  qui  était  facile)  que  la  roalédic- 


(1)  Des  passages  de  ee  Psaume  sont  verset  5,  Joh.,  15,  25  ;  verset  10,  Joh., 
ailleurs ,  dans  le  Noavttw  TeetMsent ,  S9 17,  et  •/•*.,  10,  28  aeq.,  vraisembla- 
appliqués  an  Messie  :   par  exemple ,      bleaMeu  ? erttt  22. 
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tion  devait  se  manifester  en  quelque  chose  qui  aurait  été 
acheté  avec  l'argent  du  crime.  Or,  parmi  les  choses  qui  se 
peuvent  acheter,  dont  les  Psaumes  en  question  font  mention, 
se  trouve  au  premier  rang  la  demeure,  Zizaukiç.  Une  fois 
qu'on  était  entré  dans  cet  ordre  d'idées,  le  terrain  du  sang, 
oxeX&apià,  situé  dans  le  voisinage  de  Jérusalem,  se  présen- 
tait à  souhait;  et,  moins  on  connaissait  la  véritable  origine 
de  ce  nom  et  de  l'horreur  qui  s'y  attachait,  plus  il  était 
facile  à  la  légende  chrétienne  primitive  d'en  tirer  parti,  et  de 
le  considérer  comme  la  demeure  désolée  du  traître,  EiroAtç 

Au  lieu  de  ces  passages  psalmiques,  le  premier  évangile 
cite  comme  accompli  par  la  conduite  finale  de  Judas,  un 
passage  qu'il  attribue  à  Jérémie,  mais  pour  lequel  on  ne 
trouve  quelque  chose  de  correspondant  que  dans  Zacha- 
rie,  11,  12seq.  Aussi  suppose-t-on  aujourd'hui  assez  géné- 
ralement que  l'évangéliste  a  confondu  les  noms  (1).  J'ai 
déjà  eiposé  plus  haut  comment  Matthieu,  guidé  par  la  pen- 
sée fondamentale  de  ce  passage  qui  est  qu'un  prix,  injuste- 
ment modique,  est  donné  à  celui  qui  parle  dans  la  prophé- 
tie, put  y  trouver  une  raison  de  l'appliquer  à  la  trahison  de 
Judas,  qui,  pour  une  misérable  somme,  avait  également 
vendu  son  maître  (2).  Or,  dans  ce  passage,  Jéhovah  or- 
donne à  l'auteur  de  la  prophétie  de  jeter  cet  indigne  salaire 
dans  la  maison  de  Dieu,  et  même  ad  statuarium,  Tnnrbit, 
et  il  ajoute  qu'il  obéit  à  cet  ordre.  Celui  qui  jette  l'argent 
est,  dans  la  prophétie,  le  même  que  celui  qui  parle,  c'est- 
à-dire  le  même  que  celui  qui  a  été  estimé  à  un  aussi  bas 
prix;  car  ici  l'argent  est,  non  pas  un  prix  d'achat,  mais  un 
salaire ,  par  conséquent  il  est  reçu  par  celui  qui  est  estimé 
aussi  bas,  et  il  ne  peut  être  rejeté  que  par  celui-là  même. 
Au  contraire,  dans  l'application  que  fait  l'évangéliste  de  ce 

(i)  Cependant  voyer  d'autres  eonjec-  (2)  $  cxvii. 

tures  dans  Ktiincel ,  anr  ce  passage. 
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passage,  l'argent  est  un  prix  d'achat,  et  celui  qui  avait  été 
estimé  si  bas  est  autre  que  celui  qui  prend  l'argent  et  qui  le 
rejette.  Si  celui  qui  avait  été  vendu  à  un  aussi  bas  prix  était 
Jésus,  celui  qui  avait  touché,  puis  rejeté  l'argent,  ne  pou- 
vait être  que  celui  qui  l'avait  trahi.  Dès  lors  il  fut  dit  de  ce 
dernier  qu'il  avait  jeté  l'argent  dans  le  Temple,  âpyupia  tv 
Tcp  va$,  ce  qui  correspond  au  membre  de  phrase  dans  le 
passage  du  prophète  :  Et  je  les  ai  jetés  dans  la  maison  du 
Seigneur 9  nw  ira  idk  yhvtvi ,  bien  que  ces  mots  mêmes 
manquent  dans  la  citation  de  Matthieu  où  tout  est  défiguré. 
Mais  è  côté  de  la  maison  de  Dieu,  nw  ira,  où  l'argent 
avait  été  jeté ,  se  trouve  l'apposition  :  iJri  vr^K.  Les  LXX 
traduisent  ce  mot  par  :  etç  to  ycov£U7v{ptov ,  dans  le  four  du 
potier;  aujourd'hui  on  conjecture,  avec  raison,  qu'il  faut 
ponctuer  ijn  vr^K,  et  traduire  dans  le  trésor  (i);  le  ré- 
dacteur de  notre  évangile  s'en  tint  à  la  traduction  littérale 
par  potier,  xspa^euç.  Mais  qu'est-ce  que  le  potier  avait  à 
faire  ici?  Pourquoi  l'argent  lui  avait-il  été  donné?  Ce  sont 
des  choses  qui  devaient  être,  pour  le  rédacteur  du  premier 
évangile,  aussi  inintelligibles  que  pour  nous,  si  nous  nous 
en  tenons  à  la  leçon  ordinaire.  Alors  il  se  souvint  du  terrain 
du  sang,  auquel,  comme  nous  le  voyons  par  les  Actes  des 
Apôtres,  la  légende  chrétienne  avait  donné  un  rapport  à 
Judas 3  et  ce  fut  pour  lui  une  combinaison  qui  lui  plut,  que 
de  dire  que,  sans  doute,  ce  terrain  du  sang  était  celui  pour 
lequel  il  avait  fallu  payer  au  potier  les  trente  pièces  d'argent. 
Mais  le  potier  n'était  pas  dans  le  Temple,  et  cependant 
c'était  dans  le  Temple,  suivant  le  passage  du  prophète,  que 
les  pièces  d'argent  avaient  été  jetées;  en  conséquence,  cette 
action  fut  séparée  du  marché  conclu  avec  le  potier.  S'il 
fallait  attribuer  à  Judas  l'acte  de  jeter  l'argent  dans  le  Tem~ 


(1)  Hiuig,dans:I7Zftita»ii*j  und  Um-      RoaenmuUer ,  Schoîia  in  V.  T.,  7,  A, 
hreiïs  Studien ,  1830,  i ,  S.  35  ;  Gese-      S.  320  ff. 
nins,  dans  son  Dictionnaire,  Compare* 
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pie,  si  donc  il  s'en  était  dessaisi,  il  ne  pouvait  plus  avoir 
acheté  lui-même  le  fond  du  potier,  il  fallait  que  d'autres 
eussent  fait  cette  acquisition  avec  l'argent  jeté.  La  désigna- 
tion de  ceux-ci  se  présentait  d'elle-même  :  si  Judas  a  jeté 
l'argent,  il  l'aura  jeté  à  ceux  dont  il  l'avait  reçu  ;  s'il  Ta  jeté 
dans  le  Temple,  il  sera  tombé  entre  les  mains  des  chefs  de 
cet  établissement  :  des  deux  façons,  il  sera  arrivé  à  la  pos- 
session des  membres  du  Sanhédrin.  Le  but  qui  fut  attribué 
à  ceux-ci  dans  l'achat  de  ce  fonds,  fut  peut-être  suggéré  par 
l'usage  auquel  cette  place  déserte  servait  réellement.  Enfin, 
si  Judas  avait  rejeté  le  prix  de  sa  trahison,  on  dut  conclure 
qu'il  ne  l'avait  fait  que  par  repentir.  Faire  montrer  du  re- 
pentir à  Judas,  et  ainsi  obtenir  du  traître  lui-même  un  té- 
moignage de  l'innocence  de  Jésus,  était  aussi  conforme,  on, 
à  vrai  dire,  encore  plus  conforme  aux  idées  de  la  première 
société  chrétienne,  qu'il  ne  Tétait  de  faire  Pilate  se  conver- 
tir, et  Tibère  proposer  dans  le  sénat  romain  l'apothéose  de 
Jésus  (1).  Or,  comment  se  sera  manifesté  le  repentir  de 
Judas?  Qu'il  fût  revenu  au  bien,  non  seulement  on  n'en 
savait  rien,  mais  encore  cela  aurait  été  beaucoup  trop  bon 
pour  le  traître;  en  conséquence,  le  repentir  devint  en  lui 
du  désespoir,  et  on  le  lit  périr  de  la  mort  du  traître  Achi- 
tophel,  qui  est  connu  par  l'histoire  de  David,  et  duquel  il 
est  dit  :  //  se  leva,  s'en  alla...  et  se  pendit,  âvccm,  x*i 
ctirr.XGev...  xal  aroiy£aTo  (2.  Sam.,  17,  23),  comme  ici  de 
Judas  :  //  s'éloigna,  et  alla  se  pendre,  iuyéfyiaz  jcal  «trtV 
6wv  ct7nïy$aTO. 

Une  tradition  ramenée  jusqu'à  Papias  parait  se  Rattacher 
davantage  à  la  seule  narration  des  Actes  des  Apdtres. 

(4)  Tertnll.,  Apologtt.,  c.  Si  :  Ea  detulit  ad  Senatnai  cam  pratrogatin 

orania  super  Christo  Pilatus,  et  ipse  jain  suffragii  aui.  Senatus ,  quia  non  ipte 

pro  sua  conscientia  Christianus,  Caesari  probaverat,  respnit.  On  trouve  de  ploi 

tu  m  Tiberio  nuntiavit.  C.  5  :  Tiberiu»  amples  détails  sur  ce  sujet  rassembles 

ergo,  cujus  te  m  porc  nomen  ChrUtia-  dans  Fabricius,  Cod.  Apocr.  If.  71,  1, 

sud  in  seculom  iatroiit,  anauntiatom  p.  2i£  Mq>9  SfS  Mf.  Ceeapiuei  2, 

sibi  ex  Syria  Palestinse ,  qood  ilUc  re-  p»  £0$. 
rilatem  illius   divioiutis    révéla verat. 
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OEcuménius  cite,  comme  extrait  du  livre  de  ce  collecteur 
de  traditions,  que  Judas,  exemple  effrayant  des  punitions 
de  l'impiété,  était  devenu  démesurément  gonflé  ;  qu'il  ne 
pouvait  plus  passer  là  où  passait  un  chariot;  et  qu'enfin, 
écrasé  par  un  chariot,  son  corps  s'était  crevé  et  avait  laissé 
sortir  tous  ses  intestins  (1).  Cette  dernière  circonstance  est, 
sans  aucun  doute,  une  méprise  sur  le  sens  de  l'ancienne 
légende;  car,  dans  l'origine,  le  chariot  qui  roule  n'était  pas 
destiné  à  caractériser  la  manière  dont  il  avait  péri ,  mais  il 
servait  seulement  à  exprimer  la  grosseur  démesurée  de  son 
corps.  Plus  tard,  on  comprit  cela,  et  à  tort,  comme  si  un 
chariot  avait  écrasé  en  passant  Judas  gonflé  démesurément. 
Le  fait  est  que  la  chose  est  racontée  sans  confusion  malen- 
contreuse, non  seulement  dans  Théophylacte  et  dans  une 
ancienne  scholie  (2)  où  cette  tradition  n'est  pas  ramenée 
formellement  à  Papias,  mais  encore  dans  une  Chaîne,  avec 
citation  exacte  des  Explications,  è&iyyfaeiç,  de  cet  auteur  (3). 


(1)  Œcumen.,  ad,  A  et.,  i  :  Cela  est  ni  son  corps ,  ni  seulement  sa  tête  *vtc 
raconté  pins  exactement  par  Papias,  le  le  Toluœe  qu'elle  avait  pris,  ne  pou- 
disciple  de  Jean.  Judas  fut  dans  ce  monde  raient  passer  par  où  un  chariot  passait 
un  grand  exemple  pour  l'impiété;  car,  facilement.  Ses  paupières,  dit-on,  étaient 
gonflé  dans  sa  chair  au  point  de  ne  pou-  tellement  tuméfiées,  qu'il  ne  poorait  pas 
Toir  passer  où  un  chariot  passait  facile-  voir  la  lumière,  et  que  ses  yeux  ne  pou- 
ment,  il  fnt  écrasé  par  le  chariot,  et  ses  raient  pas  même  être  a]>erçns  à  l'aide 
entrailles  sortirent  de  son  corps.  Tovto  de  l'instrument  du  médecin,  etc.  Ayant 
êi  <ja<p/<TTipov  Ivropc? Hanta;,  o  f»x'y-  souffert  beaucoup  de  tourments  et  de 
vov  rov  àiroaroiov  jza0y)T*îV  p«7<x  âe«-  punitions,  il  mourut,  dit-on,  sur  son 
ffct'aç  virl&tyfxa  cv  tovtw  tw  xôajxu  iri-  propre  champ,  etc.  »  Tovto  ©*i  aatpt- 
t>cciraTy)?tv  ioviaç.  Il  pvjo  0c  îç  yop  i*\  ercpov  ivxofxT  Ilantotç  ,  o  Ittavvov  pta- 
TO90ÛT0V  Ty}v  oapxa,  wm  pv)  ô*vva90«<  6v)rv}ç,  Àe/wv  ovrw;  «y  rw  rcrapTu  t^ç 
êttlBitv,  auaÇr);  paoïvç  o'cipgopoyK,  vno  f  *r)rr>  jc*>ç  tw»  xvptaxwv  Aoystv*  p«v*  ê*è 
rTii  <xx<x£ri;  «wua0i,  c3»»ti  rà  fyxara  av-  à^fSic'aç  vnéhiy^ct  «y  tovtu  t£  xoe|&o> 
tov  cxxcvwOovat.  Ttt'AtitâxviJtv  o   lovô^a;*   irpyjaÔcî;    iis\ 

(2)  Voyez  pins  haut,  p.  518,  note  2.  roaoùrev  t*j»  aapxa,  tfrri  fAioô**  ôiroOcy 

(3)  Dans  Mùtiter,  Fragm.  Pair.,  I,  a»a£a  paoïotç  oVpxirat ,  cxi?vov  o*vya- 
p.  17  *eq.  Le  passage  est,  an  reste,  très  oOat  ou>0«?y,  âUà  puii  avrov  po'vov  ro* 
semblable  à  celui  d'OEcuraenius ,  et  il  oyxov  rîï;  xeyaKS;  avrov*  Ta  jxiv  yap 
l'exagère  même  encore  sur  quelques  {ft^popa  tv*  oy6aÀpL»v  avrov  (Cod. 
points  :  «  Cela  est  racouté  plus  exacte-  Venet.  :  yaai  roaovrov  t£o«Î7î<xau ,  <i; 
ment  par  Papias ,  le  disciple  de  Jeau.  avrov  pcv  xaGoXov  ro  <p»ç  jx*  j&iVuv) 
Il  s'exprime  ainsi  dans  le  quatrième  lirre  pno£c  vno  tarpov  ô*tôirrpa;  ôyOTJyit  ô*v- 
de  son  Explicatinn  des  discours  du  Sri-  vaoOat ,  xrl.  Meta  iroÙà;  ô*i  (faaatyovç 
gneur  :  Judas  fut  dans  ce  monde  un  xo^  Ttpwpi«<  iv  &'w,  «>ae4,  gstoltt  t«W- 
grand  exemple  pour  l'impiété  ;  car  il  rrjaavro;  xxl, 

devint  gonflé  dans  m  chair  an  point  qrat 
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Le  gonflement  énorme  de  Judas,  dont  il  est  question  dans 
ce  passage,  pourrait  n'avoir  été,  dans  le  principe,  qu'une 
manière  d'expliquer  comment  son  corps  creva  et  laissa  sor- 
tir ses  intestins,  et  de  même  on  pourrait  considérer  comme 
une  explication  de  ce  gonflement  fhydropisie  dans  laquelle 
Théophylaclc  rapporte  qu'il  tomba.  Mais  quand,  dans  le 
Psaume  109  que  citent  les  Actes  des  Apôtres,  1,  20,  on 
lit  entre  autres  reproches  cette  phrase  :  La  malédiction 
entra  comme  de  l'eau  dans  ses  entrailles  (v.  18),  tiarXto 
(tq  xaxapa)  <S>ael  8&a>p  eiç  Ta  eyjcaTa  aùrou  LXX,  K3H1  (îHip) 
mpa  D>03,  il  se  pourrait  que  la  maladie  hydropique,  vocrç 
u&eptxY),  eût  été  tirée  de  ce  passage.  De  même,  la  descrip- 
tion monstrueuse  que  le  prétendu  Papias  fait  de  l'état  de 
Judas,  où  il  est  dit  que  l'énorme  gonflement  des  paupières 
l'empêchait  de  voir  la  lumière  du  jour,  pourrait  rappeler  le 
v.  24  de  l'autre  Psaume  appliqué  à  Judas,  où,  entre  autres 
malédictions,  on  lit  :  Que  leurs  yeux  soient  frappés  de 
ténèbres,  au  point  de  ne  pas  voir,  cxoTidbrrtoGav  oî  6<pôaXpi 
aÙTûv  toO  (jlt)  fOiratv  ;  cet  empêchement  de  voir,  du  moment 
qu'on  supposait  que  le  corps  de  Judas  était  gonflé,  devait 
être  attribué  à  la  tuméfaction  des  paupières.  Ainsi,  la  tradi- 
tion qui  se  rattache  au  chapitre  1er  des  Actes  des  Apôtres  a 
puisé  les  principaux  développements  qu'elle  a  donnés  à  l'his- 
toire de  la  Gn  de  Judas,  dans  les  expressions  des  deux  Psau- 
mes désignés,  et  même  c'est  aussi  là  que  le  passage  des  Actes 
des  Apôtres  a  pris  ce  qui  est  dit  d'un  rapport  entre  Judas  et  le 
bien  fonds.  On  ne  va  donc  pas  trop  loin  en  conjecturant  qu'il 
est  possible  que  même  ce  que  les  Actes  des  Apôtres  rappor* 
tent  sur  la  fin  du  traître  provienne  de  la  même  source.  Il 
peut  être  historiquement  vrai  que  sa  mort  ait  été  prématurée  ; 
mais,  quand  même  il  n'en  aurait  pas  été  ainsi,  le  Psaume  109, 
au  même  huitième  verset,  qui  contenait  le  transfert  de  la 
charge,  s7ri<ixo7rii,à  un  autre,  lui  prédisait  une  mort  anticipée 
en  ces  mots  :  Que  ses  jours  soient  en  petit  nombre,  ytvyiMr 
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toxtov  ai  ^(jtipat  oùtoS  ôXiyai  ;  et  Pon  pourrait  presque  croire 
que  la  mort  par  une  chute  dans  un  précipice  est  venue  d'une 
application  du  verset  23  du  Psaume  68,  où  il  est  dit  :  Que 
leur  table  devienne...  une  pierre  d'achoppement,  ycvr^Tw 
-f\  TparaÇa  aùrôv...  cîç  <ncav$atav  ODpioS;. 

C'est  donc  à  peine  si  nous  savons  d'une  manière  certaine 
que  Judas  ait  succombé  d'une  mort  violente  avant  le  temps, 
Si9  après  sa  sortie  hors  de  la  compagnie  de  Jésus,  il  rentra 
pour  elle,  comme  cela  était  naturel,  dans  une  obscurité 
où  s'éteignit  la  connaissance  historique  de  sa  destinée  ulté-. 
rieure,  la  légende  chrétienne  put,  sans  empêchement,  faire 
accomplir  en  sa  personne  tout  ce  dont  les  prophéties  et  les 
types  de  l'Ancien  Testament  menaçaient  l'infidèle  ami  de 
David,  et  même  elle  put  rattacher  le  souvenir  de  son  for- 
fait à  un  lieu  impur,  connu  dans  le  voisinage  de  Jérusa- 
lem (1). 

§  CXXIX. 
Jésus  devant  Pilate  et  Hérode. 

D'après  tous  les  évangélistes ,  ce  fut  le  matin  que  les 
autorités  juives,  ayant  déclaré  Jésus  digne  de  mort  (2),  le 
firent  enchaîner  et  conduire  au  procurateur  romain  Ponce- 
Pilate (Mat th.,  27, 1  seq.  et  paralL;  Joh.,  18, 28).  D'après 
Jean,  18,  12,  il  avait  été  enchaîné  dès  son  arrestation 
dans  le  jardin  ;  Luc  ne  parle  pas  de  liens.  Ici,  Jean  rap- 
porte (18,  31)  que,  le  Sanhédrin  n'ayant  pas  le  droit  d'in- 
fliger des  peines  capitales  sans  l'autorisation  des  Romains, 
ce  fut  cette  circonstance  qui  les  obligea  à  amener  Jésus 
devant  Pilate  (3).  Dans  tous  les  cas,  le  gouvernement  juif 

(i)    Comparez   De  Wctte,  Exeget.  si  sint  ad  absolutionem  y  si  <vcro  tint  ad 

Handb.,  4,1,  S.  231  f.  1,  A,  S.  10  f.  damnationem ,  ftniuntur  die sequenti. 

(2)  Cette  manière  de  procéder  aurait  (3)  Outre  la  phrase  de  Jean  :  //  ne 

été  illégale  d'après  Babyl.  Sanhédrin,  nous  est  permis  de  mettre  à  mort  per- 

dans  Lightfoot,  p.  486,  où  il  est  dit  :  sonne,  t^ÎV  ovx  tÇtextt  àuroxTrîVac  ov- 

Judicia  de  capitatibn*  finiunt  eodem  diet  le» a,  cet  état  de  choses  parait  encore 

il.  36 
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devait  cette  fois  désirer  de  faire  intervenir  les  Romaius, 
parce  que  leur  autorité  seule  pouvait  le  mettre  en  sûreté 
contre  une  insurrection  dans  le  peuple,  Oop'jêo;  èv  tû>  Xo$, 
qu'il  craignait  de  voir  éclater  à  l'occasion  de  l'exécution  de 
Jésus  pendant  le  temps  de  la  fôte  (Mat th.,  26,  5  et  parall.). 
.  Arrivés  dans  le  prétoire,  les  Juifs,  par  crainte  d'une  souil- 
lure lévitique,  restèrent  dehors  d'après  le  récit  du  quatrième 
évangile;  mais  Jésus  fut  conduit  dans  l'intérieur  du  bâti- 
ment, de  sorte  que  Pilate  était  obligé  alternativement  de 
sortir  quand  il  voulait  parler  avec  les  Juifs,  de  rentrer  quand 
il  interrogeait  Jésus  (18,  28  seq.).  Les  synoptiques,  dans 
le  cours  de  leurs  récits,  mettent  Jésus  avec  Pilate  et  les 
Juifs  dans  un  seul  et  même  local,  puisque  chez  eux  Jésus 
entend  directement  les  accusations  des  Juifs  et  y  répond 
devant  Pilate.  Ils  rapportent,  comme  Jean,  que  la  condam- 
nation eut  lieu  en  plein  air;  ils  disent  qu'ensuite  Jésus  fut 
conduit  dans  le  prétoire  (Matlh.,  27,  27);  et,  d'après 
Matthieu,  v.  19,  comme  d'après  Jean,  19, 13,  Pilate  monte 
sur  la  tribune,  p^a,  qui,  d'après  Josèphe  (1),  était  placée 
en  plein  air.  Comme  ils  ne  marquent  aucun  changement  de 
lieu  au  sujet  de  l'interrogatoire,  ils  se  sont  vraisemblable- 
ment figuré  que  tout  se  passa  sur  cette  avant-place,  mais, 
et  en  cela  ils  diffèrent  de  Jean,  que  Jésus  y  était  aussi. 
D'après  tous  les  évangiles,  la  première  question  de  Pilate 


être  indiqué  par  une  obscure  tradition,  On  peut  comparer  à  cela  ce  que  dit  Jo- 
uir l'explication  de  laquelle  les  intet-  sèphe,  Antiq.,  20,  9,  1,  qu'il  n'était 
prêtes  ont  Tané9  A  roda  Zara  f.  8,  2  pas  permis  a  Ananas  [le  grand-prêtre) 
(Ligbtfoot,  p.  li 23  f.):  Rabh  Cahna  de  rassembler  le  Sanhédrin  smms  ta  t*o- 
dicit,  cum  stgrotarct  R.  Ismael  bar  José,  lonté  du  procurateur,  ovx  •#>»  fc  jitàim, 
miseront  ad  enm  dicentes  :  Die  nobis,  o  X^P^  T*fc  ixtlvov  >>wjayjç  xaOteec  ovve- 
Douiine,  duo  aut  tria,  quae  aliqtiando  optov.  L'exécution  d'Etienne  laite  sans 
dixisti  nobis  Domine  patris  tui.  Dicit  le  concours  des  Romains  (Act.  Ap.t  7) 
iis...  quadraginta  anuis  ante  excidium  pourrait  paraître  un  argument  la-con- 
templi  mi  gravit  Synedrium  et  sedit  in  tre;  mais  ce  fut  une  exécution  tumul- 
taberni».  <juid  sibi  ?ult  ha»c  traditio?  tueuse,  à  laquelle  on  se  porta,  peut- 
Babb  Isaac  bar  Abdimi  dicit  :  non  ju-  être  parce  qu'on  se  fiait  à  l'absence  de 
dicaniut  judicia  uiulctativa.  Dixit  R.  iMa te.  Compares  sur  ce  point  Locke,  2, 
M  achman  bar  Isaac  :  Ne  dirai,  quod  S.  631  ff.v  TUoluck,  GUuhwmrdigkait , 
non  judicarunt  judicia  mulctativa ,  sed  S.  360  f. 
quod  non  judicarunt  judicia  capilalia.  (1)  De  bcli.jud;  2,  9B  3. 
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à  Jésus  fut  :  Étes-vous  le  roi  des  Juifs,  où  cl  6  (ïac&e'j; 
:  tûv  iooâauov,  c'est-à-dire  le  Messie?  Dans  les  deux  premiers 
:•  évangiles,  celte  question  est  faite  sans  être  amenée  par  une 
i   plainte  des  Juifs  (Matth.,  v.  11;  Marc,  v.  2).  Chez  Jean, 
Pilate,  sortant  du  prétoire,  demande  aux  Juifs  quels  sont 
;    leurs  griefs  contre  Jésus  (18,  29);  sur  quoi,  ils  lui  répon- 
,    dent  avec  arrogance  :  Si  cet  homme  n'était  pas  criminel, 
nous  ne  vous  l'aurions  pas  livré,  et  pi  outoç  r,v  xaxoirows, 
oùx  av  coi  7uape5(uxa[jL£v  aùxov.  Ce  langage,  peu  fait  pour  ob- 
tenir du  gouverneur  romain,  de  la  façon  la  plus  prompte, 
la  confirmation  de  leur  sentence,  n'était  propre  qu'à  l'ai- 
grir (1).   Pilate  leur  dit  qu'ils  peuvent  le  prendre  eux- 
mêmes  et  le  juger  selon  leurs  lois,  soit  qu'il  ne  songeât  pas 
à  un  crime  emportant  la  mort,  soit  qu'il  voulût  se  moquer 
des  Juifs.  Ils  lui  objectent  leur  incapacité  de  mettre  à  exé- 
cution des  peines  capitales  ;  alors  le  procurateur  rentre  dans 
le  prétoire  et  pose  à  Jésus  la  question  précise  :  s'il  est  le  roi 
des  Juifs;  question  qui,  ici  non  plus,   n'est  pas  amenée 
d'une  manière  pertinente.  Ce  n'est  que  dans  Luc  qu'elle 
est  motivée;  lui,  rapporte  d'abord  les  accusations  des  mem- 
bres du  Sanhédrin  contre  Jésus,  h  savoir  qu'il  troublait  le 
peuple  et  l'excitait  à  refuser  le  tribut  à  César,  se  disant 
même  le  Christ,  le  roi,  Xpicrov  pac&éa  (23,  2), 

Si  de  cette  façon  l'on  conçoit  par  le  récit  de  Luc  com- 
ment Pilate  put  aussitôt  adresser  à  Jésus  la  question  :  s'il 
était  le  roi  des  Juifs,  ou  eu  comprend  d'autant  moins, 
dans  cet  étangile,  comment,  sur  la  réponse  affirmative  de 
Jésus,  Pilate  put  déclarer,  sans  plus  ample  informé,  aux 
accusateurs,  qu'il  ne  ti ornait  aucun  crime  en  l'accusé.  Il 
devait  du  moins,  avant  de  prononcer  sa  déclaration  :  Je  ne 
trouve  aucun  crime  en  cet  homme,  oùèxèv  cuptexw  aîxtov  iv 
T<j>  àvûpwrcg)  to'Jtco,  examiner  le  fondement  ou  la  fausseté  du 
reproche  de  menées  séditieuses,  et  s'entendre  avec  Jésus 

(1)  Luckt  pente  le  contraire,  S,  631 . 
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sur  le  sens  dans  lequel  ce  dernier  se  donnait  pour  le  roi  des 
Juifs,  fizGikeuç  tûv  io'j$auov.  Dans  Matthieu  et  dans  Marc, 
la  réponse  affirmative  de  Jésus,  qu'il  est  le  roi  des  Juife, 
est  suivie  de  son  silence,  qui  étonne  Pilate,  en  présence  des 
accusations  accumulées  des  membres  du  Sanhédrin  ;  il  n'v 
est  pas  dit  non  plus  que  Pilate  ait  déclaré  ne  trouver  aucun 
crime  en  Jésus,  mais  il  n'y  est  fait  mention  que  de  la  ten- 
tative du  procurateur  pour  relâcher  Jésus,  en  le  mettant 
en  balance  avec  Barabbas  ,  sans  cependant  que  ces  évan- 
gélistes  fassent  comprendre  ce  qui  détermina  le  gouverneur 
à  cette  démarche.  Ce  point  est,  au  contraire,  suffisamment 
clair  dans  le  quatrième  évangile.  A  la  demande  de  Pilate, 
s'il  est  véritablement  le  roi  des  Juifs,  Jésus  répond  par  une 
contre-question ,  où  il  demande  si  Pilate  dit  cela  de  son 
propre  mouvement  ou  par  la  suggestion  d'autrui.  Cela  est, 
à  la  vérité,  étrange,  car  on  ne  peut  trouver  qu'un  accusé 
soit  autorisé  à  faire  une  pareille  question,  quelque  inno- 
cent qu'il  se  sente.  Aussi  a-Non  essayé  de  toutes  les  façons 
de  donner  à  ces  paroles  un  sens  plus  supportable.  Mais  la 
question  de  Jésus  est  trop  précise  pour  qu'on  y  voie  un 
refus  de  répondre  à  upe  accusation  qu'il  jugerait  absurde  (1); 
elle  est  trop  peu  précise  pour  qu'on  y  voie  une  demande 
à  l'effet  de  savoir  si  le  procurateur  entend  l'expression  : 
roi  des  Juifs,  (3a<j&eùç  tûv  iouSauov,  dans  le  sens  romain  (ôf  * 
éauToO),  ou  dans  le  sens  juif  (£Xko\  aot  elttov)  (2).  Pilate  ne 
la  comprend  pas  non  plus  de  la  sorte,  il  n'y  voit  qu'une 
question  peu  convenable,  sans  en  concevoir  cependant 
d'autre  dépit  que  de  demander  aussitôt,  avec  quelque  impa- 
tience h  la  vérité,  s'il  est  Juif  pour  avoir  par  lui-même  con- 
naissance d'un  crime  aussi  spécifiquement  judaïque;  puis  il 
déclare  bénévolement  que  ce  sont  les  Juifs  et  leurs  magistrats 
qui  le  lui  ont  livré,  et  qu'il  peut  s'expliquer  sur  le  crime  qui 

(1)  Calt io ,  sur  ce  pawagr.  (2)  Liicke  et  Tholack,  snr  ce  paattfs. 
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est  mis  par  eux  à  sa  charge.  A  celte  question,  Jésus  donne 
une  réponse  qui,  réunie  à  l'impression  que  devait  produire 
toute  sa  personne,  put  faire  nattre  dans  l'esprit  du  gouver- 
neur la  conviction  de  son  innocence  ;  il  répond  que  son 
règne,  (îaG&cia,  n'est  pas  de  ce  monde,  i*  tou  xoepu  toutou, 
et,  en  preuve,  il  cite  la  conduite  tranquille,  passive,  de  ses 
adhérents  lors  de  son  arrestation  (v.  36) .  Pilate  demandant 
encore  si  Jésus,  s'étant  attribué  une  royauté,  ne  Tût-elle 
pas  de  ce  monde,  se  donne  néanmoins  pour  un  roi  ;  Jésus 
réplique  qu'il  est  roi,  puisqu'il  est  né  pour  rendre  témoi- 
gnage à  la  vérité,  et  là-dessus  Pilate  Tait  la  question  con- 
nue :  Qu'est-ce  que  la  vérité?  ti  è<mv  o&Yfleia?  Sans  doute 
il  est  singulier  de  trouver,  dans  cette  dernière  tournure  du 
dialogue,  le  coloris  propre  à  Jean  sur  l'emploi  de  l'idée  de 
la  vérité,  comme  il  l'a  été  plus  haut  de  trouver  une  ques- 
tion peu  convenable  dans  la  bouche  de  Jésus  ;  cependant 
on  comprend,  d'après  ce  récit,  comment  Pilate  put  sortir 
aussitôt  et  déclarer  aux  Juifs  qu'il  ne  trouvait  aucune  faute 
en  Jésus.  Mais  un  autre  point  pourrait  susciter  des  doutes 
contre  cette  narration  de  Jean.  Si,  ainsi  qu'il  le  dit,  l'inter- 
rogatoire se  passa  dans  l'intérieur  du  prétoire,  où  aucun 
Juif  ne  voulut  mettre  le  pied,  qui  donc  entendit  le  dialogue 
du  gouverneur  avec  Jésus,  et  put  en  garantir  la  vérité  au 
rédacteur  du  quatrième  évangile?  L'explication  de  com- 
mentateurs déjà  anciens  qui  disaient  que  Jésus  lui-même 
avait  raconté  ces  détails  aux  apôtres  après  sa  résurrection 
est  abandonnée  comme  extravagante;  l'explication  plus  ré- 
cente où  l'on  dit  que  peut-être  Pilate  lui-même  fut  la  source 
de  ces  renseignements  sur  l'interrogatoire  n'est  guère 
moins  invraisemblable  ;  et,  avant  que  je  me  décide  à  imagi- 
ner avec  Lùcke  que  Jésus  était  resté  à  l'entrée  du  prétoire, 
et  qu'ainsi  ceux  qui  étaient  dehors  ont  pu,  avec  un  peu 
d'attention  et  de  silence,  entendre  la  conversation,  j'aime- 
rais mieux  invoquer  les  entours  du  gouverneur,  qui,  sans 
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doute,  n'était  pas  seul  avec  Jésus.  Mais  il  serait  fort  pos- 
sible que  nous  eussions  ici  un  dialogue  qui  ne  devrait  son 
origine  qu'aux  combinaisons  propres  de  l'évangéliste. 

Avant  l'épisode  de  Barabbas ,  qui  suit  immédiatement 
chez  les  autres,  Luc  a  une  scène  qui  lui  est  particulière.  Pi- 
late  ayant  déclaré  ne  trouver  aucune  faute  en  l'accusé ,  les 
grands-prêtres,  avec  leurs  adhérents  parmi  la  foule,  persis- 
tent h  soutenir  que  Jésus,  par  ses  prédications  et  son  ensei- 
gnement, excite  le  peuple  depuis  la  Galilée  jusqu'à  Jéru- 
salem. Pilate,  saisissant  ce  mot  de  Galilée,  demande  si 
l'accusé  est  un  Galiléen  ;  et ,  une  réponse  affirmative  loi 
ayant  été  faite ,  il  s'en  empare  comme  d'une  occasion  bien 
venue  pour  se  débarrasser  d'une  affaire  désagréable ,  en- 
voyant Jésus  au  tétrarque  de  la  Galilée,  Hérode  Antipas, 
qui  se  trouvait  &  Jérusalem  au  temps  de  la  fête.  Le  pro- 
curateur avait  peut-être  en  outre  l'intention  accessoire  de 
s'attacher  (ce  qui  du  moins  fut  le  résultat  de  sa  démarche)  ce 
petit  prince,  en  témoignant  autant  de  respect  pour  sa  juri- 
diction. Hérode,  dit  l'évangéliste,  s'en  réjouit,  parce  que, 
d'après  tout  ce  qu'il  avait  déjà  entendu  dire  de  Jésus ,  il 
souhaitait  depuis  longtemps  de  le  voir,  espérant  qu'il  loi 
ferait  peut-être  quelque  miracle.  Le  tétrarque  lui  adressa 
plusieurs  questions,  les  membres  du  sanhédrin  l'accusèrent 
avec  véhémence,  mais  Jésus  ne  fit  aucune  réponse  ;  sur  quoi, 
Hérode  avec  les  gens  de  sa  suite  le  traita  d'une  façon  mépri- 
sante, et,  l'ayant  fait  vêtir  d'une  robe  éclatante  par  dérision, 
il  le  renvoya  à  Pilate  (23,  h  ,  seq.).  Ce  récit  de  Luc,  aussi 
bien  en  lui-même  que  dans  son  rapport  avec  les  autres  évan- 
giles, renferme  plusieurs  choses  qui  doivent  exciter  la  sur- 
prise. Si  Jésus  appartenait  véritablement,  comme  Galiléen, 
à  la  juridiction  d'Hérode,  ainsi  que  Pilate  semble  le  recon- 
naître en  le  remettant  à  ce  prince ,  comment  se  fit-il  que 
Jésus,  non  seulement  le  Jésus  sans  péché  du  système  ortho- 
doxe, mais  encore  le  Jésus  soumis  aux  autorités  établies , 
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celui  qui  dit  :  «  Rendez  à  César  ce  qui  est  dii  à  César,  »  re- 
fusa à  Hérode  la  réponse  qu'il  lui  devait  !  Comment  se  fit-il 
qu'Hérode ,  sans  autre  examen ,  le  renvoya  de  nouveau  de 
sa  juridiction?  Dire  avec  Olshausen  que  l'interrogatoire  de- 
vant Hérode  montra  que  Jésus  était  né,  non  è  Nazareth 
dans  la  Galilée,  mais  è  Bethléem  dans  la  Judée,  c'est,  d'une 
part ,  s'autoriser  d'une  manière  illicite  de  l'histoire  de  la 
nativité,  dont  les  données  n'ont  plus  laissé  aucune  trace 
dans  tout  le  reste  de  l'évangile  de  Luc;  d'autre  part,  une 
naissance  en  Judée  aussi  accidentelle  que  Luc  la  repré- 
sente, joint  à  ce  que  les  parents  de  Jésus  eurent  leur  do- 
micile dans  la  Galilée  avant  et  après,  et  que  Jésus  y  résida 
lui-même,  n'aurait  pas  fait  un  Juif  de  Jésus.  Mais  surtout 
il  faut  demander  :  Par  qui  donc  la  descendance  juive  de  Jé- 
sus aurait-elle  été  connue,  puisqu'il  est  dit  de  lui  qu'il 
ne  fit  aucune  réponse ,  et  <|ue  cette  descendance,  d'après 
tout  ce  que  nous  savons,  était  ignorée  des  Juifs?  Qu'on 
explique  plutôt,  si  l'on  veut,  le  silence  de  Jésus  par  l'in- 
digne caractère  des  demandes  d'Hérode,  où  se  trahissait 
non  le  sérieux  du  juge,  mais  une  simple  curiosité,  et  son 
renvoi  devant  Pilote,  parce  que  non  seulement  l'arrestation 
de  Jésus,  mais  encore  une  partie  de  sa  prédication,  avaient 
eu  lieu  dans  le  domaine  de  Pilate.  Quoi  qu'il  en  soit,  pour- 
quoi les  autres  évangélistes  ne  disent-ils  rien  de  tout  cet 
épisode  ?  On  ne  voit  pas ,  surtout  si  l'on  regarde  le  rédac- 
teur du  quatrième  évangile  comme  l'apôtre  Jean,  comment 
cette  omission  est  explicable.  La  réponse  ordinaire  que  l'on 
fait,  è  savoir  que  Jean  suppose  connue  soit  par  les  synop- 
tiques, soit  d'une  manière  générale,  la  remise  de  Jésus  h  la 
juridiction  d'Hérode,  est  inapplicable  ici;  car  cette  histoire, 
n'étant  rapportée  que  par  le  seul  Luc,  paratt  n'avoir  pas 
été  très  répandue.  Un  autre  argument,  à  savoir  que  Jean 
l'aura  jugée  trop  peu  importante  (1),  perd  tout  fondement 

(1)  Schleiermacher,  Ueberien  Lukas,  S.  2. 
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quand  on  se  rappelle  que  cet  évangéliste  o'a  pas  dédaigné 
de  mentionner  que  Jésus  fut  conduit  devant  Anne,  bien  que 
cela  n'eût  pas  été  plus  décisif.  Surtout,  ainsi  que  Schleier- 
macher  en  convient ,  le  récit  que  fait  Jean  des  événements 
est  tellement  cohérent,  qu'on  ne  découvre  nulle  part  un 
joint  où  intercaler  un  pareil  épisode.  Aussi  Schleiermacher 
se  réfugie-t-il  dans  une  conjecture  finale ,  à  savoir  que  sans 
doute  Jean  n'aura  pas  eu  connaissance  de  la  remise  de  Jé- 
sus entre  les  mains  d'Hérode,  parce  que  cette  remise  se 
sera  faite  par  une  porte  de  derrière ,  d'un  côté  opposé  à 
celui  où  était  l'apôtre,  tandis  que  Luc  en  a  été  informé, 
attendu  que  celui  de  qui  il  tient  son  récit  avait  une  connais- 
sance dans  la  maison  d'Hérode,  comme  Jean  dans  celle 
d'Anne.  De  la  double  supposition  sur  laquelle  cette  expli- 
cation repose,  la  première  n'est  qu'une  échappatoire ,  et  la 
seconde  une  fiction  faite  en  désespoir  de  cause.  Sans  doute, 
si  nous  n'admettons  pas  préjudiciellement  que  le  rédacteur 
du  quatrième  évangile  est  un  apôtre,  nous  perdons  le  point 
d'appui  nécessaire  pour  attaquer  le  récit  de  Luc,  qui  dans 
tous  les  cas  est  d'une  origine  très  ancienne,  car  il  est  déjà 
question  dans  Justin  de  la  remise  de  Jésus  à  Hérode  (1). 
Cependant  le  silence  des  autres  évangélistes  dans  un  para- 
graphe où  la  concordance  règne  généralement  sur  les  phases 
principales  de  l'événement,  et  les  difficultés  intrinsèques  du 
récit  de  Luc ,  n'en  offrent  pas  moins  matière  à  des  doutes 
considérables  ;  et  il  reste  toujours  possible  de  conjecturer 
que  l'anecdote  ait  été  suggérée  par  le  désir  de  faire  compa- 
raître Jésus  devant  toutes  les  juridictions  qui  se  pourraient 
réunir  à  Jérusalem,  de  le  faire  traiter,  il  est  vrai,  avec 
mépris  par  toutes  les  autorités  qui  n'appartenaient  pas  à  la 
hiérarchie  sacerdotale,  mais  de  faire  reconnaître  hautement 
ou  tacitement  son  innocence,  et  de  lui  faire  garder,  à  lui, 
un  calme  et  une  dignité  toujours  égale  devant  ces  différents 

(1)  Dial.  c.  Tryph.,  103. 
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tribunaux  (1).  Si  tel  était  l'idée  qu'il  faudrait  avoir  du  récit 
actuel ,  que  le  troisième  évangéliste  est  seul  h  nous  rappor- 
ter, une  semblable  conjecture  s'appliquerait  au  récit  où  le 
quatrième  évangéliste ,  également  seul ,  nous  rapporte  que 
Jésus  fut  conduit  devant  Anne ,  et  l'on  ne  pourrait  objecter 
qu'une  chose,  c'est  que  cette  scène,  n'étant  pas  décrite  en 
détail ,  ne  présente  aucune  difficulté  intrinsèque. 

Ayant  reçu  Jésus,  que  Hérode  lui  avait  renvoyé,  Pilate, 
d'après  Luc,  convoqua  de  nouveau  les  taembres  du  sanhé- 
drin et  le  peuple,  et  déclara  qu'appuyé  du  jugement  d'Hé- 
rode  qui  concordait  avec  le  sien ,  il  voulait  renvoyer  Jésus 
avec  une  simple  correction,  et  que  pour  cela  il  pouvait  user 
de  la  coutume  de  mettre ,  pendant  la  fête  de  Pâques ,  un 
détenu  en  liberté  (2).  Cette  circonstance ,  un  peu  abrégée 
dans  Luc,  est  mise  davantage  en  lumière  chez  les  autres, 
et  particulièrement  chez  Matthieu.  C'était  la  foule,  o^oç, 
qui  avait  qualité  pour  demander  la  mise  en  liberté  d'un 
détenu;  aussi  Pilate,  sachant  bien  que  Jésus  n'était  pour- 
suivi que  par  la  haine  des  grands,  chercha  à  faire  tourner  en 
sa  faveur  la  disposition  du  peuple  qui  était  meilleure,  et, 
pour  forcer ,  pour  ainsi  dire ,  la  foule  à  délivrer  Jésus ,  il 
donna  au  peuple  assemblé  h  choisir  entre  celui  que ,  soit 
par  raillerie  à  l'égard  des  Juifs ,  soit  pour  les  détourner 
d'une  exécution  honteuse  pour  eux-mêmes,  il  nommait 
Messfe  ou  roi  des  Juifs ,  et  un  prisonnier  fameux,  ftfepioç 
emempc,  appelé  Barabbas  (3),  que  Jean  désigne  comme 


(1)  Voyez  De  Wette,  Exeg.  Handb., 
1,  2,  S.  116;  Theile,  Zur  Biographie 
Jesu,  $35. 

(2)  On  est  dans  le  doute  sur  la  ques- 
tion de  savoir  si  cette  coutume,  qne 
nous  ignorerions  tout  à  fait  sans  le  Nou- 
veau Testament,  était  d'origine  romaine 
ou  juive.  Comparez  Fritasclie,  Paulus, 
sur  ce  passage ,  et  Baur  dans  son  mé- 
moire Sur  la  signification  primitive  de  Ut 

fêta  da  Pâques,  etc.,  dans  :  Tub.  Zeit- 
sch.f.  TneoL.  1832, 1,  S.  94. 

(3)  D'après  une  leçon ,  le  nom  com- 


plet de  cet  homme  était  Ivieoug  Bopaff- 
5«ç ,  ce  qui  n'est  remarqué  ici  que  parce 
que  Olshausen  l'a  trouvé  remarquable. 
Comme  Barahba  signifie  proprement  fils 
du  père,  Olshausen  a*écrie  :  Tout  ce  qui 
était  essentiel  dans  le  rédempteur ,  ap- 
paraît comme  caricature  dans  le  meur- 
trier! Et  il  trouve  applicable  ici  le  vers 
latin  :  Ludit  in  humants  divina  potentia 
rébus.  Dans  cette  remarque  d'Olshausen, 
nous  ne  pouvons  voir  qu'un  lusus  A«- 
manat  impotent iar, 


I 
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un  brigand ,  Xyiotyiç,  Marc  et  Luc  comme  un  homme  qui 
avait  été  arrêté  pour  sédition  et  pour  meurtre.  Mais  le  plan 
de  Pilate  échoua  :  le  peuple,  excité,  au  dire  des  deux  pre- 
miers évangélistcs ,  par  ses  supérieurs ,  demanda  avec  une 
grande  unanimité  la  mise  en  liberté  de  Barabbas,  et  le  cru- 
cifiement de  Jésus. 

Matthieu  rapporte  une  circonstance  qui  exerça  sur  Pilate 
une  action  particulière  en  faveur  de  Jésus,  et  qui  le  décida 
à  faire  tous  ses  eiïorts  pour  que  l'exécution  de  Barabbas  Dit 
acceptée  :  c'est  que  la  femme  (1)  du  gouverneur  le  fit  aver- 
tir, pendant  qu'il  était  sur  son  tribunal,  qu'elle  avait  eu 
un  songe  qui  l'inquiétait,  et  qu'il  prit  garde  à  n'avoir  rien 
à  faire  avec  ce  juste  (27,  19).  Non  seulement  Paulns,  mais 
encore  Olshausen  expliquent  ce  songe  comme  l'effet  naturel 
de  ce  que  la  femme  de  Pilate  pouvait  avoir  entendu  dire  de 
Jésus  et  de  son  arrestation  opérée  la  veille,  à  quoi  l'on  peut 
ajouter,  sous  forme  de  conjecture  à  l'appui  de  cette  explica- 
tion, que,  d'après  l'Évangile  de  Nicodème,  elle  était /rietue, 
6eo(ie6^ç,  et  judàisante,  touSaiÇouro  (2).  Cependant,  les 
songes  étant  considérés  comme  venant  d'en  haut  dans  tout 
le  Nouveau  Testament,  et  particulièrement  dans  l'évangile 
de  Matthieu,  la  pensée  du  narrateur  a  été  certainement  que 
celui-ci  n'avait  pas  été  non  plus  sans  la  volonté  divine,  et  il 
faut  par  conséquent  pouvoir  trouver  un  motif  et  un  but  de 
celte  dispensa  lion.  Si  le  songe  était  destiné  à  entraver  réelle- 
ment la  mort  de  Jésus,  on  devrait,  au  point  de  vue  ortho- 
doxe, d'après  lequel  cette  mort  était  nécessaire  à  la  félicité 
du  genre  humain,  en  venir  à  la  conjecture  de  quelques 
anciens  qui  s'imaginèrent  que  ce  pouvait  être  le  diable  qui 
avait  envoyé  ce  songe  à  la  femme  du  gouverneur,  afin  d'em- 
pêcher la  mort  expiatoire  (3).  Si  le  songe  n'avait  pas  pour 

(1)  Dans  l'évangile  de  Nicodème  et  Cod.    Apocr,    V.   T.,  p.   522;  Paulus, 

dan*  le»  écrivains  postérieurs  de  l'hit-  Exe  g.  Handb.>  3,  bv  S.  640  teq, 

toire  ecclésiastique ,  elle  s'appelle  Pro-  (2)  Cap.  2  ,  p.  520,  dans  Tbtlo. 

cula,  Upôxlf).  Comparez  là-dessus  Thilo,  (3)  Igoat.,  AdPhiHpp*iu*ê  &  s  Le  dit- 
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- 1  but  d'empêcher  ia  mort  de  Jésus,  il  devait  être  destiné  unt- 
3  quement  ou  à  Pilate  ou  à  sa  femme.  Mais  un  avertissement 
S:  venantsi  tard  ne  pouvait  qu'aggraver  la  faute  de  Pilate,  sans 
éf  être  capable  de  le  retirer  d'une  affaire  qui  était  déjà  à 
u<  moitié  faite;  quant  à  dire  que  sa  femme  aurait  été  con- 
vertie par  ce  rêve,  comme  plusieurs  l'ont  admis  (1),  cela 
-h  n'est  connu  par  aucun  renseignement,  et  d'ailleurs  ce  but 
]}  n'est  pas  exprimé  dans  le  récit.  Le  fait  est  que,  la  figure 
e  de  Pilate  dans  la  narration  évangélique  étant  représentée 
ï,  de  manière  à  opposer  le  jugement  impartial  d'un  païen  à 
,,    la  haine  aveugle  des  compatriotes  de  Jésus,  sa  femme  est 
f    aussi  mise  en  jeu  et  vient  témoigner  en  faveur  de  Jésus, 
,    afin  que  la  bouche  d'une  faible  femme  se  joigne  à  celle 
des  enfants  et  des  petits  à  la  mamelle,  vwiojv  xal  b]\a- 
£dvT(ov  (Matth.  21 ,  16) ,  pour  lui  préparer  une  louange 
d'autant  plus  importante  qu'elle  était  dictée  par  un  songe 
significatif.  Plus ,  afin  de  rendre  celui-ci  vraisemblable ,  on 
cite  dans  l'histoire  profane  de  pareils  songes  dont  les  aver- 
tissements inquiétants  précédèrent  une  catastrophe  san- 
glante (2),  plus  on  est  porté  à  soupçonner  qu'ici,  comme 
dans  la  plupart  de  ces  cas,  le  songe  qui  nous  occupe  a  pu 
être  inventé  après  l'événement  pour  en  rehausser  l'effet 
tragique. 

Les  Juifs,  à  l'interrogation  répétée  de  Pilate,  répondent 
en  demandant  avec  véhémence  et  persistance  la  mise  en  li- 
berté pour  Barabbas  et  le  crucifiement  pour  Jésus.  Les 
deux  évangélisles  intermédiaires  rapportent  qu'il  accéda 
aussitôt  à  leur  requête,  mais  Matthieu  intercale  une  céré- 

ble  effraie  cette  femme,  la  trouble  par  envoyé  des  songes  a  votre  Jemme,  y&iç 

des  songes,  et  essaie  d'empêcher  les  choses  fo-ri ...  îô*o  v  ovtipo«c;Ai(T<x  fwtu^t  wpoç 

de  la  croix,  yo&u  ô*t  to  yvvaioy,  tv  ivtt-  rw*  Tvvauxa  aov. 

pot;   avfo   xotTQtTotpdcrrwy  ,   xaî  irauctv  (I)  Par exemple/Théophylactc. Voyez 

Kttpâcrai  tx  xark  tov  axavpév.  Compa-  Thilo ,  p.  523. 

rrz  Thilo,  p.  523.  Les  Juifs,  dans  l'É-  (2)  Voyez  Patilns  et  Koincel  sur  ce 

▼angile  de  Nicodème,  c.  2,  p.  526,  passage;  ils  rappellent  en  particulier  le 

attribuent  le   songe  aux  sortilèges  de  songe  de  la  femme  de  César,  dans  la 

Jésus  :  C'est  un  magicien.,.  Voyez ,  il  a  nuit  qui  précéda  l'assassinat  de  ton  mari. 
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monie  et  un  dialogue  (27 ,  24  seq.).  D'après  lui,  Pilate  se 
fait  donner  de  Peau,  se  lave  les  mains  devant  le  peuple,  et 
se  déclare  innocent  du  sang  de  ce  juste.  Se  laver  les  mains 
pour  se  déclarer  innocent  d'une  imputation  de  meurtre, 
était  une  coutume  spécifiquement  juive,  d'après  5.  Mos.,21, 
6  seq.  (1).  On  a  trouvé  invraisemblable  que  le  gouverneur 
romain  eût  imité  ici  cette  cérémonie  juive,  et  aussi  a-t-on 
dit  que  ce  n'était  point  une  imitation ,  et  que  rien  ne  peut 
venir  plus  facilement  qu'une  pareille  ablution,  à  l'esprit  de 
quiconque  veut  déclarer  son  innocence  (2).  Mais,  pour  in- 
venter sur-le-champ  un  acte  symbolique  sans  se  rattachera 
une  cérémonie  usitée,  ou  même  seulement  pour  recourir  a 
un  usage  populaire  étranger,  il  faut  que  celui  qui  fait  cet 
acte  symbolique  ait  un  intérêt  extrême  à  la  chose  qu'il  veut 
figurer  par  là.  Or,  Pilate  ne  pouvait  pas  avoir,  à  beaucoup 
près,  autant  d'intérêt  à  prouver  son  innocence  dans  l'exé- 
cution de  Jésus ,  que  les  chrétiens  en  avaient  à  faire  attes- 
ter de  cette  façon  l'innocence  de  leur  Messie.  De  là  le 
soupçon  que  peut-être  c'est  à  eux  que  l'ablution  des  mains 
de  Pilate  doit  son  origine.  Cette  conjecture  se  confirme 
quand  nous  prenons  en  considération    la  déclaration  de 
laquelle  Pilate  est  dit  avoir  accompagné  cet  acte  symbo- 
lique :  Je  suis  net  du  sang  de  ce  juste ,  iôôoç   eiju  ebro 
to5  aiptaro;  toG  &uca(ou  toutou.  Le  juge  aurait-il  appelé  pu- 
bliquement et  emphatiquement  juste ,  Sucaioç ,  celui  que 
néanmoins  il  livrait  au  supplice  le  plus  cruel  ?  C'est  ce  que 
Paulus  même  trouve  si  contradictoire  en  soi ,  qu'ici,  contre 
la  manière  ordinaire  de  son  exégèse  ,  il  admet  que  c'est  le 
narrateur  qui  donne  l'interprétation  de  ce  qu'il  pense  que 
Pilate  a  voulu  signifier  par  l'ablution.  Il  est  étonnant  qu'il 
ne  soit  pas  également  frappé  de  l'invraisemblance  des  pa- 
roles qui  dans  celte  occasion  sont  prêtées  aux  Juifs.  Après 

(1)  Compares  Sota  ,8,6.  (2)  FriUtchc,  in  Natth.,  p.  808. 
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,  que  Pilate  s'est  déclaré  innocent  du  sang  de  Jésus,  et  en  a 
-  jeté  sur  les  Juifs  la  responsabilité  en  ajoutant  ces  mots  : 
Vous  en  serez  responsables,  û^et;  otyecôe,  Matthieu  rapporte 
que  tout  le  peuple,  toç  6  Xaoç,  cria  :  Que  son  sang  soit  sur 
nous  et  nos  enfants,  to  oli^ol  at/rou  Iç  ^|tâç  xal  èm  rà  r6cva 
'  tîjjlwv.  Mais  évidemment  cela  ne  peut  avoir  été  dit  que  du 
point  de  vue  des  chrétiens ,  qui ,  dans  les  malheurs  fondant 
bientôt  après  la  mort  de  Jésus  à  coups  toujours  redoublés 
sur  la  nation  juive,  ne  virent  rien  autre  chose  que  la  dette 
du  sang  pour  la  mise  à  mort  de  Jésus.  De  la  sorte,  tout  cet 
épisode ,  propre  au  premier  évangile ,  est  suspect  au  plus 
haut  degré  (1). 

3       D'après  Matthieu  et  Marc,  Pilate  fit  alors  fustiger  Jésus, 
1    pour  qu'il  fût  immédiatement  conduit  au  supplice.  La  fusti- 
1    gation  paraît  ici  tout  à  fait  répondre  au  virgis  cœdere,  qui , 
1    d'après  l'usage  romain  ,  précédait  le  securi  percutere,  et  à 
'     la  fustigation  qui ,  pour  les  esclaves ,  précédait  le  crucifie- 
ment (2).  Dans  Luc,  elle  a  un  tout  autre  caractère.  Tandis 
qu'il  est  dit  dans  les  deux  premiers  évangélistes  :  Après  avoir 
fait  fouetter  Jésus,  il  le  leur  livra  pour  être  crucifié,  tov  $è 
l73<roijv  «ppayêMwcaç  icaptôcoxev  tva  sraupcoôyj ,  il  est  dit ,  dans 
Luc,  que  Pilate  s'offrit  à  diverses  reprises  (v.  16  et  ?.  22), 
à  le  relâcher  après  Vavoir  fait  fouetter,  rcai$eu<wc;  aùriv 
ôttoWgcoj  c'est-à-dire  que,  tandis  que  chez  les  deux  pre- 
miers évangélistes  la  fustigation  parait  être  le  préliminaire 
de  l'exécution,  elle  paratt  chez  le  troisième  en  tenir  la  place 
et  la  détourner  :  par  cette  correction,  Pilate  veut  satisfaire 
la  haine  des  ennemis  de  Jésus,  et  les  faire  renoncer  au  désir 
de  sa  mise  è  mort.  Tandis  que  chez  Luc  on  n'en  vient  point 
réellement  à  la  fustigation,  parce  que  les  Juifs  ne  veulent 
en  aucune  façon  donner  les  mains  à  la  proposition  répétée 


(1)  Compares  De  Wette ,   Exeget.      passages  cités  ptr  Wetitein ,  sur  Mat- 
Handb. ,  1, 1,  S.  23A.  tbieo ,  57,  26. 

(2)  Comparez  particulièrement   les 
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de  Pilate,  Jean  rapporte  que  Jésus  fat  réellement  fouetté , 
et  que  Pilate ,  l'ayant  Tait  revêtir  d'un  habit  de  pourpre  et 
couronner  d'une  couronne  d'épines,  le  présenta  au  peuple, 
pour  essayer  si  cet  aspect  misérable,  joint  à  la  déclaration 
répétée  de  son  innocence,  ne  ferait  pas  quelque  impression 
sur  les  esprits  irrités  ;  mais  cela  fut  également  inutile  (19, 
1  seq.).  11  se  trouve  donc  entre  les  é vangélistes ,  au  sujet 
de  la  fustigation,  une  divergence  que  l'on  ne  peut  pas  con- 
cilier, en  disant  avec  Paulus  que  la  phrase  de  Matthieu  et 
de  Marc  :  Après  avoir  fait  fouetter  Jésus,  il  le  livra  pour 
être  crucifié,  tov  iuaoov  çpayeXXcoaaç  7?apé$b>xev  ïva  crrœjpfiifâi, 
doit  être  ainsi  paraphrasée  :  Jésus  qu'il  avait  fait  fouetter 
tout  d'abord  pour  le  sauver,  avait  souffert  cela  inutilement, 
puisqu'il  n'en  fut  pas  moins  livré  au  supplice  de  la  croix. 
Mais,  reconnaissant  la  divergence  des  relations,  il  faut  seu- 
lement demander  laquelle  des  deux  a  en  sa  faveur  la  plus 
grande  vraisemblance  historique.  Or,  bien  qu'on  ne  puisse 
sans  doute  démontrer  que  la  fustigation  avant  le  crucifie- 
ment était  chez  les  Romains  un  usage  qui  ne  souffrait  pas 
d'exception,  cependant,  d'autre  part,  ce  n'est  que  par  zèle 
harmonistique  que  l'on  soutient  que  la  fustigation  avant  le 
crucifiement  n'était  infligée  qu'à  ceux  qui  devaient  être 
punis  avec  une  rigueur  particulière  (1) ,  et  qu'en  consé- 
quence Pilate ,  qui  ne  voulait  pas  être  cruel  à  l'égard  de 
Jésus ,  ne  peut  l'avoir  fait  fouetter  que  dans  l'intention 
particulière  que  Luc  et  Jean  rapportent,  et  qu'il  faut  aussi 
supposer  chez  les  deux  premiers  évangélistes.  Il  est,  au 
contraire,  beaucoup  plus  vraisemblable  que  dans  la  réalite 
la  fustigation  ne  fut  infligée ,  ainsi  que  les  deux  premiers 
évangélistes  le  rapportent,  que  comme  préliminaire  de 
l'exécution;  mais  la  légende  chrétienne,  se  complaisante 
relever  comme  un  témoignage  contre  les  Juifs  ce  côté  du 
caractère  de  Pilate,  en  vertu  duquel  il  était  supposé  s'être 

'Ki)  Paulus,!.  c,  S.  647. 
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■i  efforcé  h  diverses  reprises  de  sauver  Jésus,  se  servit  du  fait 
«r  de  la  fustigation  pour  y  trouver  une  nouvelle  tentative  de 
9!  Pilate  en  faveur  de  Jésus.  Cela  ne  parait  être  qu'en  essai 
m:  dans  le  troisième  évangile ,  puisque  la  fustigation  n'y  est 
■i  qu'une  offre  de  Pilate  ;  mais,  dans  le  quatrième ,  la  fustiga- 
t  tîon  est  réellement  accomplie,  et  elle  sert  à  former  un  acte 
j  de  plus  dans  le  drame. 

*      À  la  fustigation  se  rattachent,  dans  les  deux  premiers 
1  évangiles  et  dans  le  quatrième ,  les  mauvais  traitements  et 
-  les  dérisions  auxquels  Jésus  est  en  butte  de  la  part  des  sol- 
.,'  dats,  qui  lui  mettent  un  habit  de  pourpre  sur  le  corps,  une 
\  couronne  d'épines  sur  la  tète  (1),  et  même,  d'après  Mat- 
g   tbieu,  un  b&tou  dans  la  main,  et  qui,  dans  ce  déguisement, 
,    tantôt  le  saluaient  roi  des  Juifs,  tantôt  le  battaient  et  le 
,    maltraitaient  (2).  Luc  ne  mentionne  ici  aucune  dérision  de 
:    la  part  des  soldats  ;  mais,  dans  son  récit  de  la  remise  momen- 
(    tanée  de  Jésus  entre  les  mains  d'Hérode,  il  a  quelque  chose 
,    de  semblable,  rapportant  qu'Hérode,  avec  ses  soldats,  <n»v 
toi;  <rrpaT£U(/.a<7iv  aOroS,  le  traita  avec  mépris  et  le  renvoya 
à  Pilate,  revêtu  d'un  habit  éclatant,  ecfrfc  Xa(/.7tpà.  Plusieurs 
admettent  que  c'est  là  le  vêtement  de  pourpre  dont  ensuite 
les  soldats  de  Pilate  revêtirent  Jésus  pour  la  seconde  fois; 
mais  il  faudra  dire  plutôt  que  ce  déguisement  fut  mis  trois 
fois  à  Jésus,  si  nous  voulons  tenir  compte  de  Jean,  et  en  même 
temps  n'accuser  d'erreur  aucun  des  synoptiques.  Il  en  fut 
revêtu  une  première  fois  devant  Ilérode  (Luc);  une  seconde 
fois,  avant  que  Pilate  le  conduisit  devant  les  Juifs  pour  exci- 
ter leur  compassion  ,  par  les  mots  :  Voilà  l'homme ,  tôt  ô 
avûpwiuo;  (Joli.);  enfin,  une  troisième  fois  après  qu'il  eut 

(1)  D'après  les  explications  de  Pan-  (2)  Wetstein,  p.  583  seq.f  cite  dan» 

lot ,  S.  649  f.»  il  est  tout  à  fait  -/raisem-  Pbiloo  ,  in  Flaccum,  un  pareil  déguise* 

blable  qne  le  vriyavo;  JÇ  àxavÔSv  était  ment  mis  à  nn  homme  par  mépris  pour 

non  une  couronne  d'épines  piquantes,  nn  tiers. Comparez  aussi  Tholuck, £/<in£- 

mais  une  couronne  prise  à  la  première  wurdtgkeit ,  S.  S6o« 
haie  venue ,  afin  de  faire  dérision  à  Jé- 
sus par  une  vilissima  eorvna,  spineola 
(Plia.  H.  H.,  M,  10). 
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été  livré  aux  soldats  pour  être  cruciGé  (Matthieu  et  Marc). 
Or,  cela  est  aussi  invraisemblable  qu'il  est  vraisemblable 
que  les  évangélistes  ont  placé  dans  des  temps  et  dans  des 
lieux  différents,  et  attribué  &  des  personnes  différentes,  le 
seul  et  même  déguisement  dont  ils  avaient  entendu  parler. 
Tandis  que  dans  les  deux  premiers  évangélistes  le  procès 
est  clos  dès  avant  la  fustigation  de  Jésus;  tandis  que  dans 
le  troisième  Pilate,  ayant  éprouvé  un  refus  de  la  part  des 
Juifs  pour  sa  proposition  de  relâcher  Jésus  après  l'avoir 
fait  fouetter y  TcaiîeuGaç  aùrov  onroMcco,  le  livre  au  supplice  ; 
dans  le  quatrième  évangile,  la  scène  du  jugement  reçoit  de 
plus  amples  développements.  La  présentation  de  Jésus, 
fouetté  et  dans  un  costume  de  dérision,  n'ayant  servi  à  rien, 
et  les  Juifs  réclamant  avec  opiniâtreté  sa  mise  en  croix,  le 
gouverneur  leur  crie  avec  colère  qu'ils  peuvent  le  prendre 
eux-mêmes  et  le  cruciGer,  que  quant  à  lui  il  ne  trouve  au- 
cune faute  en  cet  homme.  Les  Juifs  répliquent  que,  d'après 
leur  loi,  il  doit  mourir,  attendu  qu'il  se  dit  fils  de  Dieu,  ulàç 
Oeou.  Cette  remarque  suscite  en  Pilate  une  crainte  super- 
stitieuse ;  il  ramène  Jésus  une  seconde  fois  dans  le  prétoire, 
et  l'interroge  sur  son  origine  (  voulant  savoir  par  là  si  elle 
était  réellement  céleste)  ;  Jésus  ne  lui  fait  aucune  réponse, 
et,  quand  le  gouverneur  veut  l'effrayer  par  le  pouvoir  qu'il 
a  de  disposer  de  sa  vie ,  il  lui  rappelle  le  pouvoir  d'en  haut 
qui  lui  a  donné  cette  autorité.  A  la  vérité ,  Pilate,  à  la  suite 
de  ces  discours,  s'efforça  avec  encore  plus  d'insistance 
qu'auparavant  de  délivrer  Jésus;  mais  enGn  les  Juifs  trou- 
vèrent le  vrai  moyen  de  le  faire  accéder  à  leur  volonté,  eo 
jetant  la  remarque  que,  s'il  délivre  Jésus,  qui  prend  en 
face  de  César  la  position  d'un  usurpateur,  il  n'est  pas  dans 
les  intérêts  de  César,  çfooç  toS  Kafcapoç.  De  la  sorte,  inti- 
midé par  la  possibilité  d'être  desservi  auprès  de  Tibère,  il 
monte  sur  le  tribunal,  et,  dans  le  dépit  de  ne  pouvoir  faire 
sa  volonté ,  il  demande ,  par  dérision  pour  les  Juifs ,  s'ils 
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veulent  qu'il  ordonne  le  crucifiement  de  leur  roi.  Mais  ceux- 
ci,  maintenant  la  position  qu'ils  avaient  prise  en  dernier 
lieu  avec  un  succès  aussi  visible ,  déclarent  qu'ils  ne  con- 
naissent pas  d'autre  roi  que  César.  Alors  le  gouverneur 
accorde  que  Jésus  soit  conduit  au  lieu  du  crucifiement.  A 
cet  effet,  on  lui  retira,  ainsi  que  le  remarquent  les  deux 
premiers  évangélistes,  le  manteau  de  pourpre,  et  on  lui 
remit  ses  propres  habits. 

§  CXXX. 

Crucifiement. 

Les  synoptiques  et  Jean  diffèrent  entre  eux  tout  d'abord 
sur  la  manière  même  dont  ils  rapportent  que  Jésus  se  rendit 
au  lieu  du  crucifiement.  D'après  Jean,  Jésus  porta  lui- 
même  la  croix  (19,  17)  ;  d'après  les  autres,  on  la  fit  porter 
en  sa  place  par  un  certain  Simon  de  Cyrène  (Matth.,  27, 
32  parall.).  A  la  vérité,  les  commentateurs,  comme  si  cela 
s'entendait  de  soi,  concilient  ces  deux  renseignements,  en 
disant  que  d'abord  Jésus  essaya  de  porter  lui-même  la  croix, 
et  qu'ensuite ,  comme  on  vit  qu'il  était  trop  épuisé  pour 
cela,  on  en  chargea  Simon  (1).  Mais  lorsque  Jean  dit:  Et, 
portant  sa  croix,  il  sortit  pour  aller  à...  Golgotha,  où  ils 
le  crucifièrent,  xai  Pacra^wv  tov  craupov  auroij  èÇ^Ôev  sic... 
ToXyaOa,  ottqu  aÙTov  ecraupcoGav,  évidemment  il  ne  suppose 
pas  que  dons  le  trajet  la  croix  eût  été  dtée  h  Jésus  (2).  Ce- 
pendant, le  dire  si  concordant  des  synoptiques  sur  la  substi- 
tution de  Simon  parait  d'autant  moins  pouvoir  être  écarté, 
que  l'on  ne  découvre  pas  une  raison  qui  en  aurait  suggéré  l'in- 
vention. Il  serait  possible,  au  contraire,  que  cette  particu- 
larité fût  demeurée  inconnue  dans  le  cercle  où  se  forma  le 


(1)  C'est  ce  que  disent  Panlus  ,  Kni-  ficat  Jobanoes,  Jesom  su* m  erneem  por- 
oœl ,  Tholnck  et  Olslianseu ,  dans  leurs  tarisse,  doner  ad  Calrari»  locum  perte- 
Comm.i  Hcaoder,  L.  J.  Clir.,  S.  634.  nisset. 

(2)  Fritzsche,  in  Marc.t  684  :  Siçni- 
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quatrième  évangile,  el  que  le  rédacteur  de  cet  évangile  se 
fût  imaginé  que,  conformément  à  l'usage  général,  Jésus 
avait  été  obligé  de  porter  lui-même  sa  croix.  Tous  les  sy- 
noptiques désignent  ce  Simon  comme  un  Cyrénéen,  Kupi- 
vaïo;,  c'est-à-dire  probablement  un  homme  venu  pour  la  fêle 
à  Jérusalem  de  la  ville  libyenne  de  Cyrène,  où  beaucoup  de 
Juifs  habitaient  (1).  D'après  les  mêmes  évangélistes,  il  fut 
par  violence  contraint  à  porter  la  croix,  particularité  qui  ne 
prouve  pas  plus  pour  que  contre  l'opinion  de  ceux  qui  pré- 
tendent qu'il  était  favorable  à  Jésus  (2).  D'après  Luc  et 
Marc,  cet  homme  venait  directement  de  la  campagne,  ix 
âypoù,  et,  au  moment  où  il  voulut  passer  devant  l'escorte  du 
cruci6ement,  on  l'employa  pour  soutenir  Jésus.  Marc  le 
désigne  d'une  manière  plus  précise  comme  père  d'Alexandre 
et  de  Ru  fus  y  Tra-rÀp  ÀXe£av#pou  xai  touçou,  qui  paraissent 
avoir  été  des  personnages  connus  dans  la  première  commu- 
nauté chrétienne  (comparez  Rom.,  16, 13;  Act.  Ap.,  19, 
33  (?);  1.  Tim.,  1,  20(?)i  2.  Tim.,  4,  14  (?)  )  (3). 

Luc  rapporte  qu'une  grande  foule,  composée  particu- 
lièrement de  femmes,  suivit  en  gémissant  Jésus  jusqu'au 
lieu  du  supplice;  mais  que  lui  leur  conseilla  de  pleurer  sur 
elles-mêmes  et  sur  leurs  enfants,  faisant  allusion  aux  mal- 
heurs affreux  qui  allaient  bientôt  éclater  sur  elles  (23,  27 
seq.).  Dune  part,  les  détails  sur  les  temps  qui  s'approchent 
sont  empruntés  aux  discours  sur  la  venue  (Luc,  21,  23); 
car,  de  même  que  là  il  est  crié  :  Malheur  aux  femmes  eu- 
ceintes  et  aux  nourrissons  de  celte  époque  funeste,  de  même 
il  est  dit  ici  qu'il  viendra  des  jours,  r,pipai,  où  les  femmes 
stériles  et  les  ventres  qui  n'ont  point  porté,  et  les  mamelles 
qui  n  ont  peint  allaité,  ai  G-reTpai,  xai  xoiXiai  ai  oùx  èYÉvvrj- 
oav ,  xai  piaGToi  oîoùx  éfryftacav ,  seront  estimées  heureuses; 


(i,  Jotèphe,  AniHj.i  JA,  7,  '2.  [Zj  Comparer  Paulos,  Kritsarfae  et  De 

(2)  Grotiii»  est  pour;  Olskansen  est       WettesHrce  partage. 
tojiiM-,  2,  S.  4SI. 
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;  d'autre  pari  ils  sont  empruntés  ù  Osée,  10, 8,  car  la  phrase  : 
a  Alors  on  dira  aux  montagnes,  etc.,  wre  ap£ovTou  Myeiv 
1  toiç  opeci  ktX.,  est  presque  textuellement  la  traduction 
^  alexandrine  de  ce  passage. 

Le  lieu  de  l'exécution  est  nommé  par  tous  les  évangé- 
•**■  listes  Golgotha,  ce  qui  est  le  mot  chaldéen,  Knbifa;  et  ils 
*  l'expliquent  par  le  lieu  du  crâne,  xpavtoo  totcoç,  ou  lecrdrte, 
i*  xpaviov  (Matth.,  v.  3ft  paraît.).  Celte  dernière  explication 
-*■  pourrait  faire  croire  que  ce  lieu  avait  été  ainsi  nommé  à 
-^   cause  de  sa  configuration  en  forme  de  crAne  ;  mais,  d'après 
"j    la  première  explication  et  aussi  d'après  la  nature  de  la  chose, 
J?    il  est  plus  vraisemblable  qu'il  detait  son  nom  à  l'usage 
a    auquel  il  servait,  et  aux  squelettes  et  aux  crânes  des  in- 
J    dividus  suppliciés  qu'on  j  vojait.  On  ignore  où  cet  endroit 
t    était  situé;  sans  aucun  doute  il  était  hors  de  la  ville;  ce 
r     D'est  non  plus  que  par  conjecture  que  l'on  admet  que  c'était 
i     une  colline  (1). 

Après  l'arrivée  de  Jésus  sur  le  lieu  du  supplice,  Matthieu 
raconte,  dans  un  ordre  un  peu  singulier,  comment  les  choses 
se  passèrent  (v.  34  seq.).  D'abord  il  fait  mentiou  du  breu- 
vage offert  à  Jésus;  puis  il  dit  qu'après  l'avoir  attachée  la 
croix,  les  soldats  se  partogèrent  ses  vêtements;  qu'ensuite 
ils  s'assirent  pour  le  garder.  Après  cela,  il  parle  de  l'inscrip- 
tion mise  à  la  croix;  et  ce  n'est  qu'alors  qu'il  rapporte  que 
l'on  crucifia  avec  lui  deux  voleurs,  et  il  rapporte  cela  sans 
prétendre  rappeler  quelque  chose  qu'il  aurait  oublié,  mais 
en  se  servant  d'une  particule  qui  indique  quelque  chose  de 
consécutif  (alors,  tote).  Marc  suit  Matthieu;  seulement, 
au  lieu  de  dire  que  les  soldats  gardèrent  la  croix,  il  dit  qu'il 
était  la  troisième  heure  quand  ils  crucifièrent  Jésus.  Mais 
Luc,  avec  plus  de  raison,  raconte  d'abord  le  crucifiement 
des  deux  voleurs  a\ec  Jésus,  puis  le  tirage  au  sort  des  vê- 

1  (4;  Voye*  Ptnlns  et  Fritrwlic,  «tir  re  paragraphe;  Winer,  BM.  JIm/h»,  J.  A, 

GoUothu. 
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tements.  Jean  suit  le  même  ordre.  Transposer  les  versets 
dans  Matthieu,  comme  on  l'a  proposé  (1)  (34,  37,  38,  35, 
36),  n'est  pas  permis,  et  il  faut  plutôt  laisser  peser  sur 
Fauteur  du  premier  évangile  l'inculpation  d'avoir  négligé  la 
succession  naturelle  des  choses,  dans  son  désir  de  n'omettre 
aucun  des  faits  principaux  qui  eurent  lieu  lors  du  crucifie- 
ment de  Jésus  (2). 

Quant  au  mode  de  crucifiement,  il  n'y  a  plus  guère  de 
controversé  que  la  question  de  savoir  si,  outre  les  mains,  les 
pieds  furent  aussi  cloués.  La  réponse  affirmative  est  autant 
dans  l'intérêt  des  orthodoxes  que  la  réponse  négative  est 
dans  l'intérêt  des  rationalistes.  Depuis  Justin-Martyr  (3) 
jusqu'à  Hengstenberg  (A)  et  Olshausen,  les  orthodoxes  trou- 
vent, dans  les  pieds  cloués  de  Jésus,  un  accomplissement  de 
la  prophétie,  Ps.  22,  17,  où  les  Septante  ont  traduit  apu&cv 
^eïpaç  pu  jtai  rco&aç  (ils  ont  percé  mes  mains  et  mes  pieds). 
Mais,  dans  le  texte  original,  il  est  à  peine  question  de  per- 
cer; dans  tous  les  cas,  il  ne  s'agit  pas  d'un  crucifiement; 
aussi  ce  passage  n'est-il  appliqué  au  Christ  nulle  part  dans 
le  Nouveau  Testament.  Quant  aux  rationalistes,  il  leur  est, 
d'une  part,  plus  aisé  d'expliquer  la  mort  de  Jésus  comme 
une  simple  mort  apparente  ;  d'autre  part,  ce  n'est  qu'autant 
qu'il  n'y  avait  aucune  blessure  aux  pieds,  qu'ils  peuvent 
comprendre  comment  il  fut  en  état  de  marcher  aussitôt 
après  la  résurrection,  tandis  que,  s'il  était  historiquement 
vrai  que  les  pieds  de  Jésus  eussent  été  aussi  cloués,  il  fau- 
drait en  conclure  que  la  résurrection  et  la  faculté  de  mar- 
cher après  cette  résurrection,  ou  bien  ont  eu  lieu  par  l'effet 
d'un  miracle,  ou  bien  n'ont  pas  eu  lieu  du  tout.  Dans  ces 
derniers  temps,  ce  point  a  été  débattu  contradictoirement 

(4 )  WassenbcrgU ,  Dits,  de  trajectio-  Cramm.,  S.  226,  et  Fritucbe,  ùt  Mmttk.. 

nibus  N.    T. ,  dans  Ifalckcnaer  Scholce  p.  814. 
in  il.  quosdam  V.  T.,  2,  p.  31.  (8)  Âpol.,  1,  35.  DiaL  c.  Itypk.,  97. 

(2)  Comparez  Sclileiermadier,  Ueber  (U)    Christ otogic    dm  A*    71.  i.  a,     ' 

den  Lukmt,   S.    295;    Winer,  N.    T.  S.  182  (T. 
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dans  deux  dissertations  savantes  et  approfondies,  où  Pauius 
et  Bahr  ont  soutenu,  le  premier  que  les  pieds  n'avaient  pas 
été  cloués,  le  second  qu'ils  l'avaient  été  (1).  La  première 
opinion  peut,  avant  toute  chose,  faire  valoir  que,  dans  le 
récit  évangélique,  il  n'est  fait  aucun  usage  de  ce  passage 
psalmique,  qui  cependant,  si  les  pieds  avaient  été  cloués, 
n'aurait  guère  manqué  d'être  saisi  par  les  évangélistes,  et 
que,  dans  l'histoire  de  la  résurrection,  à  côté  des  marques 
des  clous  aux  mains  et  de  la  blessure  au  côté,  il  n'est  pas 
parlé  de  blessure  aux  pieds  (Joh.,  20,  20.  25.  27);  h  quoi 
l'autre  opinion  oppose,  non  sans  fondement,  le  passage  de 
Luc,  24,  39,  où  Jésus  s'adresse  aux  apôtres  en  ces  termes  : 
Voyez  mes  mains  et  mes  pieds,  i^ers  riç  x«pa;  p>u  xai  toi»; 
to'&xç  [/.ou.  Dans  ce  passage,  à  la  vérité,  il  n'est  pas  dit  que 
les  pieds  eussent  été  percés,  mais  on  ne  comprendrait  guère 
comment  Jésus,  simplement  pour  convaincre  les  apôtres  de 
la  réalité  de  son  corps,  serait  allé  montrer  ses  pieds.  Parmi 
les  Pères  de  l'Église,  ceux  qui,  vivant  avant  Constantin,  pu- 
rent connaître  le  crucifiement  pour  l'avoir  vu,  tels  que 
Justin  et  Ter  lui  lien,  admettent  que  les  pieds  de  Jésus  fu- 
rent cloués;  cela  a  du  poids.  Quand  même  on  exciperait  de 
la  phrase  oùTertullien  dit  :  Qui  (Christus)  solus  a  populo 
taux  insigniter  crucifiœus  est  (2),  pour  conclure  que  c'est 
par  amour  pour  le  passage  du  Psaume  que  ces  Pères  ont 
admis  que  le  Christ  avait  été  exceptionnellement  crucifié 
avec  le  percement  des  pieds,  il  n'en  est  pas  moins  vrai  que, 
comme  auparavant,  Tertullien  avait  appelé  le  percement 
des  pieds  et  des  mains  l'atrocité  propre  de  la  croix  (propria 
atrocia  crucis)  ;  sa  phrase  signifie  non  un  mode  spécial  de 
crucifiement,  mais  le  supplice  même  de  la  croix,  qui,  étran- 
ger à  l'Ancien  Testament,  fut  appliqué,  par  exception,  a 


(1)  Paulo»,  d*Ds/fx<rg\  Handb.,  S,b,       Compares  aussi  Neauder,  L.    r.  Clir.< 
S.  669-754 ;  B»hrt  dans  ThoUek's  luer.      S.  366,  Anro. 
.Jn%eigerftirchmtltT!ieol.,iQ$5,n"i'G,  (2)  .M\  Marc.,  3,  19. 
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Jésus.  Parmi  les  passages  des  auteurs  profanes ,  le  plus 
important  est  celui  de  Plaute,  où,  pour  indiquer  un  cruci- 
fiement exceptionnellement  rigoureux,  il  est  dit  :  Ofligantut 
bis  pedes,  bis  brachia  (1).  Il  s'agit  ici  de  savoir  si  l'excep- 
tion consiste  dans  le  bis,  ce  qui  supposerait  que  l'usage 
habituel  était  de  ne  clouer  qu'une  fois  les  pieds  comme  les 
mains,  ou  si  les  mots  bis  offigere  brachia,  signifiant  que 
l'usage  habituel  était  de  clouer  les  deux  mains,  les  mots 
bis  offigere  pedes  signifient  que,  par  une  rigueur  exception- 
nelle, on  cloua  aussi  les  pieds.  Chacun  trouvera  que  la  pre- 
mière explication  est  la  plus  conforme  au  texte.  En  consé- 
quence, il  me  parait  dès  lors  que  les  motifs  historiques  font 
pencher  la  balance  du  côté  de  ceux  qui  soutiennent  que 
Jésus  sur  la  croix  eut  les  mains  et  les  pieds  cloués. 

Ce  fut  avant  le  crucifiement,  d'après  les  deux  premiers 
évangélistes,  qu'un  breuvage  fut  offert  à  Jésus.  D'après 
Matthieu  (v.  34),  ce  breuvage  était  du  vinaigre  mêlé  avec 
du  fiel ,  o|o;  (xirà  yokr&  (xejuyptivov  ;  d'après  Marc  (y.  23), 
du  vin  mêlé  avec  de  la  myrrhe,  è<jppvt<j(jLévo;  olvoç.  D'après 
tous  les  deux  Jésus  ne  put  le  boire  ;  Matthieu  ajoute  que  ce 
fut  après  l'avoir  goûté.  Comme  on  ne  comprend  pas  à  quel 
effet  du  fiel  aurait  été  mêlé  au  vinaigre,  on  explique 
ordinairement  le  yoV/}  de  Matthieu  par  le  è<x|xupvi(i{*ivoç  de 
Marc,  et  l'on  dit  qu'il  faut  entendre  par  là  des  ingrédients 
végétaux  amers,  par  exemple  de  la  myrrhe;  alors,  ou  bien 
on  lit  directement  vin,  olvoç,  au  lieu  de  vinaigre,  o£o;,  ou 
bien  on  entend  ce  dernier  mot  d'un  vin  aigre  (2),  afin  d'a- 
voir de  cette  façon  le  breuvage  stupéfiant  composé  de  vin 
et  de  forts  aromates,  que  d'après  la  coutume  juive  on  offrait 
aux  individus  qui  allaient  être  exécutés,  pour  amortir  le 
sentiment  de  la  douleur  (3).  Mais,  quand  même  le  texte 


(1)  Mostellarià,  2,  4.  (3)  Sanhédrin,  f.  43,  4,  dans  Wct- 

(2)  Voyez  Kuinoel,  Panlns  ,  snree       «tein,  p.  635  :  Dixit  R.  Chaja,  f.  E.  A»- 
pa»»a£e.  Hier,  di&isse  R.  Cliasdam  :  Exennti  at 
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permettrait  cette  leçon,  et  les  mots  cette  explication,  Mat- 
thieu lui-môme  protesterait  contre  ces  tentatives  pour  effa- 
cer de  son  récit  le  véritable  fiel  et  le  vinaigre,  car  par  là 
il  perdrait  l'accomplissement  des  paroles  du  Psaume  de 
malheur,  69,  22,  appliquées  ailleurs  aussi  au  Messie  :  Et 
ils  m'ont  donné  du  fiel  pour  aliment,  et  pour  ma  soif  ils 
m  ont  abreuvé  de  vinaigre ,  xal  eàcoxav  eîç  to  fipcbfjwt  pw» 
jroV/jv .  xai  eiç  tt,v  #u|/av  p.ou  67vOTiaàv  (xe  0Ç0;  (LXX).  C'est 
incontestablement  en  conformité  avec  cette  prophétie,  que 
Matthieu  pense  que  du  fiel  véritable  avec  du  vinaigre  fut 
donné  à  Jésus  ;  et  tout  ce  que  la  comparaison  avec  Marc 
peut  produire,  c'est  la  question  desavoir  laquelle  des  deux 
alternatives  est  la  plus  probable,  ou  que  le  fait,  tel  que 
Marc  le  rapporte,  ait  été  le  fait  réel  que  Matthieu  aurait 
modifié  pour  l'accommoder  h  la  prophétie ,  ou  que,  Mat- 
thieu ayant  emprunté  originellement  cette  particularité  au 
passage  du  Psaume,  Marc  l'ait  subséquemment  modifiée 
pour  la  rendre  historiquement  plus  vraisemblable. 

Il  faut,  pour  décider  cette  question,  prendre  aussi  en 
considération  les  deux  autres  évangiles.  En  effet,  tous  Içs 
quatre  rapportent  que  Jésus  fut  abreuvé  avec  du  vinaigre; 
et  même  les  deux  évangélistes  qui  disent  qu'on  lui  présenta 
un  breuvage  de  vinaigre  mêlé  de  fiel  ou  de  vin  de  myrrhe, 
n'en  parlent  pas  moins  plus  tard  d'un  breuvage  composé 
seulement  de  vinaigre.  D'après  Luc,  l'acte  de  présenter  du 
vinaigre,  o;o;  rpocçéfciv ,  fut  un  acte  de  dérision,  que  les 
soldats  exercèrent  contre  Jésus  peu  de  temps,  ce  semble  , 
après  le  crucifiement,  et  avant  l'arrivée  des  ténèbres  (v.  36, 
seq.).  D'après  Marc,  Jésus  ayant  crié  :  Mon  Dieu,  etc.,  un 
des  assistants,  peu  avant  la  fin,  trois  heures  après  l'arrivée 
des  ténèbres,  lui  offrit,  également  dans  une  intention  déri- 
soire, du  vinaigre  a  l'aide  d'une  éponge  attachée  au  bout 

capite  plectatur,  dant  bibcndum  grannm  ejn*  sec.  d.  Pror.  Si,  6:  Date  ûetrain 
tliuris  in  poculo  vini,  ut  alienator  mens       pereunti  et  vinnm  «mari*  i 
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d'un  bâton  (v.  36).  D'après  Matthieu,  au  même  cri  de  Jé- 
sus, un  des  assistants  lui  offrit  du  vinaigre  de  la  même  fa- 
çon, mais  à  bonne  intention,  ainsi  qu'on  le  voit  parce  que 
les  moqueurs  voulaient  l'en  empêcher  (v.  48,  seq.)  (1).  Ào 
contraire,  chez  Jean  c'est  au  cri  formel  :  J'ai  soif,  9u}&, 
que  quelques  uns  trempèrent  une  éponge  dans  un  vase  plein 
de  vinaigre,  et  l'approchèrent  de  la  bouche  de  Jésus  à  i'aide 
d'une  tige  d'hysope  (v.  29).  En  conséquence,  on  a  admis 
trois  tentatives  diverses  pour  donner  à  boire  à  Jésus  :  la 
première  avant  le  crucifiement  avec  le  breuvage  stupéfiant 
(Matthieu  et  Marc);  la  seconde  après  le  crucifiement,  on 
.  les  soldats  par  dérision  lui  offrirent  à  boire  de  leur  boisson 
ordinaire,  qui  était  un  mélange  de  vinaigre  et  d'eau  appelé 
posca  <2)  (Luc);  et  enfin  la  troisième  qui  suivit  l'exclama- 
tion plaintive  de  Jésus  (Matthieu,  Marc  et  Jean)  (3).  Mais, 
quand  on  veut  tenir  séparées  des  choses  d'un  sens  différent, 
il  faut  du  moins  procéder  avec  conséquence.  Si  l'offre  d'un 
breuvage  rapportée  par  Luc,  est  différente  de  celle  de  Mat- 
thieu et  de  Marc  à  cause  d'une  différence  de  temps,  celle 
de  Matthieu  diffère  de  celle  de  Marc  par  une  différence  d'in- 
tention, et  à  son  tour  celle  que  Jean  rapporte  n'est  pas  la 
même  que  celle  des  deux  premiers  synoptiques,  puisqu'elle 
suit  une  tout  autre  exclamation  de  Jésus.  Ainsi ,  nous  au- 
rions en  tout  cinq  offres  de  breuvage,  et  nous  ne  pourrions 
du  moins  guère  comprendre  comment  Jésus,  après  avoir  eu 
déjà  trois  fois  du  vinaigre  porté  à  sa  bouche,  aurait  encore 
demandé  à  boire  une  quatrième  fois.  Il  faut  donc  songer  à 
des  réductions;  or,   ce  n'est  pas  seulement  les  offres  de 
breuvage  dans  les  deux  premiers  évangélistes  et  dans  le 
quatrième ,  qui  doivent  être  déclarées  identiques  &  cause  de 
la  concordance  du  moment  et  du  mode ,  mais  encore  il  faut 
déclarer  celle  de  Marc,  et,  par  cet  intermédiaire,  celle  des 

(I)  Voyez  Fritzsche,  sur  ce  passage.  (S)  C'est  ce  que  disent  Kuinetl,  m 

(2;  Compares  Pau  lu  s,  snr  ce  passage.       Luc,  p.  710  seq.  ;  Tholnck,  p.  916. 
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autres,  identique  avec  celle  de  Luc  à  cause  de  la  similitude 
de  l'intention  dérisoire.  Il  nous  reste  donc  deux  offres  de 
-  breuvage,  l'une  avant  le  crucifiement,  l'autre  après;  et 
toutes  deux  ont  un  point  d'appui  historique ,  la  première 
dans  la  coutume  juive  d'administrer  un  breuvage  stupéfiant 
aux  individus  qui  allaient  être  exécutés,  la  seconde  dans  la 
.   coutume  romaine  en  vertu  de  laquelle  les  soldats  portaient 
arec  eux  leur  posca  dans  les  expéditions ,  au  nombre  des- 
.   quelles  une  exécution  était  comptée  ;  mais  toutes  deux  ont 
aussi  un  point  d'appui  prophétique  dans  la  prophétie  du 
Psaume  69.  Ces  deux  points  d'appui  opèrent  en  sens  opposé  : 
le  prophétique  fait  douter  qu'il  y  ait  réellement  quelque 
chose  d'historique  au  fond  du  récit;  l'historique  fait  douter 
que  tout  cela  soit  une  6ction  tissée  &  l'aide  des  prophéties. 
Si  nous  jetons  encore  un  coup  d'œil  sur  les  récits,  nous 
voyons  que  les  différences  sont  tout  h  fait  de  nature  à 
pouvoir  provenir  d'une  application  différente  du  passage 
psalmique.  Comme  il  y  était  question  de  manger  du  Gel  et 
de  boire  du  vinaigre,  il  parait  qu'on  laissa  d'abord  de  côté 
le  premier  point  comme  impossible  à  admettre,  et  que  l'on 
trouva  l'accomplissement  de  la  prophétie  en  ceci  :  à  savoir 
que  du  vinaigre  fut  donné  à  Jésus  sur  la  croix,  ce  qui  peut 
bien  être  historique,  attendu  que  cela  est  rapporté  par  les 
quatre  évangélistes.  On  put  considérer  cela  soit  comme  un 
acte  de  compassion  ainsi  que  font  Matthieu  et  Jean,  soit 
comme  un  acte  de  dérision  avec  Marc  et  Luc.  De  celte 
façon,  les  mots  de  la  prophétie  :  Ils  m'ont  donné  à  boire 
du  vinaigre,  twrtQxv  p.e  o£oç,  se  trouvaient  accomplis  tex- 
tuellement; mais  les  mots  :  Pour  ma  soif,  sic  ttjv  Styav 
pu,  ne  Tétaient  pas  encore;  l'auteur  du  quatrième  évangile 
put  donc  juger  vraisemblable  que  Jésus  avait  exprimé  réel- 
lement la  sensation  de  la  soif,  c'est-à-dire  qu'il  avait  crié: 
J'ai  soif,  Si<\>û ,  exclamation  qu'il  désigne  expressément 
comme  l'accomplissement  de  l'Écriture,  ypa<p7f.  Par  ce  mot 
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Écriture,  il  entend  sans  doute  tout  le  passage  du  Psaume 
'comparez  Ps.  22,  16)  ;  et,  qui  plus  est,  l'évangéliste.  arri- 
vant au  membre  de  phrase  :  Afin  que  l'Écriture  s'accom- 
plit, i'va  TcXewoô^  ri  ypaçà,  par  le  membre  de  phrase  :  Jésus 
voyant  que  tout  était  achevé ,  s^ûk  o  ItigoOç  oti  irovra  tî$h 
TeT&e<rrai,  semble  presque  vouloir  dire  que  Jésus,  en  pous- 
sant cette  exclamation,  eut  lui-même  l'intention  d'accomplir 
la  prophétie.   Mais  celui  qui  s'abandonne  à  un  pareil  jeu 
lypologique,  ce  n'est  pas  l'homme  suspendu  à  la  croix  dans 
l'angoisse  de  la  mort ,  c'est  son  biographe  placé  dans  une 
position  tranquille.  Cependant  il  n'y  avait  là  encore  que 
l'accomplissement  d'une  moitié  de  ce  verset  messianique, 
de  celle  qui  était  relative  au  vinaigre;  restait  toujours  II 
moitié  relative  au  fiel,  celle  qui,  renfermant  l'idée  de  toute 
amertume,  paraissait  s'appliquer  tout  particulièrement  au 
Messie  souffrant.  A  la  vérité,  on  laissa  de  côté  comme  im- 
possible à  admettre,  que  du  fiel,  yokh,  eut  été  donné  pour 
aliment,  (3pôp(.a,  ce  qu'exigeait  le  passage  psalmiquc  pris  k 
la  lettre;  mais  il  parut  fort  possible  au  premier  évaogé- 
liste  ou  à  celui  qu'il  suit  ici,  de  mêler  du  fiel  comme  in- 
grédient avec  du  vinaigre  ,  mélange  que  dès  lors  Jésus  ne 
put  boire  &  cause  du  mauvais  goût.  Le  second  évangéliste, 
plus  occupé  de  la  vraisemblance  historique  que  de  l'enchaî- 
nement prophétique,  changea  le  breuvage  de  vinaigre  et  de 
fiel  en  un  breinage  amer  de  vin  et  de  myrrhe;  en  cela,  il 
se  référait  à  une  coutume  juive ,  et  peut-être  rencootra-t-il 
la  vérité  historique.  Il  ajouta,  comme  Matthieu,  que  Jésus 
le  refusa,  sans  doute  par  crainte  de  la  stupéfaction.  Mais  ces 
deux  évangélistes ,  outre  le  récit  du  vinaigre  mêlé  avec  le 
fiel ,  avaient  encore  eu  connaissance  du  récit  primitif  avec 
le  simple  vinaigre;  ils  ne  voulurent  pas  laisser  effacer  celui- 
ci  par  celui-là ,  et  ils  les  mirent  tous  les  deux  à  côté  l'un  de 
l'autre.  Ce  n'est  pas  que  je  prétende,  ainsi  que  je  l'ai  déjà 
remarqué ,  nier  qu'une  mixtion  ait  été  présentée  à  Jésus 
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9N*?ant  le  crucifiement,  et  qu'après  on  lui  ait  encore  offert  du 
^Vf  inaigre,  car  la  première  était,  ce  semble,  habituelle,  et  le 
^second  était  naturel  à  cause  de  la  soif  qui  tourmentait  les 
^crucifiés;  tout  ce  que  je  veux  dire,  c'est  que,  si  les  évangé- 
-- listes  ont  raconté  cette  circonstance,  et  l'ont  racontée  avec 
«  des  tournures  si  différentes,  ce  n'est  pas  qu'ils  sussent  his- 
-i  loriquement  que  cela  s'était  passé  réellement  de  telle  ou 
:  telle  façon,  mais  c'est  qu'ils  étaient  convaiucus  dogmatique- 
c  ment  que  cela  devait  être  arrivé  conformément  à  cette  pro- 
j  phétie,  que  seulement  ils  appliquaient  diversement  (1). 
t        Pendant  ou  immédiatement  après  le  crucifiement ,  Luc 
i    rapporte  que  Jésus  dit  :  Mon  père,  pardonnex-leur$  car  ils 
p    ne  savent  ce  qu'ils  font,  rcaTep,  açeç  aùroîç,  où  yàp  owîaat 
t(  touoQgi  (v.  34)  ;  intercession  que  tantôt  on  borne  aux 
soldats  qui  le  crucifièrent  (2),  et  tantôt  on  étend  aux  au* 
leurs  propres  de  sa  mort,  c'est-à-dire  les  membres  du  san- 
hédrin et  Pilate  (3).  Quelque  conformité  que  cette  prière 
ait  avec  les  principes  ordinaires  de  Jésus  sur  la  nécessité 
d'aimer  ses  ennemis  (Matth.,  5,  44),  et  quelque  créance 
que  de  ce  côté  le  dire  de  Luc  mérite  intrinsèquement,  ce- 
pendant il  faut  faire  remarquer,  joint  à  sou  isolement,  que 
ce  mot  pourrait  être  venu  du  chapitre  53  d'haie  qui  est  re- 
gardé comme  messianique.  Dans  le  dernier  verset,  d'où  a  été 
prise  aussi  la  phrase  :  //  a  été  mis  au  nombre  des  scélérate, 
\Lvzk  âvo|jL<iiv  &oyig67),  on  lit  :  ymv  0>jn&fiVï,  il  a  prié  pour 
les  pécheurs;  ce  que  les  LXX  traduisent  à  tort  par  :  Il  fut 
livré  à  cause  de  leurs  péchés ,  $ià  tocç  âvojAioç  aùrûv  icapt- 
Âoâfl,  mais  ce  que  déjà  leTargum  de  Jonathan  rend  par: 
pro  peccatis  (il  devrait  y  avoir  peccatoribus)  deprecatus 
est. 

Tous  les  é va ngé listes  sont  d'accord  pour  dire  qu'avec 

(1)  Comparez  aussi  Bleek ,  Comm.  (2)  Kuiaojl  ,  in  Lue.,  p.  710. 

zum  HebraterbrUf  ',  2,  S.  SU,  Anm.  ;  (S)   OUhaoseo,  S.   484;  Weander  . 

De  Wette,  Exeg.  Handb.,  1,  3, S.  198.       S.  687. 
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Jésus  furent  crucifiés  deux  malfaiteurs,  8vo  xoxoDpyoi,  que 
Matthieu  et  Marc  désignent  comme  des  voleurs,  >7j<xTàç,  et 
que  sa  croix  était  placée  au  milieu.  Marc,  si  son  vingt- 
huitième  verset  n'est  pas  interpolé,  voit  en  cela  un  accom- 
plissement littéral  du  passage  d'Isaïe  :  Il  fut  mis  au  rang 
des  scélérats y  \f.vzk  àvou.a>v  sXoytotoi;  passage  que,  d'après 
Luc,  22,  37,  Jésus  dès  le  soir  précédent  avait  cité  comme 
une  prophétie  qui  allait  s'accomplir  en  sa  personne.  Jean 
ne  nous  raconte  rien  de  la  conduite  ultérieure  de  ces  indi- 
vidus crucifiés  avec  Jésus;  les  deux  premiers  synoptiques 
rapportent  qu'ils  éclatèrent  en  insultes  contre  Jésus  (Mat- 
thieu, 27,  4à;  Marc,  15,  32);  mais  Luc  raconte  qu'un 
seul  se  permit  ces  injures,  et  qu'il  fut  réprimandé  par  l'an- 
tre (23,  39  seq.).  Pour  concilier  cette  dissidence,  les  inter- 
prètes ont  supposé  que  sans  doute  d'abord  les  deux  malfai- 
teurs injurièrent  Jésus,  mais  que  les  ténèbres  extraordinaires 
qui  survinrent  changèrent  la  disposition  de  l'un  d'eux  (1). 
Des  commentateurs  plus  modernes  ont  invoqué  une  enallage 
de  nombre  (2).  Mais  il  est  certain  que  la  vérité  n'a  été 
saisie  que  par  ceux  qui  ont  accordé  une  véritable  dissi- 
dence entre  Luc  et  les  deux  évangélistes  ses  prédéces- 
seurs (3).  Évidemment  les  deux  premiers  évangélistes  n'ont 
rien  su  des  choses  plus  précises  que  Luc  rapporte  sur  la 
conduite  des  deux  crucifiés  à  l'égard  de  Jésus.  En  effet, 
Luc,  entrant  dans  les  détails,  raconte  que  l'un  des  deux 
malfaiteurs  ayant  par  dérision  sommé  Jésus  s'il  était  réel- 
lement le  Messie  de  se  délivrer  lui  et  eux,  loutre  lui  re- 
procha sérieusement  une  pareille  dérision  contre  un  homme, 
et  un  homme  innocent,  dont  lui  coupable  partageait  le 
destin,  et  pria  Jésus  de  se  souvenir  de  lui  lorsqu'il  viendrait 
dans  son  royaume,  ^aciWa;  sur  quoi  Jésus  lui  promit  qu'au- 


(1)  Chryftostûme  et  d'autre*.  Gmntm.,  S.  169  >  Fritzsclte,  in  Mmitk.. 

(2)  Bèzc  et  Grotioj,.  p.  817. 

(3)  Paul'is,  S.  768$  Winer,    V.   7. 
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jourd'liui  même  il  serait  avec  lui  dans  le  paradis,  ev  to> 
Twapaâeicw.  Celte  scène,  aa  premier  aspect,  ne  présente  au- 
cune difficulté,  si  ce  n'est  l'allocution  du  second  individu 
crucifié  avec  Jésus  ;  car,  pour  qu'un  homme  pendu  à  la 
croix  attendit  une  venue  future  destinée  h  fonder  le  royaume 
messianique,  il  fallait  tout  le  système  d'un  Messie  mourant, 
système  que  les  apôtres  ne  comprirent  pas  avant  la  résur- 
rection, et  qu'ainsi  un  voleur,  >vxrr?)ç,  aurait  compris  avant 
eux.  Cela  est  tellement  invraisemblable,  qu'il  n'est  pas 
étonnant  que  plusieurs  aient  prétendu  voir  un  miracle  dans 
la  conversion  du  voleur  crucifié  (1);  explication  qui  n'en 
devient  que  plus  invraisemblable  quand  les  commentateurs, 
pour  s'aider,  admettent  que  cet  homme  était,  non  pas  un 
criminel  ordinaire,  mais  un  criminel  politique,  et  peut-être 
l'un  des  complices  en  sédition,  <nj<rra<rta<rrôv,  de  Barab- 
bas  (2).  Car,  si  c'était  un  Israélite  disposé  à  la  révolte  et 
songeant  &  délivrer  ses  compatriotes  du  joug  romain,  certes 
par  son  idée  du  Messie  il  était  aussi  éloigné  que  possible 
de  reconnaître  comme  Messie  un  homme  politiquement 
anéanti  autant  que  Jésus  l'était  alors.  On  est  donc  conduit 
à  se  demander  si  Ton  a  ici  sous  les  yeux  une  histoire  véri- 
table et  non  pas  plutôt  une  création  légendaire.  Deux  mal- 
faiteurs  avaient  été  cruciGés  avec  Jésus,  c'est  là  tout  ce  que 
sans  doute  avait  fourni  l'histoire  (ou  même  sans  l'histoire, 
la  prophétie  d'isaïe,  53,  12?).  Ils  étaient  suspendus  à 
côté  de  lui,  personnages  muets  comme  nous  les  voyons  dans 
le  quatrième  évangile,  auquel,  dans  la  circonscription  où  il 
se  forma,  n'était  arrivée  que  la  simple  connaissance  de  leur 
crucifiement  avec  Jésus.  Mais,  à  la  longue,  il  était  impos- 
sible que  la  légende  les  laissât  ainsi  sans  usage  ;  elle  leur 


(1)  Voyez  Thilo,    Cod,   apocr. ,   1,  remarque,  p.  143*  dans  VÉvangiU  de 

5.  443   De  pins  amples  renseignements  Dfkodème,  c.  9»  10;  Thilo,  p.  581  seq. 

sur  lesdenxco'crticifiésse  trouventdans  c.  26,  p.  766  seq. 
YBpangelium  infantux  arabicum,  c.  23  >  (2)  Paulus  et  Koinœl,  sur  ee  passage, 

ffftas  Thilo,  p.  92  seq.;  comparez  la 
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ouvrit  la  bouche,  et  comme,  du  reste,  elle  n'avait  à  rap- 
porter que  des  injures  de  la  part  des  assistants,  elle  6t 
aussi  entrer  les  deux  malfaiteurs  dans  ce  concert  de  raille- 
rie contre  Jésus;  ce  fut  d'abord  sans  dire  quels  étaient  leurs 
discours  (Matthieu  et  Marc).  Mais  les  deui  cruciBés  pou- 
vaient être  encore  mieux  employés.  Si  un  Pilate  avait  rendu 
témoignage  pour  Jésus,  si,  bieulAt  après,  un  centurion 
romain,  et  même  toute  la  nature  miraculeusement  soule- 
vée, témoignèrent  en  sa  faveur,  ses  deux  compagnons  de 
souffrance,  bien  que  malfaiteurs,  ne  seront  pas  restés  inac- 
cessibles a  l'impression  de  sa  grandeur;  si  l'un  d'eux, 
d'après  la  forme  primitive  de  la  légende,  se  répandit  en  in- 
jures, l'autre  se  sera  exprimé  dans  le  sens  opposé,  et  aura 
prouvé  qu'il  croyait  en  Jésus  comme  Messie  (Luc).  Dès 
lors,  son  allocution  à  Jésus  et  la  réponse  de  ce  dernier  sont 
tout  à  fait  dans  la  mauière  juive  de  penser  et  de  parler; 
car,  dans  les  idées  d'alors,  le  paradis  était  cette  portion  du 
monde  souterrain  qui  recevait  les  âmes  pieuses  pendant 
Tintervalle  entre  la  mort  et  la  résurrectiou.  L'Israélite  de- 
mande à  Dieu,  et  ici  au  Messie,  une  place  dans  le  paradis 
et  un  souvenir  de  grâce  dans  le  siècle  futur  (1);  et  au  sujet 
d'un  homme  d'une  piété  exemplaire,  on  croyait  qu'il  pou- 
vait introduire  avec  lui  dans  le  paradis  celui  qui  était  pré- 
sent à  son  heure  de  mort  (2). 

A  la  croix  de  Jésus  fut  attachée,  d'après  la  coutume  ro- 
maine (3),  uue  inscription,  èmyporçrç  (Marc  et  Luc),  titXo; 
(Joh.),  qui  exposail  la  cause  de  sa  condamnation*  tt,v  amen 
aùroO  (Matthieu,  Marc)  ;  d'après  tous  les  évangélistes,  cette 
cause  (tait  exprimée  par  les  mots  :  Le  roi  des  Juifs,  6  (tan* 

(1;  Con/essio  Judcti  <tgrotif  dans  Wet-  p.  849  :  Que»  die  lUhbi  morituru»  erat. 

stein,  p.  820  : ...  Da  portionem  ineain  in  ?enit  vox  de  ccelo,  dixitque  :  qui  pr«- 

horto  Edenis,  et  mémento  mei  in  seculo  seus  aderit  inorienti  Rabbi,  ille  inrabit 

futnro,  qnod   absconditum   est  juatis.  in  paradisum. 

Voyez  d'autres  passage»  chez  le  même,  (S)  Voyez  Wettttio,  Mir  rc  passait 

p.  819.  de  Matthieu. 

{*)  Cetuboth  f.  108,  dans  Wetstein, 
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Xeùç  twv  iou^aiwv.  Luc  et  Jean  rapportent  que  cette  inscrip- 
tion était  en  trois  langues,  et  le  dernier  ajoute  que  les  au- 
torités juives,  ayant  bien  senti  la  dérision  que  la  rédaction 
de  cette  inscription  contenait  contre  leur  nation,  prièrent, 
mais  en  vain,  Pilate  de  la  changer  (v.  21  seq.). 

Les  soldats  qui  avaient  crucifié  Jésus,  et  dont  le  nombre 
est  fixé  à  quatre  par  Jean,  tirèrent  au  sort  le  partage  de  ses 
habits,  d'après  le  dire  concordant  de  tous  les  évangélistes. 
Conformément  à  la  loi  romaine  de  bonis  damnatorwn  (1), 
les  pièces  du  vêtement  des  suppliciés  appartenaient,  comme 
dépouilles  (spolia),  aux  exécuteurs  du  jugement,  et,  en  cela, 
le  dire  des  évangélistes  a  un  point  d'appui  historique;  mais, 
comme  la  plupart  des  traits  de  cette  dernière  scène  de  la  vie 
de  Jésus,  il  a  aussi  un  point  d'appui  prophétique.  Sons  au- 
cun doute,  à  la  vérité,  dans  Matthieu,  la  citation  du  passage 
Ps.  22,  19,  est  une  interpolation,  mais  la  même  citation 
est  incontestablement  authentique  dans  l'évangile  de  Jean, 
19,  24.  La  voici  :  Afin  que  fût  accomplie  l'Écriture  qui 
dit  :  Ils  se  partagèrent  entre  eux  mes  habits,  et  ils  jetèrent 
le  sort  sur  mon  vêtement,  ïva  -h  ypaç/j  xX/iptofir,  -h  >iyou<ja 
(textuellement  d'après  les  LXX),  £iÊ[/.epi<ravTo  rà  ipiaTia  pu 
éauToïç,  xai  Itcitov  ifi.aTi<j[/.ov  [/.ou  fêo&ov  x^pov.  Ici  aussi  les 
commentateurs  orthodoxes  assurentque  l'auteur  du  psaume, 
David,  guidé  par  une  inspiration  supérieure,  et  sous  l'in- 
fluence de  l'enthousiasme  prophétique,  a  choisi  ces  expres- 
sions figurées  qui  ont  eu  dans  le  Christ  leur  accomplisse- 
ment littéral  (2).  Au  lieu  de  cela,  il  faut  dire  que  David  ou 
l'auteur  quel  qu'il  soit  du  psaume,  étant  un  homme  d'un 
esprit  poétique ,  ne  prit  ces  expressions  que  figurément  au 
sens  d'une  ruine  complète;  mais ,  dans  le  mode  d'interpré- 
tation étroit  et  prosaïque  des  Juifs,  que  les  évangélistes  par- 


{1}  Citée  par  Wetatein,  p.  586;  il  faut      faite  par  Paulns ,  Exeg.  Handl.,  3,  b. 
an  re«te  comparer  la  correction  dti  texte       S.  751. 

(S)  Tholock ,  sur  ce  passage. 
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taraient  sans  qu'il  y  eût  de  leur  faute,  et  dont  les  théolo- 
giens orthodoxes,  mais  cela  par  leur  faute,  ne  se  sont  pas 
toujours  affranchis  après  dix-huit  cents  ans,  on  croyait  devoir 
entendre  ces  expressions  au  sens  propre,  et  en  montrer 
l'accomplissement  littéral  dans  le  Messie.  Maintenant,  quant 
à  la  question  de  savoir  si  les  évangélistes  ont  puisé  le  par- 
tage des  vêtements  plutôt  aux  renseignements  historiques 
qui  étaient  à  leur  disposition  qu'au  passage  prophétique 
qu'ils  expliquèrent  diversement,  c'est  ce  que  nous  appren- 
drons par  la  comparaison  de  leurs  récits.  Ces  récits  diffè- 
rent en  ceci  :  D'après  les  synoptiques,  tous  les  vêtements 
furent  partagés  au  sort.  Cela  résulterait  déjà  de  la  phrase 
de  Matthieu  :  Ils  se  partagèrent  entre  eux  ses  vêtements, 
les  jetant  au  sort ,  Si£(/.ept<;avTo  Ta  ipiaTia  aùroS ,  ^aXXovre; 
*>/?jpQv  (v.  35),  et  de  la  tournure  semblable  de  Luc  (v.  SU); 
mais  cela  résulte,  sans  contestation,  de  celle  de  Marc  : 
Pour  savoir  ce  que  chacun  en  emporterait,  tiç  ti  £pn  (v.  24). 
D'après  Jean,  au  contraire,  la  tunique  seule  fut  tirée  au  sort, 
les  autres  pièces  furent  distribuées  sans  cela  (v.  23  seq.). 
Celle  dissidence  est  d'ordinaire  traitée  beaucoup  trop  lé- 
gèrement ;  on  passe  dessus  sans  rien  dire,  comme  s'il  n'y 
avait  d'autre  différence  entre  la  narration  de  Jean  et  celle 
des  synoptiques  que  la  différence  du  plus  ou  moins  de  pré- 
cision. Kuinœl,  en  considération  du  passage  de  Jean,  tra- 
duit sans  hésitation  le  passage  de  Matthieu  :  Ils  se  parta- 
gèrent en  jetant  le  sort,  £ie|x.gp£ovTo  (îatoovTe;  xXrjpov,  par 
ces  mots  :  Partim  dividebant,  parlim  in  sortem  conjîcie- 
bant.  Mais  la  phrase  de  Matthieu  n'est  pas  susceptible  de 
cette  disjonction  ;  le  verbe  £te|x.ep»£ovTo  indique  ce  qu'ils  se 
partagèrent,  et  (îa)AovTe;  xXvipov  indique  comment  ils  Greot 
ce  partage.  D'ailleurs  Kuinœl  ne  dit  pas  an  mot  de  la  phrase 
de  Marc  :  Pour  savoir  ce  que  chacun  emporterait*  tîç  ti 
apy),  parce  qu'elle  montre  d'une  manière  non  méconnais* 
sable  qu'ils  tirèrent  au  sort  plus  d'une  pièce  de  vêtement, 
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tandis  que,  d'après  Jean,  l'emploi  du  sort  fut  borné  à  une 
seule  pièce.  Laquelle  des  deux  relations  contradictoires  est 
la  véritable?  Du  point  de  vue  actuel  de  la  critique  compa- 
rative des  évangiles,  on  répond  :  Que  le  témoin  oculaire, 
Jean,  a  raconté  les  choses  comme  elles  s'étaient  passées; 
que  les  synoptiques,  n'ayant  appris  que  vaguement  que  les 
soldats  avaient  employé  le  sort  lors  du  partage  des  habits 
de  Jésus,  entendirent  cela,  à  cause  de  leur  ignorance  du 
véritable  état  des  choses,  comme  si  le  sort  avait  été  jeté  sur 
tontes  les  pièces  du  vêtement  (1).  Mais  déjà,  Jean  étant  le 
seul  qui  cite  expressément  le  passage  psalmique,  cela  prouve 
•qu'il  y  accorda  une  attention  particulière;  de  plus,  la  dissi- 
dence des  évangélistes  est  de  nature  à  correspondre  de  la 
manière  la  plus  exacte  à  une  différence  d'interprétation  de 
ce  passage.  Le  Psaume  parlant  d'un  partage  des  habits  et 
d'une  mise  au  sort  des  vêtements,  le  second  membre,  d'a- 
près le  parallélisme  hébraïque,  n'est  là  que  pour  préciser  le 
premier,  et  les  synoptiques  l'ont  très  bien  compris  quand 
ils  ont  mis  l'un  des  deux  verbes  au  participe.  Mais  celui 
qui  ne  faisait  pas  attention  à  cette  particularité  de  la  langue 
hébraïque,  ou  qui  avait  un  intérêt  à  mettre  en  lumière 
chaque  trait  de  la  prophétie  comme  ayant  reçu  un  accom- 
plissement spécial,  celui-là  pouvait  attribuer  une  signiGca- 
tion  d'addition  à  cette  particule  et,  qui  ne  signiGe  cepen- 
dant qu'une  désignation  plus  précise,  et  de  la  sorte  trou- 
ver, dans  la  mise  au  sort,  un  acte  différent  du  partage. 
Alors  le  vêtement,  î[/.aTt<x[/,o$ ,  EnnS,  qui,  dans  le  texte,  n'est 
qu'un  synonyme  de  habits,  ijxaxta,  an:D,  dut  devenir  une 
pièce  différente  dont  la  détermination  demeurait  livrée  à  la 
volonté  de  l'écrivain,  puisque  le  mot  original  ne  la  spéci- 
Gait  en  aucune  façon.  Le  quatrième  évangéliste  en  fit  une 
tunique,  /yrwv,  et,  comme  il  crut  devoir  à  ses  lecleurs  une 
raison  pour  laquelle  un  procédé  aussi  différent  avait  été  ap- 

(1)  Par  exemple,  Theile,  Zur  Biographie  Jesu ,  $36,  Anm.  13. 
II.  ** 
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pliqué  b  cette  pièce,  il  imagina  que  le  motif  de  mettre  il 
soit  et  non  de  diviser  la  tunique  avait  été  qu'elle  n'avait 
aucune  couture  favorable  è  la  division  (appaçoç),  et  qu'elle 
était  faite  d'un  seul  tissu  (uçocvto;  Bc  okov)  (1).  Ainsi,  nous 
trouverions  chez  le  quatrième  évangéliste  le  même  procédé 
que  nous  a?ons  trouvé  chez  le  premier  dans  l'histoire  de 
l'entrée  è  Jérusalem,  c'est-à-dire  la  réduplication  d'un  trait 
originellement  simple,  due  à  une  fausse  traduction  du  i  (et) 
dans  le  parallélisme  hébraïque;  seulement  le  premier  éian- 
géliste  a  procédé  moins  arbitrairement  que  le  quatrième, 
ear  il  nous  a  du  moins  épargné  la  recherche  du  motif  pour 
lequel  deui  montures  avaient  été  mises  en  réquisition  pour 
an  seul  cavalier.  Plus  de  cette  façon  le  récit  des  évangé- 
listes  sur  ce  point  paraît  dépendant  de  la  manière  dont 
fchacun  d'eux  entendit  ce  passage  prétendu  prophétique  do 
Psaume,  moins  il  semble  qu'une  sûre  notion  historique  les 
ait  guidés;  et  nous  ne  savons  plus  si,  dans  le  partage  des 
habits  de  Jésus,  le  sort  fut  employé,  et  si  même  il  y  eut, 
au  pied  de  la  croix  de  Jésus,   un  partage  d'habits,  quelle 
que  soit  l'assurance  avec  laquelle  Justin  invoque,  justement 
pour  cette  particularité,  les  Actes  de  Pilote,  qu'il  n'avait 
jamais  vus  (2). 

Jean  ne  nous  apprend  rien  sur  la  conduite  des  Juifs  qui 
assistèrent  au  crucifiement  de  Jésus.  Luc  représente  le 
peuple  comme  regardant  ce  spectacle,  et,  d'après  lui,  ce 
sont  seulement  les  chefs,  apyovTsç,  et  les  soldats  qui  insul- 
tent h  Jésus  en  le  sommant  de  se  sauver  s'il  est  Messie;  i 
quoi  il  faut  ajouter  qu'en  outre,  les  soldats  lui  offrent  do 
vinaigre  par  dérision  (v.  35  et  scq.).  Matthieu  et  Marc  ne 
disent  rien  ici  de  la  moquerie  des  soldats;  mais,  outre  les 
grands  prêtres,  àp^upeic,  les  scribes,  ypapLjtaTeî; ,  et  les  an- 

(1)  Les  commentateurs  remarquent  à  a  déjà  émis  une  opinion  semblable  anr 

ce  sujet  que  l'habit  dit  grand-prétre  juif  la  di*sidenrc  dont  il  s'agit,  p.  80  soi», 
était  fait  aussi  de  cette  façon.  Jnsèplie,  (J)  Apol.,  1,  85. 

Amûq, .  3,  7,  a.  —L'auteur  des  Prabab. 
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Tiens y  TrpeaêuTsp ot ,  ils  font  encore  prononcer  aux  passants, 
irapaîropeuoufivoi,  des  injures  conlre  Jésus  (v.  39seq.,  29 
ieq.).  Les  expressions  de  ces  gens  se  rapportent  soit  à  des 
Jiscours,  soit  à  des  actes  antérieurs  de  Jésus;  la  raillerie  : 
Toi  qui  détruis  le  Temple,  et  qui  en  trois  jours  le  rebâtis, 
tauve-toi  toi-même,  o  xaTaMwv  tov  vaov  xai  ev  Tpiclv  Tij/ipaiç 
>ixo£o;/.wv,  cwgov  ceauTov  (Mallh.,  More),  se  rapporte  au 
Jiscours  analogue  que  l'on  attribuait  a  Jésus;  et  ce  repro- 
che :  Il  a  sauvé  les  autres  et  il  ne  peut  se  sauver  lui-même, 
ou  qu'il  se  sauve  lui-même,  aXXouç  scwcev,  «autov  où  îuva- 
rai  Gwcat,  ou  ewearo)  éauTov  (Matlh.,  Marc,  Luc),  se  rap- 
porte h  ses  guérisons.  D'autre  part,  la  conduite  des  Juifs  à 
l'égard  du  crucifié  est  tracée  d'après  le  même  Psaume,  du- 
quel Tertullien  dit,  avec  raison,  qu'il  renferme  en  soi  toute 
la  passion  du  Christ  {tolam  Christi  passionem)  (i).  En 
effet,  quand  nous  lisons  dans  Matthieu  et  dans  Marc  :  Et 
ceux  qui  passaient  par  là  Vinjuriaient  et  lui  disaient  en 
secouant  la  tête ,  oî  Si  rapaxopsjoaEvoi  ééXac^vfaouv  ccùtov , 
fcivoOvre;  toc;  xe<paXàç  «Gtwv  xaiXsyovTSç;  quand  on  lit  dans 
Luc  :  Et  les  chefs  aussi  bien  que  les  soldats  se  moquaient 
de  lui,  y.al  oi  apyovTÊç  cùv  aÙToiç  i$a;/.uxr/(pi^ov  «Otov  ,  sans 
doute  cela  n'est  autre  chose  que  le  \crset  8  du  Psaume  22, 
où  on  lit  :  Tous  ceux  qui  me  voyaient  se  moquaient  de 
moi,  parlaient  dans  leurs  lèvres  et  secouaient  la  tête,  Tràvreç 
oî  ÔewpoijvTs;  p.e  sSspx.r/fpicav  [/.«,  è)»*Xv|Gav  iv  yeikiaw , 
txivr.Gav  xeçaWiv,  LXX.  Les  mots  que  Matthieu  prête  aux 
membres  du  Sanhédrin  :  Jl  se  confie  en  Dieu;  si  donc  Dieu 
Vaime,  quil  le  délivre  maintenant,  rfroiôsv  i-ni  tov  ©cov  , 
^ucàcôo)  vOv  aoTov,  ti  OeXsi  au  tov,  sont  exactement  les  mêmes 
que  le  verset  suivant  du  même  Psaume  :  //  a  espéré  dans 
le  Seigneur;  si  donc  le  Seigneur  l'aime,  qu'il  le  délivre, 
qu'il  le  sauve,  fïktziatv  im  Kiipiov,  pucacOa)  ccùtgv,  cwcaTw 
aùrov,  oti  bilu  aÙTov.  Sans  doute  ces  railleries,  ces  mouve- 

(i)  AÊt.  M*rt ,  1.  è. 
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ments  de  tête  des  ennemis  de  Jésus  peuvent  avoir  en  lien 
réellement,  bien  que  la  description  en  soit  calquée  sur  on 
passage  de  l'Ancien  Testament;  mais  il  n'en  est  pas  de 
même  des  discours  mis  dans  la  bouche  des  moqueurs.  Les 
paroles  rapportées  sont  attribuées  dans  l'Ancien  Testament 
aux  ennemis  de  l'homme  pieux,  par  conséquent  les  mem- 
bres du  Sanhédrin  ne  pouvaient  les  adopter  sans  par  là  se 
déclarer  eux-mêmes  impies,  et  certainement  ils  s'en  se- 
raient bien  gardés.  Seule,  la  légende  chrétienne,  une  fois 
qu'elle  eut  appliqué  le  Psaume  à  la  passion  de  Jésus,  et 
particulièrement  à  ses  derniers  moments,  put  mettre  aussi 
ces  paroles  dans  la  bouche  des  chefs  juifs,  et  y  trouver  l'ac- 
complissement d'une  prophétie. 

Les  deux  premiers  évangélistes  ne  disent  rien  de  la  pré- 
sence de  l'un  des  douze  au  crucifiement  de  Jésus  ;  ils  men- 
tionnent seulement  plusieurs  femmes  galiléennes ,  dont  ils 
nomment  trois,  à  savoir  :  Marie-Madeleine,  Marie,  la  mère 
de  Jacques  le  Mineur  et  de  José  ;  la  troisième  est  désignée 
par  Matthieu  comme  la  mèredesZébédaïdes;  Marc  la  nomme 
Salomé ,  ce  qui  est  la  même  personne  d'après  l'opinion 
ordinaire  (Matth.,  v.  55  seq.;  Marc,  v.  40  seq.).  D'après 
ces  deux  évangélistes ,  il  parait  que  les  douze  ne  s'étaient 
pas  encore  rassemblés  après  leur  dispersion  lors  de  l'arres- 
tation de  Jésus  (1).  Luc,  au  contraire  ,  dit  que  tous  ceux 
de  la  connaissance  de  Jésus,  tocvteç  oî  yvcocrol  aù-roS,  étaient 
présents  au  crucifiement  (v.  49),  et ,  dans  cette  expression, 
il  faut  sans  doute  comprendre  les  douze.  Mais  le  quatrième 
évangile  ne  nomme  expressément,  parmi  les  apôtres,  comme 
présent,  que  celui  que  Jésus  aimait,  ôv  r^ina  6  ir,co3;, 
c'est-à-dire  Jean,  et  parmi  les  femrae^  outre  Marie-Made- 
leine et  Marie  dite  de  Clopas,  la  propre  mère  de  Jésus,  au 
lieu  de  la  mère  des  Zébédaïdes.  De  plus,  tandis  que ,  d'a- 

(i)  Justin ,  Apol.,  i,  50  ,  et  ailleurs ,       nient  de  tous  les  apâtres  aprô»  l«  croeï- 
parle  même  de  l'apostasie  et  du  renie-       iiement. 
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près  les  trois  premiers  évangélistes ,  les  connaissances  de 
Jésus  regardent  de  loin,  (/.oxpoôev,  Jean  et  la  mère  de  Jésus 
se  seraient  tenus,  d'après  le  quatrième  évangile ,  tout  près 
de  la  croix,  puisque,  d'après  cet  évangile,  Jésus,  du  haut 
de  la  croix,  chargea  Jean  de  le  remplacer  auprès  de  sa 
mère  dans  les  soins  de  la  piété  filiale  (25  seq,).  Olshausen 
croit  détruire  la  contradiction  entre  le  récit  synoptique  et 
l'indication  du  quatrième  évangile  sur  la  position  des  con- 
naissances de  Jésus  par  rapport  à  la  croix ,  en  conjecturant 
qu'ils  se  tinrent  d'abord  au  loin,  et  que  plus  tard  quelques 
uns  s'approchèrent  ;  mais  il  faut  remarquer  là-contre  que 
les  synoptiques  parlent  de  cette  position  des  amis  de  Jésus, 
justement  à  la  fin  de  la  scène  du  crucifiement  et  de  la  mort, 
immédiatement  avant  le  détachement  du  corps;  par  consé- 
quent, ils  supposent  que  les  amis  de  Jésus  gardèrent  cette 
position  jusqu'à  la  fin  de  la  scène ,  ce  qui  est  tout  à  fait 
conforme  à  la  disposition  craintive  qui  s'était  emparée  des 
disciples  durant  ces  journées  ,  et  surtout  à  la  timidité  fémi- 
nine. On  pourrait  peut-être  attendre  de  la  tendresse  ma- 
ternelle assez  d'héroïsme  pour  que  la  mère  de  Jésus  se  fût 
approchée  ;  mais  le  silence  complet  des  synoptiques ,  qui 
sont  les  interprètes  de  la  tradition  évangélique  ordinaire, 
rend  douteuse  la  réalité  historique  de  cette  particularité. 
Les  synoptiques  ne  peuvent  pas  avoir  eu  connaissance  de  la 
présence  de  la  mère  de  Jésus  auprès  de  la  croix,  autrement 
ils  l'auraient  nommée,  comme  le  personnage  principal, 
avant  toutes  les  autres  femmes  ;  il  ne  paraît  pas  non  plus 
qu'on  ait  eu  quelques  notions  du  rôle  de  fils  que  Jean  aurait 
joué  auprès  d'elle  après  la  mort  de  Jésus ,  du  moins  les 
Actes  des  Apôtres  (1,  13  seq.)  disent  seulement  que  Marie 
était  avec  les  douze  en  général ,  avec  les  frères  de  Jésus  et 
les  femmes.  Que  la  connaissance  de  la  présence  touchante 
de  Marie  auprès  de  la  croix  et  des  fonctions  filiales  que 
Jésus  remit  à  Jean  ,  se  soit  perdue ,  c'est  ce  qu'il  est  bien 
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moins  facile  de  comprendre  qu'il  ne  Test  de  comprend» 
comment  tout  cela  put  naître  dans  le  cercle  où  se  fornu 
le  quatrième  évangile.  Figurons-nous  que  c'était  un  cerdt 
où  l'apôtre  Jean  jouissait  d'une  vénération  particulier, 
dont  nous  voyons  la  preuve  dans  le  soin  avec  lequel  notre 
évangile  le  choisit  parmi  les  trois  plus  intimes  confidents  de  I 
Jésus,  pour  en  faire  le  seul  apôtre  bien-aimé;  dès  Ion, 
pouvait-on  trouver  rien  qui  mît  le  sceau  à  celte  prédilcetioa 
d'une  manière  plus  frappante,  qu'une  déclaration  solennelle 
de  Jésus,  qui,  par  un  dernier  acte  de  sa  volonté,  laissait  i 
Jean  sa  mère  comme  le  legs  le  plus  précieux,  le  substituait 
ainsi  h  sa  place,  et  le  faisait  vicaire  du  Christ,  vicarm 
Christi;  sans  compter  qu'il  était  naturel  de  se  demander, 
au  sujet  de  Marie  comme  au  sujet  de  l'apôtre  bien-aimé, 
s'il  était  possible  qu'ils  se  fussent  éloignés  des  côtés  de 
Jésus  à  ce  moment  suprême  ? 

Tandis  que  les  paroles  adressées  par  Jésus  &  sa  mère  etk 
l'apôtre,  ne  se  trouvent  que  dans  le  quatrième  évangile,  au 
contraire  les  deux  premiers  évangiles  sont  les  seuls  qui  aient 
l'exclamation  :  Mon  Dieu,  mon  Dieu,  pourquoi  m'as-tv 
abandonné?  HW,  ÈVi  Xafcuà  aaSayfcvî  (Mal th.,  ?.  86; 
Marc,  v.  34).  Cette  exclamation  et  l'état  intérieur  qui  la 
dicta  sont,  ainsi  que  l'angoisse  è  Gethsemane,  considérés 
par  l'Église  comme  une  partie  de  la  souffrance  eipiatoire 
de  Jésus,  Mais  ici  comme  h  Gethsemane  on  n'a  pu  se  dissi- 
muler qu'il  était  surprenaht  que  la  simple  douleur  corpo- 
relle jointe  h  la  ruine  externe  de  sa  cause  eât  découragé 
Jésus  jusqu'au  sentiment  du  délaissement  de  Dieu,  Jésus 
depuis  longtemps  préparé  à  une  pareille  issue  d'après  la 
narration  évaugélique  (i),  tandis  qn'il  y  a  eu  avant  et  après 


(1)  Aussi  l'auteur  des  Fragments  dt  qn'il  avait  entretenue» ,  et  par  coase- 

WoljcnhuUïl  •*  sert -il  de  celle  exclama»  qnent  se  cmt  abandonné  de  Dieu  dan» 

tion  comme  d'un  argument  qui  montre  l'exécution   de  son  pian.  P'om  Zavri 

que  Jésus,  par  l'issue  mallieureusedc  son  Jetu  und  seiner  Jiw$*r,  S.  4&S, 
destin,  «e  trouva  déçu  des  espérance» 
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lui  des  hommes  qui  ont  conservé  leur  fermeté  et  leur  force 
d'esprit  dans  des  souffrances  non  moins  grandes.  En  consé- 
quence, h  la  douleur  naturelle  du  corps  et  de  l'Ame  qui  fut 
la  cause  propre  de  cette  disposition  morale  de  Jésus,  l'Église 
a  joint  un  délaissement  de  Dieu,  qui  se  retira  de  son  inté- 
rieur, et  un  sentiment  de  la  colère  divine;  infliction  qui  lui 
fut  imposée  au  lieu  de  l'être  aux  hommes  qui  l'auraient 
réellement  méritée  comme  punition  (1).  Mais  nous  laissons 
aux  défenseurs  de  cette  opinion  le  soin  de  décider  com- 
ment, avec  les  suppositions  que  l'Église  fait  sur  la  personne 
du  Christ ,  on  peut  comprendre  de  quelle  façon  Dieu  dé- 
laissa l'Ame  de  Jésus.  Est-ce  la  nature  humaine  en  lui  qui  se 
sera  sentie  ainsi  délaissée?  Mais  alors  son  unité  avec  la  na- 
ture divine  aurait  été  interrompue,  et  de  la  sorte  la  base  de 
la  personnalité  du  Christ ,  d'après  ce  système,  aurait  été 
détruite.  Serait-ce  la  nature  divine?  Mais  alors  la  seconde 
personne  dans  la  divinité  se  serait  séparée  de  la  première. 
Ce  ne  peut  pas  être,  non  plus,  l'homme-Dieu  constitué  par 
les  deux  natures,  qui  se  sentit  délaissé,  puisque  l'homme- 
Dieu  est  justement  l'union  inséparable  de  la  divinité  et  de 
l'humanité.  Ainsi  repoussés  par  la  contradiction  de  cette 
explication  surnaturelle  vers  celle  qui  attribue  naturellement 
l'exclamation  de  Jésus  aux  sentiments  de  la  souffrance  cor- 
porelle, mais  cependant  répugnant  à  admettre  que  Jésus 
eut  aussi  complètement  succombé  sous  le  poids  de  cette 
douleur ,  des  auteurs  ont  essayé  d'atténuer  le  sens  de  l'ex- 
clamation. Comme  ce  sont  les  premiers  roots  du  Psaume  22, 
qui  est  classique  pour  ce  dernier  paragraphe  dans  la  vie  de 
Jésus,  et  que  ce  Psaume,  tout  en  débutant  par  une  descrip- 
tion lamentable  de  l'affliction  la  plus  profonde,  s'élève  pro- 
gressivement à  la  joyeuse  espérance  du  salut,  on  a  admis 
que  Jésus  ne  rapportait  pas  ces  paroles  pour  le  seo*  aiéuie 

{{)  Vojcx  CaUin  ,  Comm.  i*  karm.  évv.  m  VmuIi.,  £  7.  66;  oUWautea.  »ur  et 
pa  stage. 
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qu'elles  ont,  et  comme  dépeignant  sa  propre  affliction,  mas 
qu'en  citant  les  premiers  mots  il  citait  tout  le  Psaume, et 
que  même  il  n'avait  songé  dans  ce  Psaume  qu'à  la  conclu- 
sion joyeuse  qui  le  termine(i).  Mais,  si  Jésus  en  faisant  cette 
exclamation  avait  eu  en  vue  les  assistants  afin  de  leur  don- 
ner l'assurance  du  prochain  triomphe  de  sa  cause,  il  s'; 
serait  pris  de  la  manière  la  plus  contraire  au  but  qu'il  vou- 
lait atteindre,  puisque  justement  il  aurait  prononcé  les  pa- 
roles relatives  à  la  plus  profonde  affliction,  et  qu'au  lieu da 
premier  verset,  il  en  eût  dû  plutôt  citer  un  du  dixième aa 
douzième,  ou  du  vingtième  jusqu'à  la  fin.  Si  par  cette  excla- 
mation il  avait  seulement  voulu  faire  jour  à  ses  propres  sen- 
sations, il  n'aurait  choisi  ce  verset  que  dans  le  cas  où  l'im- 
pression sous  laquelle  il  se  trouvait  était  exprimée  par  <x 
verset,  et  non  par  le  verset  suivant  II  faut  donc  avouer  que 
cette  exclamation  est  l'expression  des  sentiments  mêmes  de 
Jésus  dans  ce  moment;  mais,  en  faisant  cet  aveu,  on  con- 
serve pleinement  le  droit  de  soutenir ,  en  considération  da 
contexte  auquel  elle  appartient,  qu'en  Jésus  comme  dans  le 
Psaume,  le  sentimeut  momentané  de  ce  délaissement  ne  fat 
qu'une  phase  subordonnée  et  transitoire,  et  qui  se  changea 
bientôt  en  espoir  et  en  confiance  (2).  Cependant  le  rapport 
même  que  l'exclamation  de  Jésus  a  avec  le  vingt-deuxième 
Psaume,  peut  exciter  des  soupçons  contre  la  réalité  histo- 
rique de  cette  particularité  (3) .  En  effet,  du  moment  que  le 
Messie  était  conçu  comme  souffrant,  et  que  ce  Psaume 
était  employé  comme  un  type  de  sa   passion  (et  il  n'était 
pas  besoin  pour  cela  que  Jésus  sur  la  croix  en  eût  réelle- 
ment cité  un  passage),  les  premiers  mots  du  Psaume  qui  ex- 

(1)  Sclileicrraacher ,  Glaubenslehrc ,       telles  que  la  suivante:  Jean  a  ta  l'excla- 
2,  S.  154  ,  Anm.  mation ,  pour  ne  pas  donner  des  armes 

(2)  Neander,  L.  J.  Chr.,  S.  639;  De  à  l'opinion  gnosliquc  qui  admettait  que 
Wettc,  Exeg.  Handb.,  1,  1,  S.  238.  l'Éon  non  sujet  à  souffrance  avait  de» 

(3)  Le  silence  de  Luc  et  de  Jean  ne  lors  abamlouné  Jésus.  Sckneckenbnrgrr. 
nous  toucherait   pas  assez  pour  nous  Beitnrgc,  S.  66  f. 

fo'cer  d'avoir  recours  à  des  explications 
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*  priment  le  sentiment  de  la  plus  profonde  souffrance,  durent 
'  '  convenir  parfaitement  pour  être  mis  dans  la  bouche  du  Mes- 

:  sie  crucifié.  Cela  pourrait  aussi  offrir  une  explication  des 
1  paroles  moqueuses  des  assistants,  qui  suivent  l'exclama- 

*  tion  de  Jésus  (1)  :  //  appelle  Élie,  etc.,  ort  HXi'av  «pcaveï 
H  oii-roç,  xtX.  :  c'est-à-dire  que  le  désir  d'avoir  pour  cette  scène, 
:  conformément  au  Psaume,  différents  discours  railleurs,  au* 
J  rait  été  servi  par  la  similitude  de  son  entre  le  HVi  de  l'excla- 
£    roation  attribuée  à  Jésus,  et  le  nom  du  prophète  Élie  relatif 

*  au  Messie. 

Les  évangélistes  diffèrent  sur  les  dernières  paroles  qui 
furent  entendues  de  la  bouche  de  Jésus  expirant.  D'après 
les  deux  premiers,  ce  fut  seulement  un  grand  cri,  ço>v^ 
peyato),  avec  lequel  il  rendit  l'esprit  (v.  50.  37).  D'après 
Luc,  il  prononça  la  prière  :  Mon  père,  je  remets  mon 
esprit  entre  tes  mains,  iranp,  eiç  xe*P*ç  ffOU  wKpatofaoji.ai  to 
rcveupia  pu  (v.  46).  D'après  Jean,  il  ne  dit  que  le  seul  mot: 
C'est  fait ,  TeTsXecTcu  ;  sur  quoi ,  baissant  la  tète ,  il  rendit 
l'esprit  (v.  30).  Ici  les  deux  premiers  évangélistes  peuvent 
se  concilier,  soit  l'un  avec  le  troisième,  soit  l'autre  avec  le 
quatrième,  si  l'on  admet  que  ceux-ci  rapportent  les  paroles 
de  ce  qui  d'après  la  narration  de  ceux-là  pourrait  être 
considéré  comme  un  son  inarticulé  arraché  par  la  douleur. 
La  conciliation  est  plus  difficile  entre  le  troisième  et  le  qua- 
trième. Dira-t-on  que  d'abord  Jésus  a  recommandé  son  Ame 
à  Dieu,  puis  s'est  écrié  :  C'est  fait ,  ou  vice  versa?  ces  deux 
suppositions  sont  également  contraires  à  l'intention  de  l'un 

(1)  D'après  OUhausen,  p.  495,  il  n'y  prétexte  n'est  manifestement  qu'âne 
a  pas  nne  syllabe  qui  indique  que  ces  dérision  ;  par  conséquent,  le  frissonne- 
paroles  aient  un  sens  moqueur;  loin  de  ment  et  le  tremblement  n'appartiennent 
la  ,  un  frissonnement  secret  à  ce  mo-  qu'à  la  disposition  extra-scientifique  du 
ment  pénétra  au  fond  des  cœurs,  et  les  commentateur  biblique,  en  vertu  de 
railleurs  tremblèrent  à  l'idée  de  voir  laquelle  il  se  trouve  devant  l'histoire  de 
paraître  Élie  dans  le  tonnerre.  Mais,  la  passion  comme  devant  uu  mystère 
comme  un  des  assistants,  voulant  don-  redoutable ,  myslerium  tremendum  ,  et 
ncr  a  boire  à  Jésus,  en  est  empêché  sous  qui  lui  a  déjà  fait  découvrir  en  PlUle 
prétexte  de  voir  si  Élie  viendra  le  dèli-  uue  profondeur  que  les  évangélistes 
vrer,  ti  jouera:  rf/j'a;  a»7»v  avrov,  ce  n'attribuent  nulle  part  à  ce  Romain. 


570  TROISIÈME    SECTIOK. 

et  l'autre  évangéliste ,  enr  les  mots  de  Luc  :  En  pronon- 
çant ces  paroles,  il  expira,  xal  raîTa  eÎ7:tbv  é£s7rv£u(;ev,  nt 
ne  peuvent  pas  se  traduire  comme  le  fait  Paulus,  par  :  Bien- 
M/  après  avoir  ainsi  parlé,  il  expira;  et  Jean,  ainsi  que  le 
mot  seul  dont  il  se  sert  suffit  pour  l'indiquer,  a  l'intention 
de  rapporter  une  dernière  exclamation,  une  exclamation  qui 
termine  la  scène  ;  seulement  l'un  se  Test  figurée  d'une  façon, 
et  l'autre  d'une  autre.  La  formule  ordinaire  pour  la  mort 
de  Jésus  étant  :  Il  rendit  l'esprit ,  Trap^wxe  to  irvcSpa, 
parait  être  devenue  pour  Luc  une  remise  directe  que  Jésus 
fit  de  son  esprit  entre  les  mains  de  Dieu ,  et  avoir  pris  la 
forme  de  l'exclamation  qu'il  rapporte,  en  conformité  avec 
le  passage  du  Ps.  31,  6  :  Seigneur ,  je  remets  mon  esprit 
entre  tes  mains,  (Kupu)  eiç  yjiïçaç  cou  irapaÔTfaojxai  to  TrveSfii 
p-ou,  LXX,  passage  qui  s'offrait  facilement  &  cause  d'une  res- 
semblance exacte  de  ce  Psaume  avec  le  vingt-deuxième  (1). 
Au  contraire,  le  rédacteur  du  quatrième  évangile  semble 
avoir  puisé  davantage  dans  la  situation  de  Jésus  l'exclama- 
tion  qu'il  lui  attribue,  lui  faisant  déclarer   ainsi   par  le 
mot  :  C'est  fait,  T£7&eGTat,  l'achèvement  de  son  œuvre  ou 
l'accomplissement  de  toutes  les  prophéties,  à  part,  bieo 
entendu,  ce  qui  devait  encore  s'achever  et  s'accomplir  après 
la  résurrection. 

Ce  ne  sont  pas  seulement  ces  dernières  paroles,  ce  sont 
encore  les  paroles  prononcées  auparavant  par  Jésus  sus- 
pendu a  la  croix,  qui  ne  sont  pas  susceptibles  d'être  inter- 
calées les  unes  dans  les  autres  de  la  façon  qu'on  admet 
communément.  On  compte  d'ordinaire  sept  paroles  de  Jésus 
sur  la  croix;  mais  aucun  évangéliste  pris  h  part  n'en  a  au- 
tant. Les  deux  premiers  n'en  ont  qu'une  seule,  è  savoir  le 
cri  :  Mon  Dieu,  mon  Dieu ,  pourquoi  m  as-tu  abandonné? 
È7\,  ïlVi,  Xaj/ic  Gaéayûavt.  Luc  en  a  trois  :  la  prière  pour 
les  ennemis,  la  promesse  au  voleur  crucifié,  et  la  remise 

(1)  Compares  Crtdotr,  EimUiiungin  iat  Y.  T. ,  i,  6.  468. 
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de  l'esprit  entre  les  mains  du  Père.  Jean  en  a  également 
trois,  mais  elles  sont  autres;  ce  sont  :  le  discours  à  sa  mère 
et  a  l'apôtre;  le  mot  :  J'ai  soif,  $u}«5;  et  le  mot  :  C'est 
fait,  Trr&e<77at.  On  pourrait  concevoir  la  prière  pour  les 
ennemis,  la  promesse  au  voleur  et  la  recommandation  de  sa 
mère  à  Jean,  dans  cet  ordre  de  succession  ;  mais  déjà  l'ex- 
clamation :  J'ai  soif,  £u|tô,  et  l'exclamation  :  HVi,  AX1,xtX., 
s'embarrassent  l'une  l'autre,  car  elles  sont  suivies  toutes 
deux  d'un  môme  acte,  à  savoir  de  l'offre  de  vinaigre  pré- 
sente à  l'aide  d'une  éponge  mise  au  bout  d'un  bâton.  Joi- 
gnons à  cela  la  complication  de  l'exclamation  :  C'est  fait, 
et  de  la  prière  finale  :  Mon  père,  je  remets  mon  esprit  entre 
tes  mains;  et  Ton  devrait  bien  comprendre  et  avouer  qu'au- 
cun évangélistc,  dans  les  paroles  qu'il  attribue  à  Jésus  sur 
la  croix,  n'a  tenu  compte  de  celles  que  l'autre  lui  attribue, 
ou  n'en  a  eu  connaissance;  loin  de  là  ,  chacun  décrit  cette 
scène  à  sa  façon,  suivant  l'idée  que  lui  ou  la  légende  à  la- 
quelle il  puisait  s'en  était  faite  d'après  telle  ou  telle  pro- 
phétie, ou  d'après  toute  autre  considération. 

Le  calcul  des  heures  suscite  encore  ici  une  difficulté  par- 
ticulière. Selon  tous  les  synoptiques,  les  ténèbres  régnèrent 
depuis  la  sixième  heure  jusqu'à  la  neuvième  heure,  iiro  zrtç 
Zxtt.ç  ûpaç  2g>ç  copaç  ewar/iç  (d'après  notre  manière  de  comp- 
ter, depuis  midi  jusqu'à  trois  heures).  Selon  Matthieu  et 
Marc,  ce  fat  vers  la  neuvième  heure  (trois  heures  de  l'après- 
midi)  que  Jésus  se  plaignit  d'être  abandonné  de  Dieu,  et 
rendit  l'esprit  bientôt  après.  D'après  Marc  on  cruciGa  Jésus 
n  la  troisième  heure,  wpa  rpino  (neuf  heures  du  matin) 
(v.  25).  Au  contraire,  d'après  Jean  (19,  14),  ce  fut  vers 
la  sixième  heure,  c'est-à-dire  quand,  d'après  Marc,  Jésus 
était  déjà  suspendu  depuis  trois  heures  à  la  croix ,  que  Pi- 
late  commença  à  le  juger.  A  moins  que  le  cadran  n'ait 
reculé  comme  au  temps  d'Étéchias,  c'est  là  une  contradic- 
tion que  l'on  ne  peut  faire  disparaître  ni  en  changeant  vio- 
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lemment  la  leçon ,  ni  en  invoquant  la  conjonction  comme, 
ace!,  employée  par  Jean,  ni  en  faisant  valoir  l'incapacité  des 
apôtres  à  observer  exactement  l'heure  au  milieu  d'impres- 
sions aussi  douloureuses.  Tout  au  plus  serait-elle  peut-être 
susceptible  d'une  solution  ,  si  Ton  démontrait  que  le  qua- 
trième évangile  compte  les  heures  autrement  que  les  au- 
tres (i). 

(1)  C'est  ce  qoe  disent  Rettig ,  Exe»  Compares  sur  les  différents  essais  dt 

getisehe  Analekten,  dans  Ullmann's  und  conciliation  Lùcke  et  De  Wette,  sar  ce 

Umbreifs  Studien,  1830,  i,  S.  106  ff.;  passage  de  Jean. 
Tholuck,  Glaubwurdigkeit,S.  307  ff. 


QUATRIÈME  CHAPITRE. 


MORT    ET    RÉ  SU  MICTION   DE    JÉSOS. 


§  CXXXI. 
Prodiges  lors  de  la  mort  de  Jésus. 

La  mort  de  Jésus  fut,  d'après  les  récits  évangéliques, 
accompagnée  de  phénomènes  extraordinaires.  Des  ténèbres 
commencèrent  à  se  répandre  dès  trois  heures  avant  sa  mort, 
etdurèrentjusqu'àcequ'il  expirât  (Matth.,  27,  45  parall.). 
à  l'instant  de  la  mort  de  Jésus,  le  rideau  du  Temple  se 
déchira  du  haut  en  bas,  la  terre  trembla,  les  rochers  se 
fendirent,  les  tombeaux  s'ouvrirent,  et  les  corps  de  plusieurs 
saints  personnages  défunts  vinrent  dans  la  ville  et  apparu- 
rent à  beaucoup  de  personnes  (Matth.,  v.  51,  seq.  et 
parall.).  Au  reste,  les  évangélistes  se  partagent  très  inéga- 
lement dans  leurs  récits  de  ces  différents  prodiges  :  le  pre- 
mier est  le  seul  qui  les  contienne  tous;  le  second  et  le 
troisième  ne  parlent  que  des  ténèbres  et  de  la  déchirure  du 
rideau;  le  quatrième  garde  le  silence  sur  tous  ces  signes. 

Examinons-les  successivement  un  à  un.  D'abord  Vobscu- 
rite,  gxoto;,  qui  survint,  dit-on,  pendant  que  Jésus  était 
suspendu  à  la  croix,  ne  peut  avoir  été  une  éclipse  naturelle 
de  soleil,  produite  par  l'interposition  de  la  lune  (1),  car  on 
était  alors  à  Pâques,  c'est-à-dire  au  temps  de  la  pleine  lune. 
Mais  les  évangiles  ne  parlent  pas  non  plus  positivement 
d'une  éclipse  de  soleil  ;  les  deux  premiers  ne  se  servent  que 

(1)  L'évangile  de  Nicodème  fait  dire  survint  comme  d'habitude,  ntiic^cç  ^Uou 
aux  Jnifs  d'n ne  manière  tout  à  fait  dé-  yiyovt  xatoc  tfc  tfttGfcç,  c.  il,  p.  592  dans 
pourwe  de  sent  :  Une  éclipse  de  soleil      Tliilo. 
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de  l'expression  générale  obscurité,  cxoto;,  et  le  troisième 
dit  seulement  at ec  un  peu  plus  de  précision  :  Et  le  soleit  fut 
obscurci,  xal  ê^xot^Oyi  6  yftto;,  phrase  qui  peut  s'entendre 
de  toute  espèce  d'obscurcissement  de  la  lumière  solaire. 
Rien  n'empêchait  donc  d'attribuer  celte  obscurité  à  une 
cause  non  astronomique,  mais  atmosphérique,  et  de  la  faire 
provenir  de  vapeurs  épaisses  répandues  dans  l'air,  vapeurs 
qu'il  n'est  pas  rare  de  voir  survenir  à  l'occasion  de  tremble- 
ments de  terre  (1).  Sans  doute  de  pareils  obscurcissements 
de  l'air  peuvent  s'étendre  sur  des  contrées  entières;  mois  il 
n'en  est  pas  moins  vrai  que,  quand  les  évangélistes  rappor- 
tent c|ue  l'obscurité  se  répandit  sur  toute  la  terre,  ct:1  izSgt* 
ou  oXtjv  r?iv  -piv,   c'est-à-dire,  d'après  l'explication  la  plus 
naturelle,   sur  le  globe  entier,   cela   doit  être  considéré 
comme  une  exagération  (2).  De  plus,  d'après  l'enchaîne- 
ment de  leur  narration,  ils  supposent  manifestement  que 
cette  obscurité  eut  une  cause  surnaturelle;  mais  celte  sup- 
position est  dépourvue  de  fondement,  attendu  qu'un  pareil 
miracle  manque  d'un  but  suffisant .  Ces  circonstances  acces- 
soires ne  suflisont  pas,  cependant,  pour  fltef  tout  créditai! 
récit  de  cet  événement,  on  se  demande  ce  qu'il  en  faut 
croire.  Les  Pères  de  l'Église  ont  invoqué,  h  cet  égard,  le 
témoignage  d'auteurs  païens,  parmi  lesquels  Phlégon  était 
dit  a\oir  noté  cette  obscurité  dans  ses  Chroniques,  Xpovi- 
xo%  (3);  mais  si  Ton  compare  le  passage  de  Phlégon,  pro- 
bablement conservé  dans  Eusèbe,  on  reconnaît  que  l'olym- 
piade seulement  y  est  indiquée ,   que  c'est  tout  au  plus  si 
l'année  l'est,  et  que,  dans  aucun  cas,  la  saison  et  le  jout 
de  celte  obscurité  ne  le  sont  (6).   Des  modernes  s'appuient 
d'exemples  semblables  empruntés  h  l'histoire  ancienne,  et 

(1)  Paoltis  et  Ktiinœl,  sur  ce  paaaage;  (8)  Tertull»,  Apdogtt  t  e.  li;  Orif.» 
Ha>e,  L.  J  ,$U3;  Neauder,  L.  J.  U*r.,      c.  tels.,  2,  33,  59. 

S.  639  f.  (h)  Eiurk,  Can.  chron,  ad  OL,  101 

(2)  Compare»  Fritxn.be  et  De  Wette,      ann.  4.  Compares  Paftlae,  g.  7#£  fi, 
eur  te  pauage  de  Matthieu. 
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Wetstein,  entre  autres,  en  a  fait  une  riche  collection.  Il 
cite,  d'après  des  auteurs  grecs  et  latins,  la  mention  des 
éclipses  de  soleil  qui  eurent  lieu  lors  de  l'enlèvement  dfe 
Romulus,  de  la  mort  de  César  (1)  et  d'événements  sem- 
blables ;  il  rapporte  des  phrases  exprimant  l'idée  que  des 
éclipses  de  soleil  annoncent  la  chute  d'empires  et  la  mort 
de  rois;  enfin  il  indique  des  passages  de  l'Ancien  Testa- 
ment (Isaïe,  50,  3;  Joël,  3,  20)  Amos,  8,  9;  comparer 
Jérémie,  15,  9)  et  des  passages  rabbiniques,  dans  lesquels 
tantôt  l'obscurcissement  de  la  lumière  du  jour  est  décrit 
comme  le  deuil  pris  par  la  divinité  (2) ,  tantôt  la  mort  de 
grands  docteurs  est  comparée  au  coucher  soudain  du  soleil 
en  plein  midi  (3),  tantôt  l'idée  est  exprimée  qu'où  moment 
de  la  mort  de  hauts  fonctionnaires  du  sacerdoce,  le  soleil 
s'obscurcit  souvent  si  les  derniers  honneurs  ne  leur  sont 
pas  rendus  (4).  Mais,  au  lieu  d'être  des  appuis  pour  le  récit 
évangélique,  ces  parallèles  sont  autant  de  prémisses  pour 
celte  conclusion-ci  :  a  savoir  que  nous  n'avons  ici,  sous  les 
yeux,  qu'une  légende  chrétienne  qui  avait  sa  source  dans 
des  idées  répandues,  et  qui  voulut  que  la  nature  entière 
célébrât ,  par  son  deuil  solennel ,  la  mort  tragique  du 
Messie  (5). 

Le  second  prodige  est  le  déchirement  du  rideau  du  Tem- 
ple, sans  aucun  doute  du  rideau  intérieur  tendu  devant  le 
Saint  des  saints;  car  le  mot  xaTa7HTg(7{/.a,  dont  se  servent 
les  évangiles,  est  employé  ordinairement  par  les  LXX  pour 
rendre  le  mot  nma,  qui  désigne  ce  rideau  intérieur.  On 
crut  aussi  pouvoir  expliquer  comme  un  événement  naturel 

(i)  Serv.  ad  Virgil   Ceorg.,  it  465  (A)  Snrca  f.  29,  1  :  Dtxernnt  docto- 

•eq.  :  Constat,  ooeiso  Omk  in  Setutu  re»:  Quatuor  de  eau  sis  soldeGcit:  prima, 

pndie  ldusMariia.%  m»1is  fuisse  defectum  oh  pat  rein  domti»  judicii  inortuuiii ,  cui 

•  t)  liora  sexta  u&quc  ad  noctein.  exequias  non  Gmit  ut  decet,  etc. 

(2j  Kclia  H.,  3,  28.  (5)  Voyer.  Fritxsrhe,  sur  ce  passage; 

(3)  R.  Ilerliai  Cod.  Hakkema  ;  Cum  compare*    aohsi    De    Mette  ,    fixegei. 

iosigni»  Rablùotis  fatocom-edereî,  dixit  HanJb,.  1,  i,  S.  238;  Tlieile,  Zur  Bio- 

quidam  :  Iste  die*  gravis  est  israeli,  ut  $iaphe  Jesu,  J  36. 
cum  sol  occidit  ipso  mendie. 
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ce  déchirement  du  rideau,  et  on  l'attribua  au  tremblement 
de  terre.  Mais  un  tremblement  de  terre,  ainsi  que  Light- 
foot  l'a  déjà  remarqué  avec  justesse,  fendra  plutôt  des  corps 
solides  tels  que  les  rochers,  rarpai,  dont  il  est  ensuite  ques- 
tion, qu'il  ne  déchirera  un  rideau  extensible  et  suspendu 
librement.  Aussi,  Paulus  prétend-il  que  le  rideau  du  Tem- 
ple était  tendu  et  fixé  par  le  bas  et  les  cotés.  Mais,  d'une 
part,  cela  est  une  pure  supposition  ;  d'autre  part,  si  le  trem- 
blement de  terre  avait  ébranlé  les  parois  du  Temple  assez 
fortement  pour  déchirer  un  rideau  toujours  extensible,  bien 
que  tendu,  un  pareil  ébranleraeut  aurait  bien  plutôt  produit 
la  chute  de  quelque  portion  de  l'édifice,  ce  qui,  en  effet, 
arriva,  d'après  le  dire  de  l'évangile  des  Hébreux  (1);  et  la 
difficulté  resterait  la  même,  à  moins  qu'on  ne  voulut  faire, 
avecKuinœl,  une  supposition  de  plus,  à  savoir  que  le  ri- 
deau était  vieux,  et  qu'un  petit  ébranlement  suffit  pour  ie 
déchirer.  Dans  tous  les  cas,  les  évangélistes  n'ont  pas  songé 
h  un  pareil  ordre  de  causes;  ce  qui  le  prouve,  c'est  que  le 
second  et  le  troisième  ne  parlent  pas  du  tremblement  de 
terre,  et  que  le  premier  n'en  parle  qu'après  le  déchirement 
du  rideau.  Donc,  si  cet  événement  a  véritablement  eu  lieu, 
il  faut  en  conserver  le  caractère  miraculeux;  la  divinité,  en 
le  produisant,  n'aurait  pu  avoir  d'autre  but  que  de  graver 
fortement  dans  l'esprit  des  contemporains  juifs  l'impression 
de  l'importance  de  la  mort  de  Jésus,  et  de  fournir  aux  pre- 
miers prédicateurs  de  l'évangile  quelque  arme  dont  ils  se 
servissent  dans  leurs  argumentations.  Mais,  ainsi  que 
Schleiermacher  l'a  fait  remarquer,  aucune  mention  de  cet 
événement  ne  se  trouve  dans  le  reste  du  Nouveau  Testa- 
ment, soit  dans  les  Êpttres  apostoliques,  soit  dans  les  Actes 
des  Apôtres,  soit  dans  l'Épitrc  aux  Hébreux,  dont  l'auteur 

(I)  Hieron.,  ad  Heclib.  ep.,  149,  8  tu  m  est,  Ic^iraus,  non  velinn  t  empli  se 
(compares  Comm.  ad  h*  l.)  :  Tn  evan-  .sum,  sed  Miperliminarc  U'mpli  mir.-cina- 
gelio totem, qnod liebraicis  lilterisscrip-       guitinlinîs  comiiur. 
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ne  pouvait  guère  manquer  de  le  trouver  sur  son  chemin  ; 
toute  trace  en  est  effacée,  à  part  cette  sèche  mention  des 
synoptiques;  et  cela  n'aurait  pu  être,  si  réellement  les  apô- 
tres y  avaient  eu  un  point  d'appui  pour  leur  argumentation. 
Il  faudrait  donc  admettre  que  la  divinité  n'aurait  pus  atteint 
le  but  qu'elle  avait  en  produisant  ce  miracle.  Or,  cela  est 
contradictoire,  donc  elle  ne  peut  avoir  fait  ce  miracle  pour 
ce  but;  mais,  comme  on  ne  peut  imaginer  ni  un  autre  but 
au  miracle,  ni  une  production  naturelle  de  l'événement,  il 
faut  en  conclure  qu'il  n'a  pas  eu  lieu.  Il  est  vrai  que,  dans 
l'Épître  aux  Hébreux,  il  se  trouve,  d'une  autre  façon,  un 
rapport  particulier  entre  Jésus  et  le  rideau  du  Temple. 
Tandis  que,  avant  le  Christ,  est-il  dit  dans  cette  Épître, 
les  prêtres  seuls  entraient  dans  le  sanctuaire,  tandis  que  le 
grand-prôtre  seul  avait  accès,  une  fois  par  an,  dans  le  Saint 
des  saints  avec  le  sang  de  l'expiation,  le  Christ,  cri  qualité 
de  grand-prètre  éternel,  est  entré,  à  l'aide  de  son  propre 
sang,  au  dedans  du  rideau,  ci;  to  èccoTepov  toO  xotTars- 
Ta<7f/.aToç,  dans  le  Saint  des  saints  du  ciel  :  par  là  il  est  de- 
venu le  précurseur,  TCpo£po|i.o$,  des  chrétiens;  il  leur  en  a 
ouvert  l'entrée  à  son  tour,  et  il  a  fondé  une  rédemption 
éternelle,  aiwviov  WTpwdiv  (6,  19  seq.  ;  9,6-12;  10, 
lOseq.).  Ces  métaphores  sont  jugées  par  Paulus  même, 
tellement  voisines  de  notre  récit»  qu'il  trouve  possible  de 
les  compter  au  nombre  de  ces  fables  qui,  d'après  le  pro- 
gramme de  Henke,  doivent  être  considérées  comme  devant 
leur  origine  au  style  figuré  (1);  il  ajoute  que  du  moins  le 
déchirement  du  rideau,  à  supposer  qu'il  ait  eu  réellement 
lieu,  acquit  une  importance  particulière  aux  yeux  des  chré- 
tiens, à  cause  de  la  signification  symbolique  qu'on  y  en- 
trevoyait et  qui  avait  de  l'analogie  avec  les  métaphores  de 


'  1)  La  inouïe  possibilité  est  accordée       comme  point  de  départ  dn  récif  (p.  Cil) 
par  Aeandcr,  mai*  .sous  la  ré»t*rv«!  de       M»r|s). 
»Mn«rr?er   quelque  cIiom»   d'analogue, 

II.  37 
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l'Êpîtrc  aux  Hébreux  :  h  savoir  que,  par  la  mort  du  Christ, 
le  rideau  du  culte  juif  avait  été  déchiré,  cl  que  l'accès  avait 
été  ouvert  sans  prêtre  h  chacun  auprès  de  Dieu  par  Vadora- 
lion  en  esprit,  rpowjvîtv  tv  rvriaan.  Mais  si,  comme  cela 
a  été  montré,  la  vraisemblance  historique  de  l'événement 
en  question  est  tellement  faible;  si,  au  contraire,  les  con- 
ditions qui  purent  déterminer  la  formation  du  récit  sans 
fondement  historique  sont  tellement  fortes,  il  est  plus  con- 
séquent d'abandonner,  a\ec  Schleicrmacher,  le  caractère 
historique  du  récit,  en  réfléchissant,  comme  dit  ce  théologien, 
qu'aussitôt  que  l'on  commença  de  représenter  les  mérites 
du  Christ  sous  les  images  qui  dominent  dans  l'Épitre  aux 
Hébreux,  qu'aux  premiers  acheminements  vers  cette  doc- 
trine, qu'à  la  première  admission  des  païens  non  astreints 
au  culte  juif,  et  par  conséquent  ne  participant  pas  aux 
expiations  juives,  de  telles  idées  durent  nécessairement 
entrer  dans  les  hymnes  chrétiennes  (et  dans  les  récils  évan- 
géliques)  (1). 

La  phrase  suivante  :  La  terre  trembla,  les  rochers  se 
fendirent,  r\  yri  iseicôv)  atal  ai  rirpat  scytcO'/jdav,  ne  peut  être 
jugée  que  dans  l'enchaînement  qu'elle  a  avec  ce  qui  pré- 
cède. Un  tremblement  de  terre  qui  fend  les  rochers  n'est 
pas  un  phénomène  naturel  inou^j  mais  il  a  été  employé 
aussi  comme  ornement  poétique  ou  mythique  de  la  mort  de 
quelque  homme  illustre  :  c'est  ainsi  quo  Virgile  raconte 
que,  lors  de  la  mort  de  César,  non  seulement  le  soleil 
s'obscurcit,  mais  encore  que  les  Alpes  furent  agitées  de 
mouvements  inaccoutumés  (2).  Comme  nous  n'atons  pu 
envisager  que  de  ce  dernier  point  de  vue  les  prodiges  anté- 
cédents, et  comme  d'ailleurs  Matthieu  étant  le  seul  qui 
parle  du  tremblement  de  terre  et  de  la  rupture  des  rochers, 
cet  isolement  est  défavorable  h  la  réalité  historique  de  ces 

(I)  Ueber  den  Lukas,  S.  293  ;  comparez  De  Wctte,  Exeg.  II**Jl>.,  i,  i,  S.  140. 
(1)  Gworg.,  i,  463  *eq. 
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phénomènes,  nous  ne  pouvons  non  plus  nous  en  faire  d'au- 
tre idée  que  celle  que  Frilzschc  exprime  en  disant  :  Mes$i(B 
obi  Lu  m  atrocibusostentis.  quibus  quantus  virquum  maxime 
t  expirasset,  orbi  terrarum  indicarclur,  illustrent  esseopor* 
lebat(i). 

Le  dernier  prodige  opéré  lors  de  la  mort  de  Jésus,  lequel 
ne  se  trouve  non  plus  que  dans  le  premier  évangile,  esl 
l'ouverture  des  tombeaux,  la  sortie  de  plusieurs  morts  et 
leur  apparition  dans  Jérusalem.  Il  est  particuliè'ement  dif- 
Gcile  de  se  Taire  une  idée  de  ces  choses.  A  ne  considérer  et 
prodige  qu'en  lui-même,  on  ne  comprend  ni  comment  ces 
saints  (2),  aytoi ,  de  l'ancienne  histoire  hébraïque  durent  89 
trouver  après  celle  résurrection  (3) ,  ni  quel  put  être  le  but 
d'une  dispcnsalion  aussi  extraordinaire^).  Ce  but  ne  gisait 
pas  sans  doute  dans  les  ressuscites  eux-mêmes,  c  ir  on  ne 
peut  imaginer  aucun  motif  qui  explique  pourquoi  ils  au* 
raient  tous  ressuscité  au  moment  de  la  mort  de  Jésus,  et 
pourquoi  chacun  d'eux  ne  serait  pas  ressuscité  au  moment 
déterminé  par  la  marche  de  son  propre  développement 
moral.  Si,  au  contraire,  celte  résurrection  avait  pour  but 
de  convaincre  les  autres,  ce  résultat  aurait  été  encore  moins 
atteint  que  par  le  miracle  du  rideau  déchiré;  car  non  seu- 
lement les  Éjrilres  et  discours  des  apôtres  sont  sans  aucune 
allusion  h  celle  apparition  des  saints,  mais  encore,  parmi  leâ 

(|ï  Qnand  Hase  écrit  $  443  :  La  terre  de*  ado-atenra  de  Jésn*  parmi  ceux  qui 

trembla  dans  sa  douleur  pour  le  plus  grand  ressuscitèrent  a  cette  occasion,  tel»  sont 

de  tes  /Us,  on  voit  comment  l'historien,  Siitiéon   («r  Luea%  2    et  «et  deuft  lil«; 

en  voulant  conserver  a  cette  particularité  mais  la  majorité  <"»t  consU'iice  par  des 

le  rame» ère  historique,  devient  poète  personnage*  de  l'Ancien Testament,  telt 

involontairement;  et ,  quand    l'auteur,  que  Adam  et  Rve,  le»  (la  tria  relie*  et  le* 

dans   la   seconde    édition  .   altéune    sa  prophète*  .  an*»!    bien  d'après  cet  apo- 

phrase  par  un  ymr ainsi  dire,  on  voit  de  rryphe  ,  que  d'aprè*  l'àv*?»)*  nùxT%v 

plus  que  sa  conscience  d'historien  n'a  (Thilo,    p.    81 0),    d'apte*    ftpiphaue, 

pas  laisse  de  lui  faire  des  reproches  à  ce  Oral   in  *ri>tdchrmm  Chr.,  175,  «I  *prèa 

sujet.  I^nat.  ad  \laçn*s.t  0,  et  d'autre»  (iwia* 

(2)  Cent  à  ces  personnages  peux  de  pare*  Thilo,  p    780  *cq  ). 

l'Ancien  Testa  tnru',  et  non  a  de»  sec  ta-  (S;  dMnparex  le*  différentes  opioioaa 

teurs  du  Christ,  comme  le  veut  Km  ami,  dan»  T.nlo,  p.  783  »eq. 

qu'il  faut  ici  |>enser    D'après  l'évangile  (à,  Compares  |»arliculiêrt>iiieat  Riclt* 

de  Nicodème  ,  il  y  «ut  sans  doute  ausai  kora  ,  £u%L  in  dûs  iV.  T.,  ip  $.  àXt  tf . 


>; 
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évangélistes,  Matthieu  est  le  seul  qui  eo  parle.  Une  difficulté 
toute  spéciale  est  créée  par  la  position  singulière  que  le 
membre  de  phrase  :  Après  la  résurrection  de  Jésus,  jut* 
tyjv  eyepciv  a»>roO,  donne  à  l'apparition  des  saints  entre  des 
phénomènes  qui  paraissent  tenir  l'un  à  l'autre.  Rapporte- 
t-on  ce  membre  de  phrase  à  ce  qui  précède,  alors  les  per- 
sonnages pieux  défunts  ne  furent  que  ranimés  au  moment 
de  la  mort  de  Jésus,  et  ils  ne  sortirent  des  tombeaux 
qu'après  sa  résurrection  ;   mais  cela  eût  été  un  tourment 
pour  des  damnés,  et  non  une  récompense  pour  des  saints. 
Au  contraire,  rattache-t-on  le  membre  de  phrase  en  ques- 
tion à  ce  qui  suit,  alors  les  ressuscites  sortirent,  il  est  vrai, 
des  tombeaux  aussitôt  après  avoir  été  ranimés  lors  de  la 
mort  de  Jésus,  mais  ce  ne  fut  qu'après  sa  résurrection  qu'ils 
purent  aller  dans  la  ville,  et  l'on  cherche  vainement  un 
motif  pour  expliquer  ce  dernier  point.  Lorsqu'à  reflet  d'évi- 
ter ces  difficultés,  on  déclare,  sans  aucune  raison  critique, 
que  tout  le  passage  est  une  interpolation,  on  a  recours  à  un 
moyen  violent  et  grossier  (1).  Les  interprètes  rationalistes 
s'y  sont  pris  avec  plus  d'adresse,  quand  ils  ont  essayé,  en 
écartant  ce  qu'il  y  a  de  miraculeux  dans  le  récit,   d'écarter 
les  autres  difficultés.  Ici,  comme  pour  la  déchirure  du  ri- 
deau, c'est  au  tremblement  de  terre  qu'ils  se  rattachent  sur- 
tout; ce  tremblement,  disent-ils,  ouvrit  plusieurs  tombeaux, 
et  entre  autres  des  tombeaux  de  prophètes,  et  on  les  trouva 
vides,  soit  que  les  corps  eussent  été  enlevés,  soit  que  la 
putréfaction  les  eût  détruits,  soit  que  les  bêtes  sauvages  les 
eussent  dévorés.  Après  la  résurrection  de  Jésus,  ceux  qui, 
parmi  les  habitants  de  Jérusalem,  penchaient  vers  lui,  furent 
remplis  de  pensées  de  résurrection;  ces  pensées,  jointes  à 
la  circonstance  de  la  vacuité  des  tombeaux,  produisirent  en 

(1)  Strotb.    Sur   des    interpolations  «1ère  le  passade  comme  noeiatercalatioa 

dans    r  Évangile   de   Matthieu,    daus  :  du  traducteur  grer,  Vêler  île  n  Urtjtrmng 

Eichhorn's  Repertorium,  9,  S.  139.  Kern  des  Ev.  Mat  th.,  S.  25  *nd  100. 
n*e»t  gnrrr  plus  hrnreux  quand  il  eonfti- 
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eux  des  songes  et  des  visions,  où  ils  crurent  voir  les  pieux 
ancêtres  déposés  dans  ces  sépulcres  (1).  Mais  les  tombeaux 
trouvés  vides,  même  quand  on  y  joindrait  la  notion  de  la 
résurrection  de  Jésus,  n'auraient  guère  produit  de  pareils 
songes,  si  les  Juifs  n'avaient  pas,  dès  auparavant,  entretenu 
l'espérance  de  voir  le  Messie  réveiller  les  pieux  Israélites 
défunts.  Si  cette  espérance  existait,  elle  pouvait  bien  moins 
suggérer  des  songes  qu'une  légende  sur  une  résurrection 
de  saints  opérée  au  moment  de  la  mort  de  Jésus.  Aussi 
Hase  abandonne-t-il,  avec  raison,  l'hypothèse  des  songes, 
et  il  cherche  à  tout  expliquer,  d'une  part  a  l'aide  des  tom- 
beaux trouvés  vides,  d'autre  part  à  l'aide  de  cette  espérance 
juive  (2).  Cependant,  quand  on  examine  la  chose  de  plus 
près,  on  voit  que,  du  moment  que  cette  idée  existait,  il 
n'était  pas  besoin  que  les  tombeaux  se  fussent  ouverts  réel- 
lement pour  que  naquit  un  pareil  mythe  ;  aussi  Schnecken- 
burger  a~t-il  laissé  de  côté  les  tombeaux  trouvés  vides  (3). 
Mais  lorsque,  au  lieu  de  cela,  il  parle  de  visions  que  les 
partisans  de  Jésus,  l'imagination  échauffée  par  sa  résurrec- 
tion, eurent  à  Jérusalem,  cela  est  entaché  du  même  vice  que 
l'explication  de  Hase,  qui,  laissant  de  côté  les  songes,  main- 
tient l'ouverture  des  tombeaux;  car,  du  moment  qu'on 
abandonne  le  caractère  historique  d'une  de  ces  circonstances 
étroitement  liées,  il  faut  aussi  abandonner  le  caractère  his- 
torique de  l'autre. 

A  la  vérité,  on  a  remarqué,  non  sans  apparence,  que 
l'espérance  juive  en  question  ne  suffisait  pas  pour  expliquer 
la  formation  d'un  pareil  mythe  (4).  Voici  en  détail  quelle 
était  celte  espérance  :  par  l'apôtre  Paul  (1.  Thess.  ft,  16; 
comparez  I .  Cor.  15,  22 ,  seq.)  et  plus  précisément  par 
l'Apocalypse  (20,  6,  seq.),  nous  savons  que  les  premiers 

(i)  C'est  ce  que  disent  Paultis  et  Km-  (3)  Veber  den  Unprung,  S.  67. 

oeel,  sur  ce  passage;  ce  dernier  donne  (à)    Paulns,   Ex«g.  Handb, ,  3»  b  , 

le  nom  de  mythique  a  cette  explication.  S.  798. 

(î)  L.  J.,  S  iA8. 
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chrétiens  ottendaicnt  pour  le  retour  du  Christ  une  résur- 
rection des  personnages  pieux,  qui  aussitôt  régneraient  avec 
le  Christ  pendant  mille  années;  ce  n'était  qu'après  ce  laps 
de  temps  que  les  autres  devaient  aussi  ressusciter;  et,  pour 
distinguer  la  première  résurrection  de  celte  seconde,  oo 
l'appela  résurrection  première,  10  àvasTaaiç  ih  ttp&ro,  oq 
résurrection  des  justes,  ^  avacraciç  tûv  $utaia>v  (Luc,  là, 
14?),  expression  en  place  de  Inquelle  Justin  a  la  sainte 
résurrection,  -h  àyi'a  àv  a  exact;  (1).  Mais  cela  est  déjà  la 
forme  christianisée  de  l'idée  jui\c;  cette  dernière  se  rap* 
portait,  non  au  retour,  mais  à  la  première  venue  du  Messie, 
et  il  ne  s'y  agissait  que  de  la  résurrection  des  Israélites  (21 
Et  en  effet,  c'est  au  temps  de  la  première  venue  du  Messie 
que  Mallhicu  place  la  mention  de  cette  résurrection;  mail, 
en  soi  et  pour  soi,  l'idée  juive  ne  contient  aueun  motif  qui 
explique  pourquoi  Matthieu  rattache  justement  cette  résur- 
rection à  la  mort  de  Jésus  ;  et,  dans  la  modification  que  les 
partisans  de  Jésus  apportèrent  à  cette  idée,  il  y  aurait  en 
plutôt,  ce  semble,  une  raison  de  rattacher  la  résurrection 
des  personnages  pieux  h  sa  propre  résurrection;  d'autant 
plus  que  la  rattacher  h  sa  mort,  c'était  paraître  se  mettre  ea 
contradiction  a\ec  la  manière  ordinaire  de  voir  des  premiers 
chrétiens,  d'après  laquelle  Jésus  est  le  premier  né  <T entre 
iesmor/.f,7:pa>T070xo;  iy.  twv  vsxp&v  (Col.  1,18;  Apocal.  1, 5), 
les  prémices  de  ceux  qui  sont  morts,  àirapyjfe  tûv  xtxoian- 
piveuv  (1.  Cor.  15,  20).  Cependant  nous  ne  savons  pas  si 
ectte  manière  de  \oir  était  la  manière  générale;  et,  tandis 
que  les  uns  croyaient  devoir  à  la  dignité  messianique  de 
Jésus  de  le  considérer  comme  le  premier  des  ressuscites,  il 
se  présentait  aussi  des  motifs  qui  pouvaient  exciter  d'autres 
à  faire  ressusciter  quelques  personnages  pieux  dès  le  roo- 

(i\  Dm!.  «.  7*974.,  415.  *+ ,  cl  <U»  IUrU«4dt,  GfcnMbf* 

(î;  V..yrj  U  réunion  de»  passif**  à      $  a5« 
et  reUùls ,  <Uu*  Scliœugeii ,  2,  p.  570 


QUATRIÈME   CHAPITBI.    §   CXXXI.  583 

liment  même  de  sa  mort.  D'abord  il  y  a  un  motif  tout 
£  extrinsèque  :  parmi  les  prodiges  qui  accompagnèrent  la  mort 
1  de  Jésus,  un  tremblement  de  terre  est  mentionné,  et,  dans 
î  la  description  de  la  violence  qui  le  signala,  la  rupture  des 
t  rochers,  ^érpai  ècyicôviçav,  put  suggérer  facilement  l'ouver- 
:  ture  des  tombeaux,  ;xv7);/.eix  avetà/ÔYisav,  circonstance  qu'on 
.    lit  aussi  ailleurs  dans  la  description  de  violents  tremblements 
.    de  terre  (1);  or,  l'ouverture  des  tombeaux  formait  une  iuvi* 
talion  et  une  transition  pour  faire  ressusciter  des  person- 
nages pieux.  Mais  il  y  avait  aussi  un  motif  intrinsèque:  l'idée 
de  la  mort  de  Jésus  telle  qj'elle  se  développa  de  bonne 
heure  au  sein  de  la  communauté  chrétienne,  était  que  cette 
mort  constituait  le  point  véritablement  capital  de  la  ré* 
demption,  et  que  nommément  la  descente  dans  l'enfer  qui 
y  était  jointe  (1.  Pelr.  3,  19,  seq.),  avait  délivré  de  ce  lieu 
des  personnages  antécédemment  défunts  (2);  là  put  se  trou- 
ver un  motif  de  faire  briser,  justement  par  la  mort  de  Jésus, 
les  liens  du  tombeau  qui  enchaînaient  les  anciens  person- 
nages pieux.  En  outre,  joignant  ainsi  la  résurrection  des 
justes  à  la  mort  de  Jésus,  on  se  conformait,  plus  que  la 
joignant  avec  sa  résurrection,  à  l'idée  juive  qui  voulait  que 
la  résurrection  des  justes  accompagnât  la  première  venue  du 
Messie  ;  idée  qui ,  au  sein  de  certaines  sociétés  judaïsantes 
du  premier  christianisme,  put  prendre  la  forme  du  récit  en 
question.  Au  lieu  qu'un  Paul  et  le  rédacteur  de  f  Apoca- 
lypse transportaient  déjà  la  résurrection  première,  i  iv£" 
gtgcgi;  r,  ftpcÔTT),  dans  la  seconde  venue  du  Messie,  laquelle 
était  encore  dans  l'avenir.  En  considération  de  cette  idée , 
il  semble  que  le  membre  de  phrase  :  Après  la  résurrection 
de  Jésus,  («Ta  ty.v  eyefciv  gcùtoO,  fut  ajouté  comme  restric- 
tion ,  probablement  par   le  rédacteur  infime  du  premier 
étangile. 

(4)  Vojes  les  partages  renais  par      awplewi  <U«s  rÉTtayiU  de  KiraAèoa. 
Weoiei».  cap.  48  »eq. 

(S;  Vu  je*  celle  idée  développée  ploa 
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Les  synoptiques  terminent  leur  description  de  ce  qui  se 
passa  lors  de.  la  mort  de  Jésus,  en  parlant  de  l'impression 
que  cela  lit  sur  le  centurion  romain  qui  était  de  garde.  D'a- 
près Luc  (v.  47),  cette  impression  fut  produite  par  ce  qui 
venait  d'arriver,  to  yevoa&vov  ;  or,  comme  c'était  plus  haut 
qu'il  avait  menlionné  l'obscurité,  et  qu'en  dernier  lieu  il 
avait  dit  seulement  que  Jésus  expira  en  prononçant  une 
prière  h  haute  voix,  il  en  résulte  que  l'impression  fut  l'effet 
de  cette  prière.  De  la  même  façon,  Marc,  pour  ainsi  dire 
expliquant  Luc,  met  :  Ix  centurion...  voyant  qu'il  avait 
etepiré  en  jetant  un  si  grand  cri,  dit  :  Certainement  cet 
homme  était  fils  de  Dieu,  6  xevimpicùv...  on  o'jtco  xpa;z; 
^£77V£i><jev,  et77£v,  iXrfiiâço  avÔpwTro;  o-Stoç  utoç  ry  to*j  BcoO 
(v.  39).  Dans  Luc,  comme  les  dernières  paroles  de  Jésus 
sont  une  prière,  on  peut  comprendre  peut-être  comment 
cette  Gn  édifiante  inspira  au  centurion  une  idée  favorable 
de  Jésus;  mais,  dans  le  récit  de  Marc,  il  n'y  aucun  moyen 
de  voir  comment  le  centurion ,  de  ce  que  Jésus  expira  en 
poussant  un  grand  cri ,  put  conclure  qu'il  était  Gis  de  Dieu. 
C'est  Matthieu  qui  encadre  le  mieux  l'exclamation  du  cen- 
turion ;  suivant  lui ,  elle  fut  arrachée  à  cet  officier  romain 
par  le  tremblement  de  terre  et  par  les  autres  phénomènes 
qui  accompagnèrent  la  mort  de  Jésus  ;  mais  malheureuse- 
ment la  réalité  historique  de  cette  exclamation,  appuyée 
sur  ces  prétendus  prodiges,  tombe  avec  eux.  Le  centurion 
exprime,  chez  Matthieu  et  chez  Marc,  la  conviction  que 
Jésus  est  en  effet  fils  de  Dieu ,  uto;  BeoS,  chez  Luc ,  qu'il 
est  un  homme  juste,  avôpa>7ro;  £ixaio;.  Evidemment  la  pre- 
mière expression  n'a  pas  d'autre  but  que  de  nous  apprendre 
qu'un  païen  a  rendu  témoignage  à  la  messianité  de  Jésus; 
mais  l'officier  romain  ne  peut  pas  avoir  attaché  à  ses  pa- 
roles le  sens  spécifique  que  les  Juif*  y  attachaient,  il  aurait 
plutôt  vu  en  Jésus  un  Gis  de  dieu  dans  le  sens  païen,  ou  du 
moins  un  innocent  mis  à  mort.  Cela  pourrait  être,  si  ia 
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c  chute  de  tout  ce  que  les  synoptiques  rapportent  sur  les  pro- 
*  diges  qui  accompagnèrent  la  mort  de  Jésus  n'entraînait 
s  pas  aussi  la  chute  de  cette  dernière  portion  du  récit;  d'au- 
.  tant  plus  qu'à  l'impression  produite  sur  le  centurion ,  Luc 
x    ajoute  l'impression  produite  sur  le  reste  de  la  foule,  et  la 
y   fait  retourner  dans  la  ville  avec  des  signes  de  repentir  et  de 
i    douleur  ;  détail  qui  paraît  exposer,  non  pas  tant  ce  que  les 
Juifs  éprouvèrent  et  firent,  que  ce  qu'ils  auraient  dû  éprou- 
ver et  faire  d'après  l'idée  chrétienne. 

§  CXXXIL  % 

Le  coup  de  lance  dans  te  côté  de  Jésus. 

Tandis  que  les  synoptiques  rapportent  que  Jésus  resta 
suspendu  à  la  croix  depuis  la  neuvième  heure,  ûpa  éwarr,, 
c'est-à-dire  environ  trois  heures  après  midi,  où  il  expira, 
jusqu'au  soir,  efyt'a,  c'est-à-dire  jusque  vers  six  heures  du 
soir ,  sans  qu'il  eût  été  l'objet  d'aucune  autre  mesure, 
le  quatrième  évangéliste  raconte  un  épisode  digne  de  re- 
marque. Selon  lui,  les  Juifs,  pour  empêcher  que  la  per- 
manence de  la  suspension  des  crucifiés  ne  profanât  le  sabbat 
suivant,  qui  était  d'une  sainteté  particulière ,  prièrent  le 
procurateur  de  leur  faire  briser  les  jambes  et  de  les  faire 
aussitôt  enlever.  Les  soldats  qui  en  furent  chargés,  exécu- 
tèrent cet  ordre  sur  les  deux  criminels  crucifiés  à  côté  de 
Jésus;  mais,  ayant  remarqué  en  Jésus  des  signes  qui  mon- 
traient que  la  mort  était  déjà  accomplie ,  ifc  jugèrent  su- 
perflue une  pareille  opération,  et  se  contentèrent  de  lui  faire, 
avec  une  lance,  dans  le  côté,  une  incision  d'où  il  sortit  du 
sang  et  de  l'eau  (19,  31-37). 

Ce  fait  est  ordinairement  regardé  comme  l'argument  ca- 
pital en  faveur  de  la  réalité  de  la  mort  de  Jésus  ;  et  la  preuve 
qui  se  déduit  des  synoptiques,  est  tenue  pour  insuffisante 
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en  comparaison  du  fait  rapporté  par  Jean.  D'après  le 
calcul  qui  donne  le  plus  long  espace  de  temps,  c'est-à-dire 
d'après  celui  de  Marc,  Jésus  resta  suspendu  à  la  croix,  avant 
de  mourir,  depuis  la  troisième  heure  jusqu'à  la  neuvième, 
en  d*autres  termes  pendant  six  heures  ;  si,  ainsi  que  cela  a 
paru  vraisemblable  à  plusieurs,  les  ténèbres  survenues  vers 
la  sixième  heure  indiquent  en  môme  temps  chez  les  deux 
autres  synoptiques  le  commencement  du  crucifiement,  d'a- 
près eux  Jésus  ne  vécut  que  trois  heures  sur  lu  croix;  et, 
si  nous  supposons  que  Jean  compta  les  heures  comme  les 
Juifs,  et  si  nous  lui  attribuons  la  même  opinion  sur  le  mo- 
ment de  la  mort  de  Jésus,  il  Faudrait,  attendu  qu'il  ne  fait 
prononcer  h  Pilule  le  jugement  que  vers  la  sixième  heure, 
que  Jésus  n'eût  guère  vécu  plus  de  deux  heures  sur  la  croix. 
Mais  d'ordinaire  le  crucifiement  ne  tue  pas  aussi  vite;  cela 
se  comprend  en  raison  de  la  nature  du  supplice,  qui,  n'in- 
fligeant pas  des  blessures  considérables,  ne  produit  pas  une 
perle  rapide  de  sang,  et  qui  amène  plutôt  graduellement  une 
rigidité  mortelle  par  la  seule  tension  forcée  des  membres; 
on  le  voit  par  le  dire  même  des  évangéiisles,  d'après  lesquels 
Jésus  eut  encore  assez  de  force  pour  pousser  un  grand  cri 
immédiatement  atant  le  moment  qu'ils  regardent  comme  le 
dernier,  et  d'après  lesquels  les  deux  crucifiés  à  côté  de  lui 
étaient  encore  en  vie  après  ce  temps;  on  le  prouve  cnbn 
par  les  exemples  de  ceux  qui  ont  passé  en  vie  plusieurs 
jours  sur  la  croix  ,  et  qui  n'ont  élé  tués  que  peu  à  peu  par 
la  faim  et  d'autres  causes  semblables  d'épuisement  (1).  En 
conséquence  des  Pères  de  l'Église  et  des  théologiens  déji 
anciens  ont  émis  l'opinion,  que  lu  mort  de  Jésus,  qui,  par 
voie  naturelle,  ne  serait  pas  survenue  aussitôt,  fut  yurnatu- 
rellement  accélérée  soit  pur  lui-même,  soit  par  la  volouté 


(4)  Ce  qni  est  relatif  »  ce  sujet,  se       Reabnôrttrb, .  1,  S.  672  ff.*  «t 
trouve  ra*>*mblé  dam  Paulus,  Exeg.      §  144. 
£«*«£.,  S, b,  8.  781  ff.;  Wiatr,  Biki. 
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de  Dieu  (I).  Des  médecins  et  des  théologiens  plus  récents 
ont  invoqué  toutes  les  souffrances  corporelles  et  mentales 
que  Jésus  eut  à  endurer  le  soir  et  la  nuit  qui  précédèrent 
son  crucifiement  (2);  mais  en  même  temps  ils  n'excluent 
pas,  pour  la  plupart,  la  possibilité  d'admettre  que  ce  qui 
parut  aux  évangélisles  l'accomplissement  de  la  mort ,  ait 
été  un  simple  évanouissement  causé  par  la  suspension  de  la 
circulation  du  sang,  et  que  la  mort  n'ait  été  réellement 
produite  que  par  le  coup  de  lance  dans  le  côté. 

Mais  ce  coup  de  lance  même ,  l'endroit  du  corps  où  il 
fut  donné,  l'instrument,  le  mode,  le  but,  l'effet,  tout  cela  a 
été  de  tout  temps  l'objet  du  partage  des  opinions.  L'inslru~ 
ment  est  désigné,  par  l'évangéliste,  sous  le  nom  de  >>oyyjn, 
ce  qui  peut  signifier  aussi  bien  une  arme  de  trait  légère  que 
la  lance  pesante  ;  de  sorte  que  nous  restons  dans  l'incerti- 
tude sur  l'étendue  de  la  blessure.  La  manière  dont  la  blés* 
sure  fut  portée  est  exprimée  par  le  verbe  blesser,  vueeew,  ce 
qui  signifie  tantôt  une  lésion  mortelle,  tantôt  une  entamure 
superficielle,  et  même  un  coup  qui  n'amène  pas  de  sang; 
nous  ne  satoos  donc  pas  jusqu'à  quelle  profondeur  la  b!es~ 
sure  pénétra  ;  cependant  Jésus,  après  la  résurrection,  fait 
mettre  h  Thomas  le  doigt  dans  les  trous  des  clous ,  et  la 
main  dans  ou  seulement  sur  la  plaie  du  côté  (Joh.,  20,27); 
le  coup  parait  donc  avoir  fait  une  plaie  considérable.  Néan* 
moins,  dans  cette  question ,  ce  qui  importe  encore  le  plus, 
c'est  de  connaître  l'endroit  de  la  blessure.  Jean  le  désigne 
par  le  mot  de  côlé,  T&sup«.  Sans  doute,  si  le  coup,  porté  h 
gauche  entre  les  côtes,  pénétra  jusqu'au  cœur,  la  mort  dut 
s'ensui\rc  inévitablement;  mais  celle  expression  peut  signi- 
fier aussi  bien  le  côté  droit  que  le  côté  gauche,  et  dans  les 
deux  côtés  tout  l'espace  compris  entre  l'épaule  et  la  hanche. 

(I  )  Par  Jéftnt  lui-même  d'tprf*  Ter-  (S)  Grimer  et  d'antres ,  da*«  Pauma  , 

tallieo;  par  la  tuluoté  «le  Dieu,  d'aprèa      $  78i  If.;  Haae,  L  es  Aeaoder,  I*  I. 
GrotHuj  toyes  daaa  Paulus,  S.  784.      U*r.,S.  647. 
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La  plupart  de  ces  points  de  doute  se  décideraient  d'eux- 
mêmes,  si  l'intention  du  soldat,  en  portant  le  coup  de  lance, 
avait  été  de  tuer  Jésus,  dans  le  cas  où  il  n'aurait  pas  encore 
été  mort;  avec  cette  intention,  il  aurait  indubitablement 
frappé  à  l'endroit  le  plus  mortel  et  enfoncé  son  arme  le  plus 
profondément  possible,  ou  plutôt  il  aurait  brisé  les  jambes 
à  Jésus  comme  aux  deux  autres.  Mais ,  comme  il  procéda 
avec  lui  autrement  qu'avec  ceux-ci,  il  est  vraisemblable 
qu'il  avait  une  autre  intention  à  son  égard,  à  savoir  de  s'as- 
surer préalablement  par  le  coup  de  lance,  si  sa  mort  était 
déjà  accomplie,  et  H  crut  pouvoir  le  conclure  avec  sûreté  à 
la  vue  du  sang  et  de  l'eau  qui  coulèrent  de  la  blessure. 

C'est  surtout  sur  l'effet  du  coup  de  lance  que  l'on  est 
le  moins  d'accord.  Les  Pères  de  l'Église,  considérant  que 
d'un  cadavre  il  ne  coule  plus  de  sang,  ont  trouvé,  dans  le 
sang  et  l'eau,  alj/.a  *al  {tfop,  versés  par  le  corps  de  Jésus, 
un  miracle,  une  preuve  de  sa  nature  divine  (1).  Des  mo- 
dernes, partant  de  la  même  observation,  ont  vu  dans  cette 
expression  une  figure  où  deux  termes  sont  mis  pour  signi6er 
une  même  chose,  c'est-à-dire  ici  du  sang  fluide  encore,  signe 
que  la  mort  ne  s'était  pas  encore  accomplie  ou  venait  seu- 
lement de  s'accomplir  (2).  Mais  le  sang  est  par  lui-même 
un  fluide;  par  conséquent,  le  mot  eau  ajouté  au  mot  sang 
ne  peut  pas  signifier  simplement  les  qualités  de  ce  dernier, 
il  doit  désigner  un  mélange  particulier  que  présentait  le 
sang  versé  par  la  blessure  de  Jésus.  Pour  s'expliquer  ce  mé- 
lange, et  pour  avoir  en  même  temps  la  plus  sure  preuve  de 

(1)  Orig.,c.  CeU,y  2,  36  :  Le  sang  des  sur  ce  passage  :  D'un  corps  mort,  quand 

autres  corps  morts  se  coagule,  et  il  u'en  même  on  le  piquerait  mille  fois,  il  n'en 

coule  pas  de  l'eau  pure;  mais  ce  fut  un  sortirait  pas  du  sang.  Cela  est  miracu- 

miracle  dans  le  corps  de  Jésus,  et  du  leux, et  montre  manifestement  que  celui 

sang  et  de  l'eau  s'écoulèrent  de  son  côté.  qui  avait  été  piqué,  était   plus  qu'un 

Tûjv  piv  ouv  ou),eDV  vcxpwv  awpiaTuv  to  homme,  «x  vexpov  yàp  âvOpoîirov  ,  xwt 

cupa  7tY)7WTa: ,  xcù  v&op  xaSapov  ovx  pvpiaxt;  vvÇrj  Ttç,  owx  c£cÀcv?crau  aT^a* 

ôctropp«r*  tow  $t  xatTOt  tov  1*  wtovv  vexpov  vwtpyviç  tovto  to  trpàyfxa  ,  xod  rpavw; 

owpatoç  to  irapfltfoÇov  ,  xat  Tripi  to  »«-  Jioatxxov,  Stc  vnip  a»8po>iro»  ô  ™yet';. 
xp'ov  oSfxa  w  aîpiot  xac  vo\»p  àito  tô>»  ^2)  Schuster,  dans  Eichkorn's  Bibt., 

ir).!vp<ùvirpoxv6cy. Comparez Eutbymios  9»  S.  1036  ff. 
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mort,  d'autres  ont  eu  l'idée  que  l'eau  mêlée  au  sang  prove- 

5  liait  du  péricarde  ouvert  par  la  lance,  dans  lequel  on  dit  que 

*  s'accumule  une  assez  grande  quantité  de  liquide,  particu- 
'  lièrement  chez  ceux  qui  meurent  au  milieu  d'une  forte  an- 
1  goisse(l).  Mais,  outre  que  la  pénétration  de  la  lance  dans 
5  le  péricarde  est  une  pure  hypothèse ,  la  quantité  de  ce  li- 
5  quide  dans  les  cas  où  il  n'y  a  pas  d'hydropisie  ,  est  si  petite 

•  que  l'écoulement  n'en  frapperait  pas  les  yeux  ;  d'autre  part, 
1  il  n'y  a  qu'un  seul  petit  espace,  à  la  partie  antérieure 
i  de  la  poitrine,  où  le  péricarde  peut  être  atteint  de  manière 

que  le  liquide  qu'il  contient  soit  versé  au  dehors  ;  dans  tous 
les  autres  cas,  ce  qui  s'écoulerait  s'épancherait  dans  l'inté- 
rieur de  la  cavité  de  la  poitrine  (2).  Sans  aucun  doute,  l'é- 
vangélistc  part  de  l'observation  que  l'on  peut  faire  dans 
toute  saignée  ,  à  savoir  que  le  sang ,  aussitôt  qu'il  a  cessé 
d'être  pénétré  du  principe  de  vie,  commence  à  secéparer  en 
caillot  et  en  sérum  ;  et,  de  ce  que  cette  séparation  se  montrait 
déjà  dans  le  sang  de  Jésus,  il  veut  conclure  que  la  vie  était 
réellement  éteinte  (3).  Or,  c'est  une  autre  question  de  savoir 
si  cet  écoulement  du  sang  et  de  l'eau  séparés  visiblement 
est  une  preuve  possible  de  mort,  si  Hase  et  Winer  ont  rai- 
son de  soutenir  que  d'incisions  un  peu  profondes  pratiquées 
sur  des  cadavres  le  sang  coule  ainsi  décomposé ,  ou  si  les 
Pères  de  l'Église  ont  eu  raison  de  regarder  ce  phénomène 
comme  tellement  inouï  qu'ils  aient  cru  devoir  en  faire  un 
miracle  chez  Jésus,  Un  anatomiste  distingué  m'a  expliqué 
de  la  manière  suivante  l'état  des  choses  (4).  Pour  l'ordi- 
naire, l'intervalle  d'une  heure  après  la  mort  suffit  pour 
coaguler  le  sang  dans  les  vaisseaux ,  et  dès  lors  il  ne  peut 
plus  couler  par  des  incisions  ;  ce  n'est  qu'en  des  cas  eicep- 
tionncls, en  certains  genres  de  morts,  tels  que  les  fièvres 

(1)  Grimer,  Comnu  de  morte  J.  Cftr,  (3)  Winer,  l.  c. 

<vera ,  p.  &7;  Tboluck,  Convn.  z.  Joh  ,  (A)  Compare*  le  dire  semblable  d'un 

$    54g.  anatomiste  daus  De  Wefte,  iiir  ce  pa*- 

(2)  Comparez  Hase,  1.  c.  »agef  et  Tliolnrk. ,  I.  c. 
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nerveuses ,  l'asphyxie,  que  le  song  conserve  sa  fluidité.  S 
Ton  voulait  placer  le  genre  de  mort  sur  In  croix  dans  h 
catégorie  de  l'asphyxie ,  ce  qui ,  cependant ,  ne  paraît  pas 
possible  h  cause  du  long  temps  que  des  crucifiés  sont  restés 
en  vie,  et,  chez  Jésus  en  particulier,  &  cause  que  Ton  rap- 
porte qu'il  parla  jusqu'au  dernier  moment;  ou ,  si  l'on  vou- 
lait admettre  que  le  coup  dans  le  côté  a  été  porté  assez  tôt 
après  la  mort,  pour  rencontrer  le  sang  encore  fluide,  ce  qui 
n'est  pas  conforme  aux  relations  d'après  lesquelles,  Jésus 
étant  mort  dès  trois  heures  de  l'après-midi ,  les  corps  ne 
durent  être  enlevés  que  vers  six  heures  du  soir  ,  il  serait 
sorti  du  sang ,  mais  sans  eau ,  et  encore  dans  le  cas  où  le 
coup  aurait  ouvert  un  vaisseau  assez  gros.  Mais,  s'il  s'était 
écoulé  environ  une  heure  depuis  In  mort,  et  si  le  corps  élait 
dans  l'état  habituel ,  il  ne  serait  rien  sorti.  Ainsi  9  du  sang 
ou  rien;  du  song  et  de  l'eau,  dans  aucun  cas,  parce  que  le 
sérum  et  le  caillot  ne  se  séparent  pas  dans  les  vaisseaux  du 
cadavre  comme  dans  la  poèlette  après  la  snignée.  Il  est 
donc  bien  difficila  de  croire  que  celui  qui  est  l'auteur  de  ce 
détail  dans  le  quatrième  étangile  ait  vu  lui-même  du  sang 
et  de  l'eau,  alaa  xal  3$a>p,  sortir  du  côté  de  Jésus  en  signe 
de  l'accomplissement  de  la  mort  ;  mais ,  comme  dans  les 
saignées  il  avait  déjà  eu  occasion  d'observer  la  séparation 
en  sérum  et  en  caillot  dans  le  sang  que  la  vie  abandonnait, 
et  comme  il  lui  importait  d'avoir  une  preuve  certaine  pour 
la  mort  de  Jésus,  il  Gt  couler  du  corps  blessé  ces  deux  par- 
ties constituantes  du  sang  h  l'état  de  séparation. 

Au  reste,  l'évangéliste  assure,  de  la  manière  la  plus  For- 
melle (v.  35),  que  les  choses  se  passèrent  ainsi,  et  que  son 
récit  est  fondé  sur  un  témoignage  oculaire.  D'après  quelques 
uns,  il  dit  cela  pour  réfuter  des  Gnostiques  docéliques  qui 
niaient  la  vraie  corporalité  de  Jésus  (t);  mais  alors,  à  quoi 

(i)  Wetstein  et  Olshaasea,  sur  ce  passage;  compares  Hase,  L  c 
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l  ;  bon  parler  de  Peau,  Sîwp?  D'après  d'autre?,  ce  fut  pour 
-,  montrer  l'accomplissement  remarquable  de  deux  prophéties 
^.  dons  ce  qui  fut  fait  atec  le  corps  de  Jésus  (1);  mais,  comme 
. ,  Lûcke  le  dit  lui-même,  bien  que  Jean  recherche  ailleurs  aussi, 
^  même  en  des  points  accessoires,  un  accomplissement  de 
1  l'Écriture,  cependant  nulle  part  il  n'y  attache  une  impor- 
,  tance  aussi  extraordinaire  qu'il  le  ferait  ici,  d'après  cette 
B  manière  de  voir.  Ainsi,  ce  qu'il  parait  toujours  le  plus  na~ 
^  turcl  d'admettre,  c'est  que  l'évangéliste  a  voulu  fortifier  par 
,   ces  assurances  la  réalité  de  la  mort  de  Jésus  (2),  et  que,  s'il 
indique  l'accomplissement  de  l'Écriture,  ce  n'est  qu'un  dé? 
veloppement  et  une  explication.  Nous  manquons,  il  est  irai, 
d'un  indice  historique  qui  montre  qu'au  temps  de  la  rédac- 
tion de  l'évangile  de  Jean,  on  eut  émis  le  soupçon  que  la 
mort  de  Jésus  n'avait  été  qu'apparente  ;  mais,  avec  le  peu  de 
renseignements  que  nous  possédons  sur  cette  époque,  cela  ne 
prouve  pas  que ,  dans  le  cercle  où  cet  évangile  se  forma ,  il 
n'y  ait  pas  eu  véritablement  lieu  de  combattre  un  soupçon 
qui  se  présentait  si  facilement,  et  que  l'auteur  n'ait  pas  eu 
des  raisons  pour  présenter  h  ses  lecteurs  une  preuve  de  la 
mort,  comme  il  leur  présente  des  preuves  de  la  résurrec- 
tion (3).  Une  pareille  tendance  est  visible  même  dans  l'é- 
vangile de  Marc.  Quand  cet  évangéliste  représente  Pilate, 
au  moment  où  Joseph  d'Arimathie  lui  demanda  le  corps 
de  Jésus,  s  étonnant  qu'il  fût  déjà  mort,  iôau^acev  et  7$u 
r£dv7)*£v  (v.  ûû),  on  peut  tout  à  fait  croire  qu'il  a  voulu  at- 
tribuer à  Pilate  un  étonnement  dont  il  dut  souvent  entendre 
l'expression  dans  la  bouche  de  ses  contemporain  au  sujet 

(i»  I.ùrke,  sur  ce  passage.  est  'venu  avec  teau  et  avec  le  sang,  non 

(2)    Less  ,    Aaferstehungsgeschichte ,  seulement  avec  Cean  .  mais  avec  feau  ai 

8.  <J5  I  ;  Tliulm-k,  Mir  <e  p*>M-;e.  D'à-  U  sang,  cvtcç  J>tiv  t  f/Gùv  oV  v£ar«f 

prè*   WeiMe   {Die  evang     Gesch.*   4,  *o\   a^Toç,  Ivpovç  ô  Xfc»rcç'   cvx  if 

S.  103.  2,  S.  537  ff.),  l'évaogHiste  fe-  tÀi  vJatt  fttvev,  «il*  h  xy  W«t«  s*c  tf 

mit  allusiou  à  uo  passade  de  lé  pitre  acpati. 

aposiolqiic  .  mal  eu  tendu   par  lui,  à  (3j  Compares  Kaiser,  BUL  T*mL> 

•avoir  au  vers  6  du  chap.  5  de  la  pre-  1,  S.  253. 

miére  épltre  de  Jean  :  Jésus-Christ,  qm 
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de  la  rapidité  si  grande  avec  laquelle  la  mort  de  Jésus  s'ac- 
complit; et ,  quand  il  rapporte  que  le  procurateur  s'informa 
auprès  du  centurion  si  en  effet  Jésus  était  déjà  mort,  izxkau 
crc&ÔavE ,  il  semble  vouloir,  en  levant  les  doutes  de  Pilate, 
lever  en  même  temps  ceux  de  ses  contemporains.  Ajoutons 
qu'il  est  impossible  qu'il  ait  rien  su  d'un  coup  de  lance  et 
de  l'effet  qui  s'ensuivit;  autrement  il  n'aurait  pas  manqué 
de  signaler  cette  garantie»  la  plus  sûre  de  toutes,  de  la  réalité 
de  la  mort  de  Jésus. 

Le  quatrième  évangéliste  rapporte  à  ce  récit  deux  passages 
de  l'Ancien  Testament  comme  étant  des  prophéties.  Le  corps 
de  Jésus  ayant  échappé  au  brisement  des  jambes,  révan- 
géliste  voit  dans  cette  disposition  particulière  un  accomplis- 
sement de  ce  qui  avait  été  dit,  directement  de  l'agneau  pas- 
cal, indirectement,  dans  son  opinion,  de  Jésus,  dont  cet 
agneau  n'était  que  la  figure  (comparez  1 .  Cor. ,  5, 7)  :  Vous 
ne  briserez  pas  ses  os  (2.  Mos.,  12,  42),  ôgtoGv  où  cuvTpt^rs 
dr'aÙTou,  LXX.  Dans  le  coup  de  lance,  il  voit  l'accom- 
plissement du  verset  10  du  chap.  12  de  Zacharîe,  où  les 
mots  np-t  ivh  dk  ^n  wam,  traduits  avec  exactitude  par 
Jean  (  Ils  verront  celui  qu'ils  ont  percé,  ctyovxai  ciç  w 
£$cx£vni<iav),  et  mieux  que  par  les  LXX  (Ils  me  verront, 
moi  qu'ils  ont  percé),  sont  adressés  par  Jean  aux  Israélites 
avec  la  signification  qu'un  jour  ils  se  tourneront  de  nouveau 
vers  celui  qu'ils  avaient  si  gravement  offensé  (1).  Le  verbe 
ipi,  percer,  pris  au  propre,  exprime  une  action  qui  parait 
pouvoir  être  dirigée  plutôt  contre  un  homme  que  contre 
Jéhovah  ;  «cette  signification  est  encore  fortifiée  par  la  va* 
riante  vSfct;  enfin  ce  qui  suit  dut  contribuer  à  appuyer  cette 
manière  de  voir,  car  le  Psaume  continue  à  la  troisième 
personne  :  Et  ils  le  pleureront  comme  un  enfant  unique  et 
comme  un  premier-né.  En  conséquence ,  ce  passage  fut 
appliqué  par  les  rabbins  au  Messie  ben  Joseph  (fils  de  Jo- 

(4)  Roseninùllcr,  Sehol.  in  /'.  T.,  7,  A,  p.  3A0. 
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'  seph) ,  qui  devait  èlre  percé  par  l'épée  dans  la  guerre  (1) , 
et  il  put  être  rapporté  par  les  chrétiens,  comme  tant  de  pas- 
sages dans  les  Psaumes  de  malheur,  à  leur  Messie  mis  à 
mort,  attendu  que  l'action  de  percer  put  s'entendre  tantôt 
figurément,  tantôt  des  clous  qui  lui  percèrent  les  mains  (et 
les  pieds)  (comparez  Apoc,  1,7),  tantôt  encore  d'un  coup 
de  lance  qui  lui  fut  porté. 

Si  nous  nous  enquérons  de  la  créance  que  mérite  ce  récit 
particulier  au  quatrième  évangile,  nous  trouverons,  il  est 
vrai,  que  ce  qu'il  dit  de  la  nécessité  d'enlever  les  corps  des 
suppliciés  avant  le  commencement  d'un  sabbat  tant  solen- 
nisé,  c'est-à-dire  avant  l'arrivée  de  la  nuit,  est  d'accord  avec 
la  loi  juive  (5.  Mos.,21,  22;  Jos.,  8,  29;  10,  26seq.; 
une  exception  se  voit  dans  2.  Sam.,  21,  6  seq.)  (2).  Mais 
le  brisement  des  jambes,  crurifragium,  ne  se  trouve  nulle 
part  chez  les  Romains  joint  au  cruciGement  :  c'était  une 
peine  à  part  qui  s'appliquait  à  des  esclaves,  à  des  prison- 
niers de  guerre,  etc.  (3)  ;  en  outre,  il  ne  pouvait  pas  servir 
(ce  que  notre  narrateur  parait  supposer)  à  amener  immédia- 
tement la  mort,  il  ne  pouvait  que  la  rendre  certaine,  mais 
plus  tard,  par  l'effet  de  la  gangrène  qu'un  pareil  écrasement 
causerait.  Enfin,  quant  au  coup  de  lance,  tout  dépend  de  la 
question  de  savoir  s'il  est  imaginable  qu'un  témoin  oculaire 
se  soit  fait  illusion  sur  ce  qui  coula  de  la  blessure,  au  point 
de  penser  voir  du  sang  et  de  l'eau  là  où  il  ne  peut  avoir 
coulé  que  du  sang.  Une  pareille  illusion  ne  serait  pas  im- 
possible en  soi  ;  mais  il  faudrait  presque  admettre  que  le 
soldat  se  serait  trompé  de  même  ;  autrement,  voyant  couler 
du  sang  à  la  suite  du  coup  d'épreuve,  par  conséquent  n'ayant 
aucun  signe  de  l'accomplissement  de  la  mort,  il  aurait,  pour 
plus  de  sûreté,  brisé  aussi  les  jambes  au  corps  de  Jésus. 

(4)  Voyez  dans  Rosenmùller ,  sur  ce  Sanhédrin,  6,  5,  dans Lightfoot,  p.  499. 
passage;  Scliœttgen,  J,  p.  221;  Ber-  (3)  Voyez.  Jmtc  Lipse,  De  eruce,  L. 

iholdt,S17,not.  12.  2,  cap.  44. 

(2)  Comparez  Josèphr,  B.  j.,  h,  5, 2. 

il.  38 
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Ainsi  le  récit  de  Jean  reste  incertain  ;  et,  quand  même  il  ne 
serait  pas  une  fiction  d'un  bout  à  l'autre,  cependant  la 
particularité  sur  laquelle  le-  narrateur  insiste  avec  le  plot 
d'intérêt  repose  sur  une  illusion. 

§  CXXXID. 
Enseretinement  de  Jetas. 

Tandis  que  le  corps  de  Jésus,  d'après  la  coutume  ro- 
maine, aurait  dû  rester  suspendu  à  la  croix  jusqu'à  ce  que 
l'atmosphère,  les  oiseaux  carnassiers  et  la  putréfaction 
l'eussent  consumé  (1);  tandis  que,  d'après  la  coutume  juive, 
enlevé  avant  le  soir,  il  eût  dû  être  déposé  sans  honneur  dans 
le  lieu  de  la  sépulture  des  suppliciés  (2)  ;  un  personnage 
distingué,  partisan  de  celui  qui  avait  été  mis  à  mort,  de- 
manda au  procurateur,  d'après  les  récits  évangéliques,  le 
corps,  qui,  conformément  à  la  loi  romaine  (S),  ne  lui  fol 
pas  refusé,  et  qui  lui  fut,  remis  aussitôt  (Matth.,  27,  57  et 
parall.).  Cet  homme,  que  tous  les  évangiles  appellent  Joseph 
et  qu'ils  font  provenir  d'Arimathie,  était,  d'après  Matthieu, 
riche  et  disciple  de  Jésus;  Jean  ajoute  qu'il  n'était  son  dis- 
ciple qu'en  secret  ;  les  deux  évangélistes  intermédiaires  le 
désignent  comme  membre  honorable  du  haut  conseil,  et 
Luc  remarque  qu'eu  cette  qualité  il  ne  douna  pas  sa  voix 
à  la  condamnation  de  Jésus;  ils  le  représentent  comme  en- 
tretenant des  espérances  messianiques.  Tandis  que  les  sy- 
noptiques rapportent  que  l'ensevelissement  de  Jésus  fut 
opéré  par  Joseph  seul,  et  seulement  avec  les  femmes  pour 
spectatrices,  Jean  lui  donne  pour  coopérateur  Nicodème, 
personnage  qui,  ainsi  que  nous  l'avons  observé  précède 


(i)  Comparez  Winer,  1.  S.  802.  (S) Ulpien ,  48,  24, 1  feq. 

(2)  Sanhédrin,  dans  Lightfoot,  p.  499. 
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i  ment  (1),  doit,  au  seul  quatrième  évangile,  son  introduction 
*  dans  l'histoire  évaogélique. 

i      Ce  dernier  apporte,  à  l'effet  d'embaumer  Jésus,  des  aro- 
mates, c'est-à-dire  mu  mélange  de  myrrhe  et  d'aloès,  dans 
la  quantité  d'environ  ceut  livres.  Vainement  on  s'est  efforcé 
d'ôter  au  mot^txpa,  employé  par  Jean,  la  signification  de  la 
livre  latine,  libra,  et  d'y  substituer  un  poids  plus  petit  (2); 
aimi,  que  l'on  se  contente,  si  l'on  veut,  pour  cette  quan- 
tité exagérée,  de  la  remarque  d'Olshausen,  qui  dit  que 
g  l'excès  fut  une  expression  naturelle  du  respect  de  ces  per- 
II  sonnages  pour  Jésus.  Suivant  le  quatrième  évangile,  ces 
0  deux  hommes  opèrent,  aussitôt  après  que  le  corps  est  déta- 
ché  de  la  croix,  l'embaumement  d'après  la  coutume  juive, 
c'est-à-dire  qu'ils  enveloppent  le  cadavre  avec  des  aromates 
dans  des  linges.   Suivant  l'évangile  de  Luc,  les  femmes, 
ayant  quitté  le  tombeau  de  Jésus  et  étant  rentrées  chez  elles, 
s'occupent  de  se  procurer  des  aromates  et  des  onguents  pour 
pratiquer  l'embaumement  après  le  sabbat  (23, 56  ;  24, 1). 
Suivant  l'évangile  de  Marc,  elles  n'achètent  les  aromates, 
opopaTa,  qu'après  que  le  sabbat  est  passé  (16, 1) .  Mais, 
dans  l'évangile  de  Matthieu,  il  n'est  pas  question  d'un  em- 
baumement du  corps,  il  n'est  parlé  que  d'un  linceul  blanc 
dans  lequel  on  l'enveloppa  (27v  59). 

On  a  cru  d'abord  pouvoir  concilier  la  divergence  entre 
Marc  et  Luc,  relative  au  temps  de  l'achat  des  aromates,  en 
amenant  l'un  des  deux  narrateurs  à  dire  la  même  chose  que 
l'autre.  Marc  parut  se  prêter  de  la  manière  la  plus  facile  à 
prendre  le  sens  de  Luc,  on  admit  une  éna liage  de  temps,  et 
l'on  prétendit  que  son  verbe  :  elles  achetèrent,  jyopacav,  qui 
est  appliqué  au  lendemain  du  sabbat,  doit  être  pris  dans  le 
sens  du  plus-que-parfait,  et  que  de  la  sorte  il  signifie,  comme 
le  dit  Luc,  que  les  femmes  s'étaient  procuré  les  aromates 

(1)  T.     ,$  lxxix.  (1)  Micbaeli» ,  B*grmb*i+>und  Am/gr* 

ftehungsgftchichu,  S,  68  ÎU 
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dès  le  soir  de  l'ensevelissement  (1).  Mais  contre  cette 
conciliation,  l'auteur  des  Fragments  de  Wolfenbuttel  a 
déjà  remarqué,  avec  une  mauvaise  humeur  victorieuse,  que 
l'aoriste,  placé  entre  la  fixation  d'un  fnoment  et  l'énoncé 
d'un  but,  ne  peut  signifier  rien  autre  chose  que  ce  qui  fot 
fait  vers  le  temps  fixé  pour  atteindre  le  but  proposé  ;  qu'ici 
par  conséquent  la  phrase  :  Elles  achetèrent  des  aromates, 
Tj-ppacav  àpa>[AaTa,  placé  entre  :  Le  jour  du  sabbat  étant 
passé,  ^tayevo(Â,Évou  toS  oaêêaTou ,  et  :  Pour  embaumer  Jé- 
sus, iva  eXÔoSdat  aXetyco<7tv  outov,  ne  peut  signiGer  qu'on 
achat  fait  après  le  sabbat  (2).  En  conséquence,  Michaelis, 
qui  a  entrepris  de  défendre  la  concordance  de  l'histoire  de 
l'ensevelissement  et  de  la  résurrection  contre  les  attaques  de 
l'auteur  des  Fragments,  s'est  jeté  de  l'autre  côté,  et  a  es- 
sayé de  rendre  Luc  conforme  à  Marc.  Suivant  cet  auteur, 
quand  Luc  écrit  :  S'en  étant  retournées,  elles  préparèrent 
des  aromates  et  des  parfums,  faoarp6|affai  Se  ^-roip-acav 
ifia\LOLTOL  xal  ppa,  il  ne  veut  pas  dire  par  là  qu'elles  aient 
fait  ces  achats  immédiatement  après  leur  retour,  c'est-à-dire 
le  soir  même  du  jour  de  l'ensevelissement;  loin  de  là,  en 
ajoutant  :  Elles  se  tinrent  en  repos  le  jour  du  sabbat,  selon 
l'ordonnance  de  la  loi,  xal  to  piv  daêêarov  ^<nfyaorav  xarà 
tt,v  £vtoV/]v,  il  donne  lui-même  à  entendre  que  les  achats  ne 
furent  faits  qu'après  le  sabbat,  attendu  qu'il  n'y  avait  plus 
assez  de  temps  pour  rien  acheter  entre  le  moment  où  elles 
retournèrent  du  tombeau  et  l'arrivée  du  sabbat,  qui  com- 
mençait à  six  heures  du  soir  (3).  Mais  quand  Luc  place  le 
verbe  elles  préparèrent^  TQTo£[/.a<7av,  entre  le  verbe  étant  re- 
tournées,  itKQGTpétyoLGOLi ,  et  le  verbe  elles  se  tinrent  en  repos, 
>îau'/aaav,  cela  ne  peut  pas  plus  signifier  quelque  chose  qui 
ne  fut  fait  qu'après  le  repos  du  sabbat,  que  dans  Marc,  le 

(1)  Grotius  ;  Lest  f  Aufentehungsge-  L'deratur,  S.  467  f.  Compare!  aussi  sar 

schiclite,  S.  165.  ces  diTergeoces  la  Duplique  de  Leasing* 

(5)  Voye*  le  5*  Fragment,  dans  Les*  (3)  Michaelis,  1.  c,  S,  101  ff. 

sing's  fitriem  Bfitrag  zur  Geschichte  und 
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verbe  elles  achetèrent,  ^yopacav,  placé  de  la  tnôme  façon, 
^^e  peut  signifier  ce  qui  aurait  élé  fait  avant  le  sabbat.  Dans 

*ces  derniers  temps,  on  a  compris,  h  la  vérité,  qu'à  chacun 
*de  ces  deux  évangélistes  il  fallait  laisser  le  sens  que  son  texte 
~  ! comportait  au  sujet  de  l'achat  des  aromates;  mais  on  a  cru 
7-1  pouvoir  écarter  l'apparence  de  l'erreur  d'un  côté  ou  de 
"?  l'autre,  en  admettant  que  les  aromates  préparés  dès  avant 
s  le  sabbat  ne  suffirent  pas,  et  que  les  femmes,  comme  le  dit 
^Marc,  s'en  procurèrent  réellement  d'autres  après  le  sab- 
m  bat  (1).  Mais  il  faudrait  qu'il  y  eût  eu  une  énorme  consom- 
3  mation  d'aromates  :  d'abord  le  quintal  apporté  par  Nico- 
-'  dème  n'aurait  pas  suffi  ;  pour  cette  raison,  les  femmes  au- 
^  raient  préparé  de  nouveaux  aromates  le  soir  avant  le  sabbat; 
-*  cela  n'aurait  pas  encore  été  trouvé  suffisant,  et  le  lendemain 
2    du  sabbat,  au  matin,  elles  auraient  encore  acheté  une  nou- 

*  velle  quantité  d'aromates. 

"  C'est  en  eiïet  de  cette  façon  qu'il  faudrait,  si  l'on  était 

*  conséquent,  résoudre  la  seconde  différence  qui  existe  entre 

*  les  deux  évangélistes  intermédiaires  d'une  part,  et  le  qua- 
>  trième  de  l'autre,  à  savoir  que,  d'après  ce  dernier,  Jésus  fut 
f  embaumé  avec  cent  livres  d'aromates  au  moment  où  il  fut 
i  mis  dans  le  tombeau,  tandis  que,  d'après  les  deux  premiers, 

l'embaumement  fut  remis  après  le  sabbat.  Or,  pour  la 
quantité,  cent  livres  de  myrrhe  et  d'aloès  étaient  plus  que 
suffisantes;  ce  qui  aurait  manqué,  ce  qui  aurait  du  être 
repris  après  le  sabbat,  n'aurait  pu  guère  être  que  la  façon, 
c'est-à-dire  que  les  aromates  n'auraient  pas  été  convenable- 
ment appliqués  au  corps,  parce  que  l'arrivée  du  sabbat  au- % 
rait  interrompu  l'opération  (2).  Mais  si  nous  en  croyons 
Jean,  l'ensevelissement  de  Jésus  avait  été  accompli  le  soir  de 
sa  mort,  selon  la  manière  d'ensevelir  parmi  les  Juifs,  xaôùç 
ëBoç  e<m  toi;  iau&aioiç  évTa<pià£eiv,  c'est-à-dire  rite,  dans  toutes 

(i)  Kuincel,  in  Lue.,  p.  72i.  (2)  C'e»t  ce  que  dit  Tholock,  tor  ce 

patMgc. 
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les  formes,  puisqu'il  avait  été  enveloppé  dans  des  linges, 
oOcfvia,  avec  les  aromates,  purà  tûv  ipci>|/.arcov  (v.  40)  ;  cela 
constituait  la  totalité  de  l'embaumement  juif,  auquel  ainsi, 
d'après  Jean,  il   ne  manquait  plus  rien  è  l'égard  de  la 
forme  (1).  Notons  encore  que,  si  les  femmes,  comme  le  di- 
sent Marc  et  Luc,  avaient  acheté  et  préparé  de  nouveaux 
aromates,  l'embaumement  fait  par  Nicodème  aurait  été 
incomplet,  même  pour  la  quantité.  Arrivés  à  ce  terme,  les 
commentateurs  reconnaissent  qu'en  fait  il  ne  manquait  rien 
h  l'ensevelissement  tel  que  Jean  le  raconte;  mais  que,  pour 
les  femmes,  il  était  comme  non  avenu,  attendu  qu'elles  ne 
surent  pas  que  Jésus  eût  été  déjà  embaumé  par  Nicodème 
et  Joseph  (3).  On  s'étonne  d'une  pareille  assertion,  car  on 
lit  positivement  dans  les  synoptiques  que  les  femmes  furent 
témoins  de  l'ensevelissement  de  Jésus,  et  qu'elles  virent  non 
seulement  où  il  fut  déposé  (im\>  -riOrrai,  Marc),  mais  encore 
comment  il  fut  déposé  (<ï>ç  éréOn,  Luc). 

La  troisième  divergence  sur  ce  point  se  trouve  entre 
Matthieu  et  les  autres,  cet  évangéliste  ne  parlant  d'embau- 
mement ni  avant  ni  après  le  sabbat.  Comme  elle  ne  consiste 
que  dans  le  silence  d'un  narrateur,  on  y  a  jusqu'ici  donné 
peu  d'attention,  et  même  l'auteur  des  Fragments  de  Wdr 
fenbuttel  a  accordé  que  l'embaumement  juif  était  compris 
dans  l'ensevelissement  fait,  suivant  Matthieu,  avec  un  lin- 
ceul blanc.  Mais,  cette  fois,  le  silence  pourrait  fournir  un 
argument.  Quand  on  lit  dans  le  récit  de  l'onction  faite  i 
Bélhanie  ce  mot  de  Jésus,  que  la  femme  par  son  action  avait 
»  anticipé  sur  l'embaumement  de  son  corps  (Matth.,  26, 12, 
parall.),  ce  mot  a,  il  est  vrai,  sa  signification  dans  tous  les 
évangiles,  mais  il  en  a  une  tout  à  fait  frappante  dans  Mat- 
thieu, qui,  dans  le  reste,  ne  parle  plus  d'embaumement 


(1)  Voyez  l'antenr  des  Ftugments,       et  Lùcke  laissent  le  choix  entre  cette  ex- 
1.  c.,  S.  469  flf.  plicatioa  et  U  précédente. 

(2)  Micbaelis,  I.  c,  S.  99  f.;  Krnrn»! 
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ii  lors  de  l'ensevelissement  de  Jésus  (1).  Le  fait. est  que  par  là 
V  seulement  semble  s'expliquer  d'une  manière  satisfaisante 
k  l'intérêt  particulier  que  la  tradition  évangélique  mit  à  cette 
"*  action  de  la  femme.  Si,  dans  le  trouble  de  circonstances  dé- 
,»  favorables,  celui  qui  était  honoré  comme  Messie  ne  reçut 
4  pas,  lors  de  son  ensevelissement,  les  honneurs  de  l'embau- 
*\  mement  auquel  il  avait  droit,  le  regard  de  ses  partisans  dut 
3!  sans  doute  s'arrêter,  avec  une  complaisance  spéciale,  sur  un 
«  événement  de  la  dernière  période  de  sa  vie,  ou  une  humble 
t>>  adoratrice  lui  avait  rendu  cet  honneur  de  son  vivant,  comme 
3f  si  elle  avait  pressenti  qu'il  lui  serait  refusé  après  sa  mort* 
r(   De  ce  point  de  vue,  on  pourrait  se  représenter  la  différente 
^    narration  de  l'embaumement  chez  les  autres  évangélistes, 
,    comme  un  développement  graduel  de  la  légende.  Dans 
Marc  et  Luc,  c'est  encore  comme  dans  Matthieu,  le  corps 
de  Jésus  n'est  ^as  véritablement  embaumé;  mais  ces  évan- 
gélistes font  un  pas  au  delà  du  premier  évangile;  ils  disent 
que  l'embaumement  fut  projeté,  et  que  c'est  dans  cette  vue 
que  les  femmes  se  rendirent  à  son  tombeau  le  lendemain 
du  sabbat,  dessein  dont  l'exécution  ne  fut  prévenue  que  par 
la  résurrection.  Dans  le  quatrième  évangile,  au  contraire, 
l'onction  anticipée  de  son  vivant,  et  cet  embaumement  pré- 
paré pour  le  mort  par  les  femmes,  se  confondirent  en  un 
véritable  embaumement  opéré  sur  le  corps,  ce  qui  n'empê- 
cha pas,  du  reste,  de  conserver,  suivant  le  mode  de  forma- 
tion des  légendes,  le  rapport  qui  existait  entre  la  première 
onction  faite  pendant  la  vie  et  l'ensevelissement. 

Le  corps  de  Jésus  fut  aussitôt,  d'après  tous  les  évangég 
listes,  déposé  en  un  tombeau  creusé  dans  le  roc ,  qui  fut 
fermé  avec  une  grosse  pierre.  Matthieu  désigne  ce  tombeau 
comme  neuf,  xaivov,  et  Luc  et  Jean  précisent  davantage  la 
chose  en  disant  que  personne  n'y  avait  encore  été  mis.  Pour 
le  dire  en  passant)  on  a  autant  de  raison  de  se  défier  de  ce 

(1)  Comparer  De  Wette,  sur  ce  passage  de  Matthieu. 
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tombeau  neuf  que  de  l'âne  non  monté  lors  de  l'histoire  de 
l'entrée  de  Jésus  à  Jérusalem  ;  car  ici,  comme  le,  la  tenta- 
tion était  irrésistible  de  se  figurer,  même  sans  cause  histo- 
rique, le  tombeau,  dépositaire  sacré  du  corps  de  Jésus, 
comme  un  lieu  qui  n'avait  été  encore  profané  par  aucun 
cadavre.  En  outre  ce  tombeau  est  l'objet  d'une  divergence 
entre  les  évangélistes.  D'après  Matthieu ,  c'était  la  pro- 
priété de  Joseph,  qui  l'avait  fait  creuser  lui-même  dans  le 
rocher  ;  et  les  deux  autres  synoptiques ,  en  rapportant  que 
Joseph  en  disposa  sans  plus  ample  formalité,  paraissent 
partir  de  la  même  supposition.  D'après  Jean,  au  contraire, 
le  droit  de  propriété  de  Joseph  sur  le  tombeau  ne  fut  pas 
le  motif  pour  lequel  on  y  mit  Jésus  ;  mais,  le  temps  pressant, 
on  le  déposa  dans  le  tombeau  fraîchement  creusé  qui  se 
trouvait  dans  un  jardin  voisin.  Ici  encore ,  l'harmonistique 
a  exercé  ses  talents  des  deux  côtés.  On  prétendit  amener 
Matthieu  à  concorder  avec  Jean ,  en  observant  qu'un  ma- 
nuscrit de  son  évangile  omettait  le  pronom  son,  ocuto'j,  joint 
à  tombeau,  |/.v7][i.sup,  et  qu'une  vieille  traduction  avait  lu 
gui  était  creusé,  ô  h  ^aTopjjiivov,  au  lieu  de  qu'il  avait 
fait  creuser,  ô  e^aTopcjev  (1)  ;  comme  s'il  n'était  pas  vrai- 
semblable que  ces  changements  ont  dû  déjà  leur  existence 
à  des  efforts  de  conciliation.  Ainsi  s'est-on  tourné  de  l'autre 
côté ,  et  l'on  a  remarqué  que  les  paroles  de  Jean  n'empê- 
chent nullement  d'admettre  que  Joseph  eût  été  le  proprié- 
taire du  tombeau,  attendu  que  les  deux  motifs,  c'est-à-dire 
la  proximité  et  la  possession  de  ce  tombeau  par  Joseph,  ont 
4>u  concourir  (2).  Mais  il  n'en  est  pas  ainsi;  la  proximité, 
du  moment  qu'on  en  fait  un  motif,  exclut-  la  propriété  : 
une  maison  dans  laquelle  j'entre  au  moment  de  la  pluie  à 
cause  de  la  proximité ,  n'est  pas  ma  maison  ;  il  faudrait  que 
je  fusse  propriétaire  de  plusieurs  maisons,  une  voisine  et 

(1)  Micbaelis,  1.  c,  S.  45  ff.  (2)  Kuioœl,  in  MaUh.,  p.  786  ;  Ha*e, 

S  145;  Tboluck ,  Comm.,  S.  820. 
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f  une  plus  éloignée,  dont  la  dernière  serait  ma  résidence  pro- 
f  -  pre.  De  même,  un  tombeau  où  quelqu'un  dépose,  h  cause 
^  de  la  proximité,  un  parent  ou  un  ami  qui  n'a  pas  de  tom- 
?  beau  à  lui,  ne  peut  pas  être  la  propriété  de  celui  qui  dépose, 
>*•  il  faudrait  qu'il  possédât  plusieurs  tombeaux,  et  qu'il  eût 
t:  l'intention  de  mettre  à  loisir  le  mort  dans  un  autre  ;  mais 
s  cela  ne  peut  se  supposer  dans  notre  cas,  car  le  tombeau 
à  était,  avant  tout  autre ,  propre  à  recevoir  Jésus,  parce  qu'il 
ti  était  neuf.  Ainsi  la  contradiction  subsiste,  mais  les  deux 
.  :  récits  ne  renferment  intrinsèquement  aucun  motif  de  donner 
i    la  préférence  à  l'un  ou  à  l'autre  (1). 

§  CXXXIV. 

La  garde  du  tombeau  de  Jésus. 

r 

Le  lendemain,  qui  était  un  sabbat  (2),  les  grands-prètres 

i:    et  les  Pharisiens  se  rendirent  auprès  de  Pilatc,  d'après  Mat- 

;    thieu  (27,  62,  seq.),  et,  rappelant  que  Jésus  avait  prédit 

•    sa  résurrection  après  trois  jours,  ils  le  prièrent  de  placer 

une  garde  à  son  tombeau,  afin  que  ses  adhérents  ne  prissent 

pas,  dans  l'attente  excitée  par  cette  prédiction,  l'occasion 

de  dérober  son  corps ,  et  de  prétendre  aussitôt  qu'il  était 

ressuscité.  Pilate  leur  accorda  leur  prière  ;  ainsi  autorisés , 

ils  s'en  vont,  scellent  la  pierre  et  mettent  la  garde  auprès  du 

tombeau.  Lorsque  (car  il  faut  le  dire  ici  par  anticipation) 

la  résurrection  de  Jésus  s'opéra ,  ce  prodige  et  l'apparition 

simultanée  des  anges  jetèrent  les  gardiens  dans  une  telle 

• 

(4)  Une  confusion  entre  le  jardin ,  ioxï  pitoi  t*jv  irapaffxivvjv,  «**  certainc- 

XTÎicec,  où  d'après  Jean  Je» a»  fat  enterré  ment  ane  singulière  paraphrase  pour  le 

dans  le  roisinage  du  lieu  d'exécution  v  sabbat ,  car  c'est  nn  rent ersement  dn 

et  le  jardin  de  Getbsemane ,  où  il  fut  langage  ordinaire  que  de  désigner  un 

arrêté ,  parait  avoir  produit  le  dire  de  jour  de  fêle  comme  le  jour  qui  en  suit 

l'Évangile  de  Nicodème,  qui  rapporte  la  veille.  Cependant  il  faut  s'en  tenir  à 

que  Jésus  fut  crucifié  dans  le  jardin  oh  cette  interprétation,  tant  qu'on  ne  saura 

//  souffrit  l'angoisse,  h  x»  x^w» ,  oicov  pas  y  échapper  d'une  manière  plus  na- 

imxoG».  C.  9,  p.  580 ,  dans  Thilo.  turelle  que  ne  l'a  fait  Schneckenbnrger. 

(î)  La  lendemain,  qui  est  le  jour  d'à»  dans  sa  Chronologie  da  la  semaine  de  la 

près  la  préparation,  t>î  ixavpio» ,  tfre;  passw*(Bcitneget  S. 8  ff-)« 
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Frayeur,  qu'ils  devinrent  comme  des  morts,  owei  vexpoi; 
cependant  ils  coururent  en  toute  hâte  à  la  ville ,  et  ils 
firent  aux  grands- prêtres  le  récit  de  ce  qui  venait  d'arriver. 
Ceux -ci,  après  s'être  réunis  avec  les  anciens  et  avoir  tenu 
conseil,  donnèrent  de  l'argent  aux  soldats,  à  condition  que 
ceux-ci  diraient  que  les  disciples  avaient  dérobé  le  corps 
pendant  la  nuit;  delà  vient,  ajoute  le  narrateur,  que  ce 
bruit  se  répandit,  et  qu'il  dure  jusqu'aujourd'hui  (28,  4. 
il,  seq.). 

Ce  récit,  particulier  au  premier  évangéliste,  a  suscité 
toute  sorte  de  difficultés  que  l'auteur  des  Fragments  de 
Wolfenbiittel,  et  après  lui  Paulus,  ont  mises  en  lumière  avec 
le  plus  de  sagacité  (1).  Les  premières  difficultés  qui  se  pré- 
sentent, c'est  que  ni  les  conditions  qui  auraient  pu  amener 
cette  affaire,  ni  les  suites  qu'elle  aurait  dû  avoir  nécessaire- 
ment, ne  sont  indiquées  dans  le  reste  du  Nouveau  Testa- 
ment. Pour  le  premier  point,  on  ne  comprend  pas  comment 
les  membres  du  sanhédrin  purent  arriver  à  savoir  que  trois 
jours  après  sa  mort  Jésus  reviendrait  à  la  vie ,  puisque 
même  chez  ses  apôtres  il  ne  se  se  trouve  aucune  trace  d'une 
pareille  notion.  Les  membres  du  sanhédrin  disent  :  Nous 
nous  sommes  souvenus  que  cet  imposteur  a  dit,  lorsqu'il 
vivait  encore,  etc.,  èprlffôn^ev  ôti  éxetvoç  ô  icWvoç  eîicev 
en  £ûv  xtX.  Cela  signifie-t-il  qu'ils  se  souviennent  de  l'avoir 
entendu  parler  ainsi  lui-même?  Mais,  d'après  les  récits  évan- 
géliques,  Jésus  ne  parla  jamais  de  sa  résurrection  d'une  ma- 
nière précise  en  présence  de  ses  ennemis;  quant  aux  discours 
figurés  qui  demeuraient  inintelligibles  pour  ses  disciples  inti- 
mes, ils  pouvaient  encore  moins  être  compris  des  membres 
du  sacerdoce  juif,  moins  accoutumés  certainement  à  sa  ma- 
nière de  penser  et  de  s'exprimer.  Les  membres  du  sanhédrin 
veulent-ils  seulement  dire  qu'ils  ont  appris  par  des  intermé- 

(1)  Le  premier,  1.  c. ,  S.  437  ff  ;  le      ff.  Comparez  Kaiser,  Bill,  TheoL ,  1, 
second  dans  £xeg.  Handb.,  3,  b,  S.  837       S.  253. 
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diaires  que  Jésus  avait  fait  cette  promesse  ?  ce  renseigne- 
ment n'aurait  pu  provenir  que  des  apôtres;  mais  ceux-ci, 
qui,  ni  avant  ni  après  la  mort  de  Jésus,  n'eurent  un  pressen- 
timent d'une  résurrection  prochaine,  ne  purent  faire  naître 
ces  idées  chez  autrui  ;  sans  compter  qu'il  nous  a  fallu  écar- 
ter, comme  des  fictions  non  historiques,  toutes  les  prédic- 
tions de  résurrection  qui  ont  été  prêtées  à  Jésus.  D'un 
autre  côté,  si  cette  connaissance  est  incompréhensible  chez 
les  ennemis  de  Jésus,  ce  qui  ne  l'est  pas  moins,  c'est  le 
silence  gardé  par  ses  amis,  par  les  apôtres  et  par  les  autres 
évangélistes ,  à  part  Matthieu,  sur  une  circonstance  aussi 
favorable  à  leur  cause.  A  la  vérité,  ce  sont  les  habitudes 
modernes  qui  ont  fait  dire  à  l'auteur  des  Fragments  de 
WolfenbiiUel ,  que  les  apôtres  auraient  dû  demander  sur- 
le-champ  à  Pilate  une  lettre  scellée  de  son  sceau,  consta- 
tant qu'une  garde  avait  été  placée  auprès  du  tombeau;  il 
n'en  reste  pas  moins  surprenant  que  nulle  part  dans  la  pré- 
dication apostolique  un  fait  aussi  frappant  ne  soit  invoqué , 
et  que  même  dans  les  évangiles  toute  trace  en  manque,  hor- 
mis le  premier.  Des  commentateurs  ont  essayé  d'expliquer 
ce  silence,  en  disant  que,  le  sanhédrin  ayant  corrompu  les 
gardiens,  il  aurait  été  inutile  d'invoquer  leur  témoignage  pour 
le  fait  dont  il  s'agit  (1);  mais  on  ne  sacrifie  pas  sans  balancer 
la  vérité  à  un  mensonge  évident,  et  dans  tous  les  cas  la  men- 
tion de  cette  garde  posée  près  du  tombeau  aurait  été  un  ar- 
gument victorieux  dans  la  réponse  des  partisans  de  Jésus. 
C'est  donc  s'avouer  à  demi  vaincu,  que  de  se  rabattre  à 
soutenir  seulement  que  sans  doute  les  apôtres  n'ont  pas  eu 
connaissance  aussitôt  de  la  manière  dont  les  choses  s'étaient 
véritablement  passées,  et  qu'ils  n'en  furent  informés  que 
tardivement ,  lorsque  cela  commença  h  être  ébruité  par  les 
gardiens  (2).  Car  si  dans  le  moment  même  les  gardiens 

(1)  Michaelis,  Begrœbnis-und  Aufertlehungs-         (2)  M  ir  ht  élis,  1.  c. 
geschichte,  S.  206;  Olsliauseo  ,  2 ,  S,  506. 
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n'annoncèrent  que  le  vol  du  corps,  ils  n'en  accordèrent  pas 
moins  ainsi  implicitement  qu'ils  avaient  été  placés  près  du 
tombeau  ;  par  conséquent,  les  partisans  de  Jésus  pouvaient 
facilement  se  représenter  dès  lors  le  véritable  état  des  choses, 
et  prendre  hardiment  à  partie  les  gardiens,  qui  devaient  avoir 
été  témoins  de  tout  autre  chose  que  du  vol  d'un  cadavre. 
Mais,  afin  qu'on  n'iuvoque  pas  peut-être  l'insuffisance  d'un 
argument  que  fournit  le  fait  seulement  négatif  du  silence, 
rappelons  un  fait  positif,  c'est  qu'une  portion  des  partisans 
de  Jésus,  à  savoir  les  femmes,  rapportent  quelque  chose  qui 
ne  se  concilie  pas  avec  la  garde  placée  près  du  tombeau. 
Non  seulement  les  femmes  qui  se  rendirent  au  tombeau  le 
lendemain  du  sabbat  avaient  l'intention  de  faire  l'embau- 
mement ,  et  elles  n'auraient  pas  pu  avoir  l'espérance  de  le 
pratiquer  si  elles  avaient  su  qu'une  garde  avait  été  placée 
auprès,  et  qu'en  outre  la  pierre  en  avait  été  scellée  (1); 
mais  encore,  selon  Marc,  toute  leur  inquiétude  pendant  le 
chemin,  c'est  de  savoir  qui  leur  aidera  à  lever  la  pierre  do 
tombeau.  Cela  prouve  manifestement  qu'elles   n'avaient 
nulle  connaissance  des  gardiens,  qui ,  ou  bien  ne  leur  au- 
raient pas  permis  de  lever  une  pierre,  quelque  légère  qu'elle 
eût  été,  ou  bien  les  auraient  aidées,  s'ils  l'avaient  permis, 
à  lever  une  pierre  plus  pesante  j  dans  tous  les  cas,  leur 
présence  aurait  dispensé  les  femmes  de  s'inquiéter  de  la 
pesanteur  de  la  pierre.  Dira-t-on  que  les  femmes  ignorèrent 
que  des  gardes  eussent  été  placés?  Cela  est  très  invraisem- 
blable, en  raison  de  la  sensation  produite  à  Jérusalem  par 
tout  ce  qui  fut  relatif  à  la  mort  de  Jésus  (Luc,  24,  18). 

Mais,  dans  les  termes  mêmes  de  la  narration,  tout  est 
plein  de  difficultés ,  car ,  d'après  l'expression  de  Paulus, 
aucun  des  personnages  qui  y  figurent  n'agit  conformément 


(1)  Olslian&en  perd  de  vue  cette  par-      cleau  parachèvement  de  l'embaumement 
ticularité  quand  il  dit  (Le)  que  la  garde       de  Jésus, 
n'avait  pas  reçu  Tordre  de  mettre  obsta* 
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f   à  son  caractère.  Déjà ,  quand  on  voit  Pilate  accorder  aux 
;    chefs  juifs  leur  demande  d'une  garde,  je  ne  dirai  pas  sans 
objection,  mais  sans  aucune  moquerie,  cela* doit  paraître 
singulier  d'après  la  conduite  que  jusqu'alors  il  avait  tenue  h 
leur  égard  (1);  toutefois  admettons  que  Matthieu  n'a  fait 
que  passer  sous  silence  cette  particularité  dans  sa  narration, 
qui  est  sommaire.  Ce  qui  est  plus  étrange,  c'est  que  les 
gardiens  aient  accédé  aussi  facilement  à  un  mensonge  très 
dangereux  avec  la  rigueur  de  la  discipline  romaine,  à  savoir 
que  le  sommeil  leur  avait  fait  négliger  leur  service;  d'au- 
tant plus  qu'à  cause  de  l'indisposition  que  le  procurateur 
avait  à  l'égard  du  sanhédrin ,  ils  ne  pouvaient  savoir  jusqu'à 
quel  point  l'intercession  que  ce  corps  leur  promettait,  leur 
serait  utile.  Mais,  surtout,  ce  qui  est  inimaginable,  c'est  la 
conduite  que  l'on  attribue  aux  membres  du  sanhédrin.  À  la 
vérité,  quand  l'auteur  des  Fragments  dit  qu'un  jour  de 
sabbat  ils  ne  durent  ni  aller  trouver  le  gouverneur  païen,  ni 
se  souiller  auprès  d'un  tombeau,  ni  placer  une  garde,  c'est 
mettre  la  difficulté  sur  une  pointe  d'aiguille;  mais,  dans  le 
fait,  il  est  impossible  qu'ils  se  soient  conduits  comme  on  dit 
qu'ils  le  firent,  quand  la  garde  qui  venait  du  tombeau  an- 
nonça la  résurrection  de  Jésus.  Ils  ajoutent  foi  au  dire  des 
soldats,  qui  déclarent  que  Jésus  est  miraculeusement  sorti 
de  son  tombeau.  Comment  le  grand  conseil,  dont  une  bonne 
partie  était  composée  de  Saducéens,  eût-il  donné  créance 
à  un  pareil  récit?  Les  Pharisiens  eux-mêmes,  qui  en  thèse 
admettaient  la  possibilité  de  la  résurrection,  ne  pouvaient, 
vu  la  petite  opinion  qu'ils  avaient  de  Jésus,  être  disposés 
à  croire  qu'il  était  ressuscité,  d'autant  plus  que  cette  dé- 
claration dans  la  bouche  des  gardiens ,  qui  avaient  pris  la 
fuite ,  ressemblait  à  un  mensonge  inventé  pour  excuser  un 


(1)  Olsliausen  encore  ici  continue  k  Pilate ,  en  recevant  la  communication 
être  sous  une  impression  qui  le  remplit  des  membres  du  sanhédrin ,  fut  pénétré 
d'un  tel  frissonnement,  que,  suivant  lui»      de  sentiments  indescriptibles ,  S.  50$. 
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manquement  au  service.  Tandis  que  les  véritables  membres 
du  sanhédrin  auraient  dû  répondre  avec  colère  à  une  pareille 
déclaration  des  soldats:  Vous  mentez,  vous  avez  dormi, 
vous  avez  laissé  voler  le  corps,  mais  vous  paierez  cher  cette 
négligence  dès  que  le  procurateur  aura  fait  faire  une  en- 
quête; au  lieu  de  cela,  ce  sont  eui  qui  viennent  prier  les 
soldats  démentir,  de  dire  qu'ils  ont  dormi  et  laissé  voler  le 
corps,  ils  leur  donnent,  en  outre,  une  bonne  somme  d'ar- 
gent pour  ce  mensonge,  et  promettent  de  les  excuser  au- 
près du  procurateur.  On  le  voit,  ce  langage  est  dicté  tout 
entier  par  la  supposition  chrétienne  de  la  réalité  de  la  résur- 
rection; supposition  que  l'on  a  toute  fait  tort  de  transporter 
aux  membres  du  sanhédrin.  Il  y  a  encore  en  cela  une  diffi- 
culté ,  non  seulement  relevée  par  l'auteur  des  Fragments, 
mais  encore  reconnue  même  par  les  commentateurs  ortho- 
doses  (1)  :  c'est  que  le  sanhédrin  est  supposé  avoir  résolu, 
dans  une  assemblée  régulière  et  après  une  délibération 
formelle,  de  corrompre  les  soldats  et  de  leur  suggérer  on 
mensonge.  Qu  un  collège  de  soixante-dix  hommes  se  soit 
ainsi  décidé  officiellement  à  commettre  un  fauz,  c'est ,  ainsi 
que  Olshausen  le  remarque  justement,  trop  contraire  ao 
décorum,  au  sentiment  naturel  des  convenances  qui  régnent 
dans  une  pareille  assemblée.  On  a  répondu  que  la  réunion 
avait  été  privée;  qu'il  est  dit  seulement  que  les  grands-prê- 
tres, âpxupeîç,  et  les  anciens,  icpecéurepot,  avaient  pris  la 
résolution  de  corrompre  les  soldats,  et  qu'il  n'est  pas  parlé 
des  scribes ,  ypa|xpuxT£u;  (2)  ;  mais  de  cette  explication  il 
résulterait  (ce  qui  serait  fort  extraordinaire)  que,  dans  cette 
réunion,  ce  seraient  les  scribes,  ypajxjxaTeu;,  qui  auraient  été 
absents,  tandis  que  les  anciens,  rcpeff&irepot,  auraient  été 
absents  lors  de  la  démarche  faite  peu  auparavant  pour  la 
même  affaire  auprès  du  procurateur,  dans  laquelle  ne  man- 

,(1)  OUhanum ,  8.  506.  (9)  Micbaelit ,  I.  c,  S.  flSS  f. 
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tiquent  pas  les  scribes  remplacés  par  le  mot  de  Pharisiens, 
m  secte  à  laquelle  la  majorité  des  scribes  appartenait.  Loin 
p?  de  là,  cela  prouve  clairement  que  le  sanhédrin,  attendu 
:  3  qu'il  était  incommode  de  le  désigner  chaque  fois  par  l'énu- 
r  mération  complète  de  ses  parties  constituantes,  est  désigné 
t,  non  rarement  par  la  mention  de  quelques  unes  ou  d'une 
*  seulement  de  ces  parties.  Si  donc  il  reste  établi  que,  d'après 
■  Matthieu,  le  grand  conseil  aurait  résolu  dans  une  délibéra- 
e  tion  formelle  de  corrompre  les  gardiens,  il  n'y  eut  que  l'ir- 
i  ritation  des  premiers  chrétiens,  parmi  lesquels  naquit  notre 
£  anecdote,  qui  put  attribuer  à  ce  collège  une  pareille  bas- 
;    sesse. 

f  On  a  déjà  trouvé  si  graves  les  difficultés  qui  pèsent  sur  ce 
récit  du  premier  évangile,  que  l'on  a  essayé  d'y  échapper 
en  supposant  une  interpolation  (1).  Tout  récemment  cette 
supposition  a  été  atténuée,  et  l'on  a  dit  que  cette  anecdote, 
si  elle  ne  provenait  pas  de  l'apôtre  Matthieu  lui-même,  pro- 
venait cependant  d'une  main  qui  n'était  pas  du  reste  étran- 
gère à  notre  évangile  ,  et  qu'elle  avait  été  intercalée  par 
le  traducteur  grec  du  Matthieu  hébraïque  (2).  La  première 
explication  est  immédiatement  ruinée  par  l'absence  de 
toute  raison  puisée  à  la  critique  des  textes.  Quant  à  l'autre 
explication ,  qui  suppose  le  caractère  non  apostolique  de 
cette  anecdote,  elle  ne  pourrait  autoriser  à  la  séparer  du 
contexte  du  récit  entier,  qu'autant  que  l'origine  aposto- 
lique du  reste  serait  démontrée  d'ailleurs  ;  mais  il  est  si  peu 
vrai  qu'il  y  ait  incohérence  avec  le  reste ,  qu'au  contraire 
Paulus  a  raison  de  remarquer  qu'un  interpolateur  (ou  un 
traducteur  qui  ferait  des  intercalations  )  se  serait  difficile- 
ment donné  la  peine  de  partager  ses  intercalations  entre 
trois  endroits  (27,  62-66;  28,  4.  11-15),  mais  qu'il  les 

(1)  Stroth ,  dans  Eichhorn's  Reperto-  S.  100  f.) ,  comparez  125.  Compare* 
rium,  9,  S.  1A1.  mon  Examen  de  ce  mémoire,  Jakrbn- 

(2)  Kern,  Sur  V  origine  de  ?  évangile  cher/.  «'.  Kritik,  nor,  181  A,  à  la  fin. 
de  Matthieu  {Tùb,  Zeit>chrifl,  1834,  2, 
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aurait  condensées  en  un  seul  endroit ,  au  plus  eu  deux.  Oa 
ne  peut  pas,  non  plus,  s'en  tirer  à  aussi  bon  marché  que  le 
prétend  Olshausen ,  qui  soutient  que  tout  le  récit  est  apos- 
tolique et  conforme  à  la  vérité;  que  l'évangile  ne  s'est 
trompé  qu'en  un  point ,  c'est  d'attribuer  la  corruption  des 
gardiens  à  une  délibération  prise  dans  le  grand  conseil, 
tandis  que  très  probablement  TafTaire  fut  arrangée  sous 
main  par  Caïphe  seul  ;  comme  si  cette  assemblée  du  conseil 
était  la  seule  difficulté  du  récit ,  et  comme  si ,  du  moment 
qu'elle  était  l'objet  d'une  erreur,  des  erreurs  relatives  à 
d'autres  points  ne  pouvaient  pas  aussi  s'y  être  glis- 
sées (1)  ! 

Paulus  fait  remarquer,  avec  raison,  que  Matthieu,  en  di- 
sant :  Et  ce  bruit  s'est  répandu  parmi  les  Juifs  jusqu'à 
aujourd'hui,  xal  Sis^jugOy)  6  Xoyoç  outoç  ^apà  ioo&aioiç  piyjn 
T7;ç  crvÏLUfov.  indique  lui-même  qu'un  bruit  calomnieux  pro- 
pagé parmi  les  Juifs  a  été  la  source  de  son  récit.  Mais, 
quand  il  ajoute  que  les  Juifs  répandirent  eux-mêmes  le  brait 
qu'ils  avaient  mis  une  garde  au  tombeau  de  Jésus,  et  qu'elle 
avait  laissé  voler  le  corps,  cela  est  autant  au  rebours  do 
sens  commun  que  la  conjecture  de  Hase,  qui  suppose  que 
le  bruit  en  question,  parti  d'abord  des  amis  de  Jésus,  fat 
ensuite  modifié  par  ses  ennemis.  Quant  au  premier  point, 
Kuinœl  a  déjà  observé,  avec  raison,  que  Matthieu  attribue 
à  un  bruit  juif,  non  tout  le  récit  du  placement  d'une  garde, 
mais  seulement  le  dire  du  vol  du  corps;  on  ne  voit  non 
plus  aucun  motif  pour  lequel  les  Juifs  auraient  répands 
qu'une  garde  avait  été  mise  au  tombeau  de  Jésus.  Paulus 
dit  qu'on  voulut  par  là  rendre  d'autant  plus  croyable  poar 
les  gens  crédules  le  bruit  qu'on  6t  courir  que  le  corps  de 
Jésus  avait  été  dérobé  par  ses  disciples;  mais  il  aurait  fallu 
en  effet  des  gens  bien  crédules  pour  ne  pas  remarquer  que 

(i)  Hase,  L,J.,'SI65. 
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stement  cette  garde,  placée  auprès  du  tombeau,  rendait 
vraisemblable  l'enlèvement  du  corps  par  le  moyen  d'un 
►1.  Paulus  paraft  se  représenter  ainsi  la  chose  :  Les  Juifs 
it  voulu  avoir  des  témoins  pour  soutenir  qu'il  y  avait  eu 
i  vol,  et  pouf  cela  ils  ont  imaginé  la  garde  mise  au  tora- 
*au.  Mais  personne  ne  pouvait  croire,  sur  la  foi  des  Juifs, 
îe  les  gardiens,  les  yeux  ouverts,  eussent  laissé  les  parti- 
es de  Jésus  enlever  tranquillement  son  corps  ;  si,  au  con- 
aire,  ils  n'avaient  rien  vu  à  cause  du  sommeil  où  ils  étaient 
ongés,  ils  n'étaient  plus  témoins  :  ce  n'était  que  par  une 
inclusion  que  l'on  pouvait  arriver  à  penser  que  le  corps 
ait  été  volé  ;  or,  on  pouvait  y  arriver  également  sans  la 
:tion  de  cette  garde.  Par  conséquent,  la  particularité  de 
garde  ne  peut  pas  avoir  appartenu  au  fond  juif  de  la 
gende  que  nous  eiaminons  ici;  le  bruit  répandu  parmi  les 
lifs  consistait,  comme  notre  texte  le  dit  'aussi,  seulement  en 
ici  :  que  les  disciples  avaient  dérobé  le  corps.  Les  chré- 
ens  désirant  réfuter  cette  calomnie,  il  se  forma  parmi  eux 
,  légende  d'une  garde  mise  au  tombeau  de  Jésus,  et  dès 
»rs  ils  purent  répondre  hardiment  à  cette  calomnie  par  la 
uestion  :  Comment  le  corps  aurait-il  été  détourné,  puisque 
>us  aviez  mis  une  garde  au  tombeau  et  scellé  la  pierre?  Et 
)mme  une  légende,  ainsi  que  nous  l'avons  éprouvé  nous- 
lèroe  dans  le  courant  de  nos  recherches,  n'est  complète- 
lent  démontrée  Bctive  qu'autant  qu'on  réussit  à  faire  voir 
)mment  elle  a  pu  se  former,  même  sans  motif  historique, 
a  même  du  côté  des  chrétiens  on  chercha,  tout  en  établis- 
mt  le  prétendu  état  des  choses,  à  indiquer  en  même  temps 
[  formation  de  la  fausse  légende,  en  attribuant  le  mensonge 
£pandu  par  les  Juifs  à  une  suggestion  du  sanhédrin  et  à  la 
Kruption  qu'il  avait  pratiquée  sur  les  gardiens.  Ainsi, 
uand  Hase  prétend  que  la  légende  naquit  sans  doute  parmi 
g  amis  de  Jésus,  et  fut  modi6ée  par  ses  ennemis,  c'est 
istement  le  contraire  qui  est  la  vérité  :  les  amis  n'eurent 
il.  39 
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de  motif  pour  imaginer  une  garde  que  parce  que  les  enne- 
mis avaient  parlé  d'abord  d'un  vol  (1). 

§  CXXXV. 

Première  noa?eIle  de  la  résurrection. 

Les  quatre  évangélistes  s'accordent  pour  dire  que  la  pre- 
mière nouvelle  du  tombeau  de  Jésus  trouvé  ouvert  et  vide 
fut  apportée,  le  lendemain  matin,  après  son  ensevelissement, 
par  des  femmes  aui  apôtres  ;  mais,  dans  tous  les  détails,  ib 
diffèrent  l'un  de  l'autre  d'une  manière  qui  a  fourni  un  ali- 
ment abondant  à  la  polémique  de  l'auteur  des  Fragments 
de  fVolfenbuttel,  et  qui,  en  revanche,  a  donné  fort  à  (aire 
aux  conciliateurs  et  aux  apologistes,  sans  cependant  que 
jusqu'à  présent  un  arrangement  satisfaisant  soit  intervenu 
entre  les  deux  parties  contendantes  (2). 

Faisons,  dans  les  divergences  relatives  à  l'histoire  de 
l'ensevelissement,  abstraction  de  la  différence  qui  porte  sur 
le  but  que  les  femmes  avaient  en  allant  au  tombeau,  les 
deux  évangélistes   intermédiaires  disant  qu'elles  avaient 
l'intention  d'embaumer  le  corps  de  Jésus,  et  les  autres, 
qu'elles  ne  voulaient  que  faire  une  visite  au  tombeau.  Nous 
trouvons  d'abord  les  divergences  les  plus  variées  au  sujet 
du  nombre  des  femmes  qui  firent  cette  visite.  D'après  Luc, 
elles  sont  en  grand  nombre,  mais  en  nombre  indéterminé; 
il  y  compte  non  seulement  celles  qu'il   désigne  comme 
étant  venues  de  Galilée  avec  Jésus,  auve^uOuwet  rû  I^goO 
to  TTic  rctkCkcdoLÇy  23,  55,  et  desquelles  il  nomme  (24, 
10)  Marie-Madeleine,  Jeanne  et  Marie  de  Jacques,  mais 
encore  il  dit  que  quelques  autres  étaient  avec  elles,  nvèç 
<*uv  aurai;  (24,  1).  Dans  Marc,  il  y  a  seulement  trois 

(4  )  Compares  Theile,  Zur  Biographie  (S)  Compares  ThtUe  ,  1.  c 

Jetug  S  37;  Wei»se,  Die  evang.  Gesch., 
2,8   363  f. 
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«(femmes,  à  savoir,  deux  de  celles  que  Luc  nomme  de  son 
côté,  mais  la  troisième  est  Salomé,  au  lieu  de  Jeanne  (16, 
1).  Matthieu  n'a  pas  cette  troisième  femme,  sur  laquelle 
les  deux  évangélistes  intermédiaires  diffèrent,  mais  il  a 
seulement  les  deux  Maries,  sur  lesquelles  ils  sont  d'accord 
(28, 1).  EnBn  Jean  n'a  qu'une  de  ces  deux,  Marie-Made- 
leine (20, 1). 

Le  temps  où  les  femmes  se  rendent  au  tombeau  n'est 
pas  non  plus  désigné  d'une  manière  complètement  uni- 
forme ;  en  effet,  si  la  phrase  de  Matthieu  :  Le  jour  du 
'*  sabbat  étant  fini  et  le  premier  de  Vautre  semaine  commen- 
fant  à  peine  à  luire,  ifyl  GaëêctToiv,  tti  éTriçaxncoù*^  etç  piiorr 
•aéêctTCtfv,  ne  constitue  pas  une  différence  (1),  il  n'en  est  pas 
fi   moins  vrai  que  la  phrase  de  Marc  :  Le  soleil  étant  levé, 
*    «vaxe&avToç  tou  ifiXiou,  est  en  contradiction  avec  la  phrase  de 
1    Jean  :  L'obscurité  durant  encore,  oxortaç  fa  ou<mç,  et  avec 
celle  de  Luc  :  De  grand  matin,  opôpou  {Jaôfoç. 

L'état  dans  lequel  les  femmes  aperçurent  d'abord  le 
tombeau  peut  sembler  être  l'objet  d'une  divergence  entre 
Matthieu  et  les  trois  autres.  D'après  ces  derniers,  en  s'ap- 
prochant  et  en  jetant  l'œil  sur  le  tombeau,  elles  aperçoi- 
vent la  pierre  déjà  levée  par  une  main  inconnue;  au  con- 
traire, le  récit  du  premier  évangéliste  a  paru  à  plusieurs 
signiûer  que  les  femmes  avaient  été  elles-mêmes  témoins  du 
soulèvement  de  la  pierre  par  un  ange. 
1  Les  divergences  relatives  à  ce  que  les  femmes  virent  en 
1  outre,  et  aux  sentiments  qu'elles  éprouvèrent  au  tombeau, 
sont  plus  variées.  D'après  Luc,  elles  descendent  dans  le 
tombeau,  ne  trouvent  pas  le  corps  de  Jésus,  et,  surprises  de 
cette  circonstance,  elles  aperçoivent  debout  auprès  d'elles 
deux  hommes  avec  des  >  éléments  rayonnants,  qui  leur  an- 
noncent sa  résurrection.   Selon  Marc,  qui  rapporte  aussi 

(1)  Compares  Fritzsche ,  sur  ce  pusage  ,  et  Kern  ,  Tub.  Zeitsehr, ,  1834  »  S  , 
S.  102  f. 
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qu'elles  descendirent  dans  le  tombeau,  elles  n'aperçoivent 
qu'un  jeune  homme  en  habit  blanc,  non  pas  debout,  mais 
assis  à  la  droite,  et  qui  leur  apprend  la  même  nouvelle. 
Selon  Matthieu,  c'est  avant  de  descendre  dans  le  tombeau 
qu'elles  sont  informées  de  cet  événement  par  l'ange,  qui, 
après  avoir  soulevé  la  pierre,  s'était  placé  dessus.  Selon 
Jean  enfin,  Marie-Madeleine,  sans  avoir  eu  une  apparition 
angélique,  retourne  dans  la  ville  aussitôt  qu'elle  voit  la 
pierre  enlevée. 

Ce  n'est  pas  non  plus  de  la  même  manière  que  les  diffé- 
rents évangiles  racontent  comment  les  disciples  de  Jésus 
apprirent  la  première  nouvelle  de  la  résurrection.  D'après 
Marc,  les  femmes,  par  crainte,  ne  disent  rien  à  personne 
de  l'apparition  angélique  qu'elles  ont  eue.  D'après  Jean, 
Marie-Madeleine,  courant  en  hâte  auprès  de  Jean  et  de 
Pierre,  ne  sait  leur  dire  rien  autre  chose,  sinon  que  Jésus 
a  été  enlevé  du  tombeau.  D'après  Luc,  les  femmes  rappor- 
tent aui  apôtres  en  général,  et  non  à  deux  seulement,  l'ap- 
parition qu'elles  ont  eue.  Mais,  d'après  Matthieu,  Jésus 
lui-même  se  présenta  à  elles  sur  leur  chemin,  au  moment 
où  elles  voulaient  se  rendre  auprès  des  apôtres,  et  elles  pu- 
rent dès  lors  apprendre  cette  nouvelle  aux  disciples.  Les 
deui  premiers  évangiles  ne  disent  pas  qu'à  la  nouvelle  ap- 
portée par  les  femmes  un  des  apôtres  soit  allé  lui-même 
au  tombeau.  D'après  Luc,  Pierre  y  alla,  le  trouva  vide,  et 
revint  plein  d'élonnement;  et  l'on  voit  aussi,  par  le 
24e  verset  du  chapitre  24  de  Luc,  qu'outre  Pierre,  d'au- 
tres apôtres  y  allèrent semblablement.  D'après  le  quatrième 
évangile,  Pierre  était  accompagné  de  Jean,  qui  se  convain- 
quit par  là  de  la  résurrectiou  de  Jésus.  D'après  Luc,  Pierre 
lit  cette  visite  au  tombeau  après  avoir  été  informé  par  les 
femmes  de  l'apparition  angélique  ;  mais,  d'après  le  qua- 
•  trième  évangile,  les  deux  apôlres  allèrent  au  tombeau  avant 
que  Marie-Madeleine  eût  pu  leur  parler  d'une  apparition; 
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t  car  ce  De  fut  que  lorsqu'elle  eut  fait  une  seconde  visite  au 
s  tombeau  avec  ces  deux  apôtres,  et  que  ceux-ci  furent  reve- 
nus, que,  d'après  le  quatrième  évangile,  se  baissant  pour 
regarder  dans  le  sépulcre,  elle  vit  deux  anges  vêtus  de  blanc 
:  qui  étaient  dans  le  lieu  ou  l'on  avait  mis  le  corps  de  Jésus, 
i  l'un  à  la  tète  et  l'autre  aux  pieds,  et  qui  lui  demandèrent 
:  pourquoi  elle  pleurait;  et,  comme  elle  se  retournait,  elle 
vit  Jésus  lui-même,  circonstance  dont  il  se  trouve  une  men- 
tion incomplète  dans  Marc,  verset  9,  qui  ajoute  qu'elle 
apporta  cette  nouvelle  à  ceux  qui  avaient  été  les  compa- 
gnons de  Jésus. 

On  crut  ici  encore  pouvoir  concilier  la  plupart  de  ces 
discordances,  en  tenant  séparé  ce  qui  comportait  une  diffé- 
rence, c'est-à-dire  qu'au  lieu  d'une  seule  scène  racontée 
diversement,  on  produisit  une  variété  de  scènes  diverses,  a 
quoi  les  artifices  de  grammaire  et  autres,  qui  sont  à  l'usage 
de  l'harmonistique,  ne  firent  pas  défaut.  Afin  que  Marc  ne 
contredît  pas  le  dire  de  Jean,  qui  a  :  Comme  il  faisait  en- 
core obscur,  crxoTiaç  m  oucnç,  on  n'eut  pas  honte  de  traduire 
la  phrase  du  premier  :  Le  soleil  étant  levé,  ôvaTcftavroç  to*j 
iftiou,  par  :  Le  soleil  allant  se  lever  (orituro  sole)  (1).  On 
pourrait  plutôt  ôter  la  contradiction  entre  les  autres  et 
Matthieu,   qui  parait  dire  que  les  femmes  furent  témoins 
du  soulèvement  de  la  pierre  par  l'ange;  ce  ne  serait  pas,  il 
est  vrai,  en  admettant,  avec  Michaelis  (2),  que  xal  tôoii, 
voilà  que,  indique  un  retour  vers  quelque  chose  d'antécé- 
dent, et  que  àraxuXice  joue  le  rôle  d'un  plus-que-parfait  (ce 
que  la  critique  récente  (3)  a  repoussé  avec  raison  contre 
Lessing,  qui  voulait  encore  le  concéder)  ;  mais  ce  serait 
peut-être,  en  supposant  que  le  verbe  elle  alla,  r^Oe ,  verset  1 , 

(1)  Kninoel,  in  Marc.,  p.  194  &eq«  Wol/enbiïtlel ,  dans  Lessing'*-  vieriem 

(2)  Michaelis.  L  c.,S.  112.  Beitng ,  S.   472  tf.  Voyez  contradic- 

(3)  Schncckenburger,  Ueber  den  Ur-  toirement  Lessing*»  Duplick ,  Wcrkc , 
spntng  des  ersten  kanon.  Evang. ,  S.  62  f.  Donacœscb,  Ansg,  6.  Thl. ,  S.  89A  f. 
Compares  ) 'auteur  des  Fragments  de 
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signiGe,  non  que  les  femmes  étaient  arrivées,  mais  qu'elle* 
étaient  en  chemin,  cas  auquel  voilà  que,  xal  tfot>,  conser- 
vant sa  signiGcation  propre,  pourrait  indiquer  quelque  chose 
fait  après  le  départ  des  femmes,  mais  avant  leur  arrivée  (1). 
Quant  au  nombre  et  à  la  visite  des  femmes,  on  Gt  d'abord 
valoir  que,  même  d'après  Jean,  bien  qu'il  ne  nomme  que 
Madeleine  seule,  cependant  plusieurs  femmes  doivent  être 
allées  au  tombeau,  puisqu'il  rapporte  que,  lorsqu'elle  re- 
vint du  tombeau,  elle  dit  aux  deux  apôtres  :  Nous  ne  sar 
vons  où  on  Va  mis ,  oùx  ot&apuïv  îuoiï  etonxav  ocùtov  (2) ,  plu- 
riel qui  indique  certainement  d'autres  personnes  passées 
sous  silence,  avec  lesquelles  Madeleine  avait  parlé  de  cette 
affaire,  soit  au  tombeau  même,  soit  en  revenant,  avant 
d'avoir  rejoint  les  apôtres.  Ainsi,  dit-on,  Madeleine  alla 
avec  d'autres  femmes  que  nomment  les  autres  évangélistes, 
l'un  en  plus  grand  nombre,  l'autre  en  moindre  nombre; 
mais,  comme  elle  revient  sans  avoir  vu  l'ange  que  les  autres 
femmes  sont  dites  avoir  vu,  on  admet  qu'elle  s'en  retourna 
seule  en  toute  hflte  aussitôt  qu'elle  eut  vu  la  pierre  levée; 
ce  que  l'on  explique  par  la  vivacité  de  son  caractère,  at- 
tendu qu'elle  avait  été  autrefois  démoniaque  (3).  On 
ajoute  que,  tandis  qu'elle  courait  à  la  ville,  les  autres 
femmes  eurent  l'apparition  dont  parlent  les  synoptiques. 

On  soutient  que  les  anges  apparurent  à  toutes  dans  l'in- 
térieur du  tombeau;  que,  si  Matthieu  dit  qu'un  ange  était 
assis  en  dehors,  sur  la  pierre,  cela  est  un  plus-que-parfait; 
que,  lorsque  les  femmes  arrivèrent,  il  s'était  déjà  retiré  dans 
le  tombeau,  puisque,  après  leur  conversation  avec  lui,  les 
femmes  sont  représentées  comme  sortant  du  sépulcre,  ilt\- 
Ooucai  e*Tou  pnjteiou  (4)  ;  mais  en  cela  on  oublie  seulement 
qu'entre  la  première  allocution  de  l'ange  et  la  sortie  des 


(i)  De  Wette,  snr  ce  passage.  (3)  Paiiltu,  Extg.  H*Mdb„  |,  b, 

(2)  Mirbaelis,  S.  150  ff.  S.  815. 

(&jMicliftelU,S.  117. 
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f  femmes  hors  du  tombeau  il  y  a  une  invitation  de  sa  part  h 
venir  avec  lui  (dans  le  tombeau)  et  à  considérer  le  lieu  où 

r  Jésus  avait  été  déposé. 

D'après  les  deui  premiers  évangélistes,  les  femmes  ne 

.  voient  qu'un  ange  ;  d'après  le  troisième,  elles  en  voient 
deux  ;  pour  cette  divergence,  Calvin  lui-même  a  recours  au 
misérable  expédient  d'une  synecdoque,  figure  en  vertu  de 
laquelle  il  suppose  qu'à  la  vérité  tous  les  évangélistes  sa- 
vent qu'il  y  eut  deux  anges,  mais  que  Matthieu  et  Marc  ne 
font  mention  que  de  celui  qui  porta  la  parole.  D'autres  au? 
leurs  admettent  que,  parmi  les  femmes,  les  unes  eurent  une 
apparition,  les  autres  en  eurent  une  autre  :  les  unes,  dont 
Matthieu  et  Marc  parlent,  ne  virent  qu'un  ange;  les  autres, 
dont  il  est  question  dans  Luc,  et  qui  vinrent  plus  tôt  ou  même 
plus  tard  que  les  femmes  susdites,  en  virent  deux  (1);  mais 
Luc  rapporte  que  les  deux  mêmes  Maries  qui,  d'après  les 
deux  premiers  évangélistes,  n'avaient  vu  qu'un  ange,  parlè- 
rent aux  apôtres  de  l'apparition  de  deux. 

Les  commentateurs  prétendent  en  outre  que  les  femmes 
revinrent  en  groupes  séparés,  de  sorte  que  celles  dont  Mat- 
thieu parle  purent  être  rencontrées  par  Jésus,  sans  qu'il 
eut  été  vu  de  celles  de  Luc,  et  que  celles  de  Marc  purent, 
par  crainte,  dans  le  commencement,  garder  un  silence  ab- 
solu, mais  que  les  autres,  et  même  celles-là  plus  tard,  pu- 
rent informer  les  apôtres  (2). 

D'après  Luc,  Pierre,  sur  la  nouvelle  qu'il  reçut  de  plu- 
sieurs femmes,  se  rend  au  tombeau,  le  trouve  vide,  et  re- 
vient saisi  d'étonnement.  Mais ,  d'après  cette  hypothèse , 
Madeleine  était  revenue  un  assez  long  temps  avant  les  autres 
femmes  et  avait  emmené  avec  elle  Pierre  et  Jean.  Il  faudrait 

(1)  Mirhaelis ,  S.  4  46.  —  Déjà  Celae  et  Jean,  cens  qui  avaient  été  placés  pour 
releva  cette  divergence  relative  an  doiïi-  apprendre  aux  femmes  ce  qui  était  ar- 
bre de»  ange»;  et  Origine  lni  répondit  rivé, c.  CeU.,  5,  56. 
qne   les  évangélistes  parlaient  d'anges  (2)  Paulus,  sur  ce  passage  de  Mat- 
jifférenU;  qne  Matthieu  et  Marc  enten-  tlùcu. 
datent  celui  qui  avait  levé  la  pierre  ;  Luc 
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donc  que  d'abord ,  sur  l'annonce  incomplète  donnée  par 
Madeleine  que  le  tombeau  était  vide,  Pierre  y  fût  allé  avec 
Jean;  qu'ensuite,  ayant  appris  par  les  femmes  l'apparition 
angélique,  il  y  fût  retourné  une  seconde  fois,  mais  seul.  Dans 
cet  arrangement,  ce  qui  serait  surtout  étonnant,  c'est  que, 
tandis  que  son  compagnon ,  dès  la  première  visite ,  serait 
arrivé  à  croire  à  la  résurrection  de  Jésus,  lui  n'eût  été  con- 
duit, même  par  la  seconde  visite,  que  jusqu'à  l'étonne- 
ment.   Au  reste,  ainsi  que  l'auteur  des  Fragments  de 
Wolfenbiïttel  Ta  très  bien  fait  remarquer ,  les  récits  do 
troisième  évangile  sur  la  visite  de  Pierre  seul ,  et  du  qua- 
trième sur  celle  de  Pierre  et  de  Jean,  sont  tellement  sem- 
blables, même  dans  les  expressions  (1),  que  la  plupart  des 
interprètes  ne  trouvent  ici  qu'une  seule  et  même  visite, 
dans  laquelle  Luc  a  seulement  passé  sous  silence  le  compa- 
gnon de  Pierre,  hypothèse  pour  laquelle  ils  peuvent  invo- 
quer Luc,  24,  24.  Mais ,  si  la  visite  des  deux  apôtres  pro- 
voquée par  le  retour  de  Madeleine  est  la  même  que  la 
visite  de  Pierre  provoquée  par  le  retour  des  femmes ,  il 
s'ensuit  que  le  retour  des  femmes  n'est  pas  double;  or,  si 
elles  sont  revenues  toutes  ensemble,  il  y  a  une  contradiction. 
Les  deux  apôtres  étant  revenus  sans  avoir  vu  un  ange, 
Marie ,  qui  était  restée ,  aperçoit ,  en  regardant  dans  le 
tombeau ,  tout  à  coup  deux  anges.  Avec  quelle  bizarrerie 
les  commentateurs  qui  joignent  ces  récits  ne  font-ils  pas 
jouer  pour  ainsi  dire  les  anges  h  cache-cache  !  D'abord  un 

(1)  Je  mets  ici  le  tableau  dresse  par  l'auteur  des  Fragments  (1.  c,  S.  477  f.)  : 

1)  Luc,  24,  12  :  Pierre  cournt  au  tombeau  ,  ftpapry. 
Joh.,  20,  4  :  Pierre  et  Jean  coururent ,  erpigov. 

2)  Luc.,  verset  12  :  Pierre  regarda  dedans,  «apotxityac* 
Job.,  y  erse  t  5  :  Jean  regarda  dedans,  itotpaxityaç. 

3)  Luc,  verset  12  :  Pierre  ne  vit  que  les  linges  qui  étaient  par  terre,  £!*««: 

ta  oOovcx  xct/icva  povot. 
Job.,  versets  6,  7  :  Pierre  vit  les  linges  qni  étaient  par  terre,  et  le  suaire 
qui  n  était  pas  avec  les  linges,  QttoptT  xk  ôOcvta  xcipcva, 
xai  to  aevJapiov  ov  perde  twv  oOovfof  xtifttf ev. 

4)  Luc,  verset  12  :  Pierre  retourna  chez  lui,  &frw«0t  vtpfcç  iotv-ro». 

Job.,  verset  10  :  Pierre  et  Jean  retournèrent  ebes  eux,  àvrni0o*  irpVj 
iocVTOvç. 
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'    seul  ange  se  montre  à  un  groupe  de  femmes;  puis  deux  se 

*  montrent  à  un  autre  groupe ,  ensuite  ces  deux  anges  se 

cachent  aux  yeux  des  apôtres;  mais  après  leur  départ  ils 

*■  reviennent  se  montrer.  Pour  se  délivrer  de  ces  éclipses  dans 

*  les  apparitions,  Paulus  a  placé ,  avant  l'arrivée  des  deux 
■  apôtres,  l'apparition  qui  fut  le  partage  de  Madeleine;  mais, 
L  par  ce  dérangement  violent  de  l'ordre  suivi  par  le  narra- 
teur ,  il  n'a  fait  que  reconnaître  l'impossibilité  d'intercaler 

*  de  cette  façon  l'un  dans  l'autre  les  récits  des  différents 
évangélistes. 

Madeleine,  qui  avait  regardé  dans  le  tombeau ,  se  redresse, 
et  en  se  tournant  elle  aperçoit  Jésus  debout  derrière  elle. 
D'après  Matthieu,  Jésus  apparut  a  Madeleine  et  à  l'autre 
Marie  lorsqu'elles  étaient  déjà  en  chemin  pour  retourner  à 
la  ville,  par  conséquent  à  une  certaine  distance  du  tombeau. 
De  la  sorte,  Jésus  aurait  d'abord  apparu  h  Madeleine  seule 
sur  le  bord  du  tombeau,  puis  il  lui  aurait  apparu  en  compa- 
gnie d'une  autre  femme  sur  le  chemin.  Pour  éviter  l'inu- 
tilité de  celte  apparition  répétée  en  un  intervalle  aussi 
court  aux  yeux  d'une  même  personne ,  on  s'est  aidé  de 
l'assertion  précédente,  à  savoir  que  Madeleine  s'était  sépa- 
rée dès  auparavant  des  femmes  dont  Matthieu  parlait  (1). 
Mais,  comme  Matthieu  ne  parle  que  de  deux  femmes, 
Madeleine  et  l'autre  Marie,  c'eût  été  à  une  seule  femme 
que,  après  la  séparation  de  Madeleine,  Jésus  aurait  apparu 
sur  le  chemin;  or,  Matthieu  parle  expressément  de  plu- 
sieurs (il  les  rencontra,  etc.,  âicvfvTYicev  «ùraîç,  xrk.). 

Pour  échapper  à  ces  allées  et  venues  désordonnées  des 
apôtres  et  des  femmes,  h  cette  fantasmagorie  d'apparitions, 
de  disparitions  et  de  réapparitions  des  anges ,  et  à  l'accu* 
mutation  sans  but  des  apparitions  de  Jésus  devant  la  même 
personne,  toutes  choses  qu'entraîne  cette  méthode  de  concn 

(1)  Kuiiiœl ,  in  Mrntth,,  j>.  800  seq. 
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liation,  nous  devons  considérer  chaque  évangile  en  lui-même! 
et  dès  lors  chacun  d'eux,  nous  donne  un  tableau  calme 
avec  des  traits  simples  et  pleins  de  dignité  :  une  visite  dei 
femmes,  ou  deux  d'après  Jean;  une  apparition  angélique; 
une  apparition  de  Jésus  d'après  Jean  et  Matthieu ,  et  une 
visite  d'un  ou  de  deui  apôtres  d'après  Luc  et  Jean. 

Mais  à  ces  difficultés  matérielles  de  la  méthode  bar- 
monistique  d'intercalation ,  se  joint  encore  une  question 
relative  à  la  forme  f  c'est  de  savoir  comment  avec  des  sup- 
positions ainsi  faites  il  arrive  que,  dans  l'abondance  des  dé- 
tails, chaque  narrateur  prenne  pour  lui  un  morceau  séparé; 
qu'aucun  n'ait  toutes  les  visites  et  toutes  les  apparitions; 
que  presque  aucun  n'ait  les  mêmes  que  son  voisin  ;  que  gé- 
néralement l'un  en  ait  choisi  une,  et  l'autre  une  autre.  La 
réponse  la  plus  plausible  à  cette  question  a  été  donnée  par 
Griesbach  dans  un  Programme  particulier  sur  cet  objet  (1). 
Il  a  admis  que  chaque  évangéliste  avait  reproduit  la  mi- 
nière dont  il  avait  reçu  la  première  nouvelle  de  la  résurrec- 
tion de  Jésus  ;  que  Jean  l'avait  reçue  par  Marie  Made- 
leine, et  qu'aussi  ne  racontait-il  que  ce  qu'il  avait  appris  par 
elle;  que  Matthieu  (car  sans  doute  les  apôtres,  étant  des 
étrangers  qui  visitaient  la  fête ,  habitaient  différents  quar- 
tiers de  la  ville),  que  Matthieu  eut  la  première  annonce 
par  les  femmes  qui  en  revenant  du  tombeau  avaient  eu  l'ap- 
parition de  Jésus  lui-même,  et  qu'aussi  ne  racontait-il  que 
ce  dont  elles  avaient  été  témoins.  Mais  cette  explication 
vient  se  briser  tout  d'abord  contre  un  premier  écueil  :  d'une 
part,  dans  Matthieu ,  Madeleine  est  parmi  les  femmes  qui 
en  revenant  à  la  ville  ont  l'apparition  du  Christ;  d'autre 
part,  chez  Jean,  Madeleine,  après  sa  seconde  visite  où  Jésus 
lui  avait  apparu,  va  trouver,  non  plus  Jean  et  Pierre  seuls, 
mais  les  disciples,  (xaG-rixà;,  en  général,  et  leur  communique 

(1  )  Progr.  de  fontibus ,  un  Je  Etrange-       rationcs  hausetint.  (  Opiue.  acad.  ed%  C«- 
lislie  suas  de  remrrectione  Domuii  nar-       bler,  yoI.  2,  p.  341  *«q.)« 
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l'apparition  qu'elle  avait  eue,  et  la  commission  dont  elle 
avait  été  chargée;  de  sorte  que, dans  tous  les  cas,  Matthieu 
dut  avoir  connaissance  de  l'apparition  de  Jésus  devant  Ma- 
deleine (1).  Si  en  outre  on  admet,  toujours  conformément 
à  cette  hypothèse,  que  Marc  raconte  l'histoire  de  la  résur- 
rection telle  qu'il  l'apprit  dans  la  maison  de  sa  mère  vivant 
à  Jérusalem  (Act.  Ap.  12,  12)  ;  que  Luc  la  raconte  telle 
qu'il  l'avait  apprise  de  Jeanne,  nommée  seule  par  lui,  il  j 
aura  lieu  de  s'étonner  de  la  ténacité  avec  laquelle  chacun 
serait  resté  subséquemment  attaché  au  récit  que  le  hasard 
lui  avait  fait  apprendre  le  premier;  car  la  résurrection  de 
Jésus  dut  être  l'objet  de  l'échange  le  plus  vif  des  récits  en- 
tre ses  partisans,  et  de  la  sorte  les  idées  sur  la  première 
connaissance  de  cet  événement  durent  s'égaliser.  Pour  lever 
ces  difficultés,  Griesbach  a  admis  en  outre  que  les  apôtres 
avaient  sans  doute  eu  l'intention  de  comporer  les  récits  dis- 
cordants des  femmes  et  de  les  mettre  en  ordre,  mais  que , 
Jésus  ressucité  étant  venu  lui-même  au  milieu  d'eux ,  ils 
avaient  négligé  ce  soin,  parce  que  dès  lors  ils  avaient  fondé 
leur  croyance  non  plus  sur  le  dire  des  femmes,  mais  sur  les 
apparitions  qui  avaient  été  leur  partage.  Cela  va  contre  le 
but  même  de  cet  auteur;  car,  plus  de  cette  façon  les  nou- 
velles apportées  par  les  femmes  rentrent  dans  l'arrière-plan, 
moins  on  comprend  comment,  plus  tard ,  chacun  des  évan- 
gélistes  put  tenir  aussi  obstinément  &  ce  que  par  hasard 
telle  ou  telle  femme  lui  avait  raconté  d'abord. 

Si  de  la  sorte  le  procédé  d'intercalation  ne  conduit  pas 
au  but  (2) ,  il  faut  essayer  du  procédé  éclectique  ,  et  voir  si 
nous  ne  devons  pas  nous  attacher  de  préférence  à  un  des 
quatre  récits  comme  particulièrement  apostolique ,  et  nous 
en  servir  pour  rectifier  les  autres;  et,  comme  l'authenticité 

(i)  Comparez  Schneckenburger,  l.  c,  Forthildung  des  Christcnthum  zur  ffelt- 

S.  6A  f.  Anra.  religion ,  2 , 1,  S.  6  ;  Theile ,  Znr  Biogr. 

(2)  Comparez  là-desaut  De  Wetfe,  Jesu,  §  37. 
Exeg.  tiandb.,  1,  4,  S.  245;  A  mm  on. 
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extrinsèque  est  essentiellement  égale  pour  chacun,  nous  nous 
réglerons ,  ici  comme  ailleurs ,  uniquement  sur  les  qualités 
intrinsèques  des  différentes  narrations. 

La  critique  récente,  discutant  la  question  de  savoir  lequel 
des  récits  sur  la  première  nouvelle  de  la  résurrection  de 
Jésus,  a  droit  à  être  considéré  comme  provenant  d'un  témoi- 
gnage oculaire,  a  éliminé  de  cette  catégorie  le  premier  évan- 
gile (1),  sans  que  cette  fois  nous  puissions  dire ,  comme 
nous  l'avons  fait  dans  d'autres  cas ,  que  cette  défaveur  soit 
injuste;  car  à  plus  d'un  égard  on  reconnaît  que  la  narra- 
tion du  premier  évangile  est,  dans  le  développement  de  la 
tradition,  un  pas  fait  au  delà  des  autres  évangiles.  D'abord, 
la  présence  des  femmes  à  l'ouverture  miraculeuse  du  tom- 
beau (  si  toutefois  c'est  cela  que  Matthieu  veut  dire) ,  ne 
pouvait  guère,  si  elle  avait  été  réelle,  s'effacer  des  autres 
évangiles  ;  mais  elle  put  très  bien  entrer  peu  à  peu  dans  le 
récit  par  le  développement  spontané  de  la  tradition.  Quant 
au  soulèvement  de  la  pierre  par  l'ange,  il  est  dû  évidem- 
ment à  la  réflexion  d'un  homme  qui ,  se  demandant  com- 
ment la  grosse  pierre  aurait  été  enlevée  du  tombeau  et 
les  gardiens  écartés ,  ne  crut  trouver  rien  de  mieux  à  ré- 
pondre que  d'employer  à  ce  double  usage  l'ange  que  lui 
offraient  les  narrations  courantes  sur  les  apparitions  que  les 
femmes  avaient  eues  en  partage.  EnGn ,  pour  orner  davan- 
tage la  scène,  il  ajouta  la  circonstance  du  tremblement  de 
terre.  Mais  il  est  en  outre  dans  le  récit  de  Matthieu  une 
particularité  qui  n'a  rien  moins  qu'une  apparence  historique: 
l'ange  ayant  déjà  annoncé  la  résurrection  de  Jésus  aux 
femmes,  et  les  ayant  chargées  d'apprendre  aux  apôtres  qu'ils 
eussent  à  se  rendre  en  Galilée ,  et  que  là  ils  verraient  le 
ressuscité,  Jésus  se  présenta  lui-même  aux  femmes  et  les 
chargea  de  la  même  commission  auprès  des  apôtres.  C'est 

(4)  Schulz,   Ueùer  dat  Abendmahk ,  S.   831   f.  ;  Schnerkctiburgtr      1    c 
S.  61  ff. 
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là  une  subrogation  singulière.  Jésus  n'avait  plus  rien  à 
ajouter  a  la  teneur  de  la  commission  donnée  par  les  anges 
aux  femmes;  par  conséquent  il  faudrait  qu'il  eût  voulu  seu- 
lement la  fortifier  encore  et  la  rendre  plus  croyable.  Mais 
les  femmes  n'avaient  pas  besoin  que  leur  croyance  fût  for- 
tifiée, puisque  la  nouvelle  annoncée  par  l'ange  les  avait 
déjà  rendues  pleines  d'une  grande  joie,  xapSç  [uyoXuç, 
c'est-à-dire  croyantes.  Quant  aux  apôtres ,  cette  surabon- 
dance de  témoignages  était  encore  insuffisante  pour  eux, 
car  le  récit  de  ceux-là  mêmes  qui  assuraient  avoir  vu  Jésus, 
ne  triompha  pas  de  leur  incrédulité,  et  il  fallut  qu'eux  aussi 
le  vissent  par  leurs  propres  yeux.  Il  semble  donc  que  le 
récit  de  Matthieu  est  composé  de  deux  relations  diverses 
sur  la  première  nouvelle  de  la  résurrection ,  relations  in- 
corporées l'une  dans  l'autre,  dont  Tune  suppose  que  les 
femmes  furent  informées  de  la  résurrection  de  Jésus  et 
chargées  d'une  commission  auprès  des  apôtres  par  des  anges; 
l'autre,  qu'elles  le  furent  par  Jésus  lui-même.  De  ces  deux 
relations,  la  dernière  est  évidemment  postérieure. 

Le  privilège  d'originalité,  enlevé  au  récit  de  Matthieu, 
est,  ici  comme  ailleurs,  détourné  au  profit  de  Jean.  Il  y  a, 
dit  Lûcke,  des  traits  tellement  caractéristiques,  qu'ils  ne 
permettent  pas  aux  plus  sceptiques  de  révoquer  en  doute 
l'authenticité  du  récit  du  quatrième  évangile  :  telle  est,  par 
exemple,  la  phrase  où  l'auteur,  décrivant  la  visite  au  tom- 
beau, dit  que  Vautre  disciple  courut  plus  vite  que  Pierre 
et  arriva  avant  lui  sur  le  lieu  de  la  scène.  Mais  en  cela  il 
y  a  aussi  un  autre  côté  à  voir.  Nous  avons  déjà  remarqué 
ailleurs  que  ce  trait  est  du  nombre  de  ceux  par  lesquels  le 
quatrième  évangile  montre  d'une  façon  spéciale  son  effort 
pour  mettre  Jean  sinon  au-dessus,  du  moins  à  côté  de 
Pierre  (1).  Nous  allons  maintenant  examiner  cela  de  plus 
près,  en  comparant  le  récit  déjà  mentionné  de  Luc  sur  la 

(1)  T.  1,  S  lxxiii  ,  p.  600  et  suit. 
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visite  de  Pierre  au  tombeau  de  Jésus,  arec  le  récit  du  qua- 
trième évangile  sur  la  visite  des  deux  apôtres.  D'après  Lue 
(24,  12),  Pierre  court  au  tombeau:  d'après  Jean  (20,  5, 
seq.),  Pierre  et  le  disciple  bien-aimé  courent  ensemble, 
mais  da  telle  sorte  que  ce  dernier  va  plus  vite  et  arrive  d'a- 
bord au  tombeau.  Dans  le  troisième  évangile,  Pierre  se 
baisse  pour  regarder  dans  le  tombeau,  et  il  voit  les  lioges 
vides  ;  dans  le  quatrième ,  Jean  en  fait  autant ,  et  toit  la 
môme  chose.  Tandis  que  le  troisième  évangéliste  ne  parle 
pas  d'une  descente  dans  le  tombeau ,  le  quatrième  dît  que 
Pierre  y  descendit  d'abord  et  examina  de  plus  près  les 
linges ,  ensuite  que  Jean  fit  de  môme ,  et  il  remarque  que 
ce  dernier  commença  dès  lors  à  croire  à  la  résurrection  de 
Jésus  (1).  Qu'il  s'agisse  ici  d'un  seul  et  môme  événement, 
c'est  ce  qui  plus  haut  a  été  déjà  rendu  vraisemblable ,  eo 
raison  de  l'analogie  môme  des  expressions.  Il  ne  reste  donc 
plus  qu'à  demander  lequel  des  deux  récits  est  le  primitif 
et  le  plus  voisin  du  fait.  Si  c'est  celui  de  Jean,  il  faudrait 
alors  que  son  nom  se  fût  perdu  peu  à  peu  dans  la  tradition, 
et  que  la  visite,  eût  été  attribuée  au  seul  Pierre ,  ce  qui 
serait  facilement  supposable,  à  cause  de  la  considération  de 
Pierre,  qui  éclipsait  celle  de  tous  les  autres.  On  pourrait 
s'arrêter  à  cela  en  considérant  en  eux-mêmes  ces  deux  récits 
parallèles;  mais,  quand  on  tient  compte  du  but  pour  lequel 
le  quatrième  évangile  traite ,  ailleurs  aussi ,  des  rapports 
entre  Pierre  et  Jean ,  on  peut  concevoir  le  soupçon  con- 
traire. A  la  vérité,  pour  assurer  la  créance  du  récit  de  Jean, 
on  fait  remarquer,  comme  cela  a  été  mentionné  plus  haut, 
que  ce  récit  a  un  écho  pour  ainsi  dire  involontaire  dans 
celui  de  Luc ,  qui ,  tout  en  ayant  rapporté  précédemment 
une  visite  de  Pierre  au  tombeau  vide,  n'en  fait  pas  moins 


(1)  Voyez  dans  Lùcke  le  passage  oè      ypaupfo  x.  r.  X.  ne  ferme  pas  coatndkv 

il  montre  que  inivrtvatvE.ee  sens,  et       tion. 
que  l'apposition  ouïra)  ykp  y&tiaav  t*)V 
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dire  aux  disciples  d'Emmaus  :  Quelques  uns  de  nous  sont 
allés  au  sépulcre  j  octcyjXOov  rtvèç  tôv  <tùv  4|uv  em  to  (xvti- 
(44Îbv  (24, 24).  Mais,  si  l'on  ne  veut  pas  admettre  dans  ce 
paragraphe  du  troisième  évangile  une  réunion  de  récits 
contradictoires  provenant  de  sources  différentes  (1),  cela 
ne  peut  être  entendu  que  de  visites  subséquentes  au  tom- 
beau faites  aussi  par  d'autres  apôtres ,  car  Pierre  dans  la 
sienne  était  trop  évidemment  supposé  sans  compagnon  « 
Toutefois  cette  mention  d'une  visite  de  Pierre,  même  seul, 
au  tombeau  vide,  est  suspecte  à  son  tour,  car  elle  manque 
dans  les  deux  premiers  évangiles.  De  la  sorte,  on  forme 
une  échelle  dans  le  développement  de*  la  tradition  :  d'abord 
le  témoignage  des  femmes  suffit  pour  certifier  l'enlèvement 
du  corps  de  Jésus  hors  du  tombeau  ;  bientôt  après ,  on  in- 
voqua celui  des  apôtres ,  et  en  particulier  de  Pierre  ;  et 
enfin  à  ce  dernier  on  joignit  Jean  ,  avec  la  remarque  que 
c'était  lui,  et  non  pas  les  femmes,  comme  le  disait  la  narra- 
tion ordinaire ,  qui  était  arrivé  le  premier  à  croire  à  la  ré- 
surrection de  Jésus  (2).  Ce  ne  fut  qu'après  avoir  rapporté 
la  visite  des  deux  apôtres  au  tombeau  et  la  foi  naissant  dans 
le  cœur  de  Jean,  que  l'auteur  du  quatrième  évangile  put 
intercaler  l'apparition  des  anges  et  de  Jésus  lui-même  qui 
fut  le  partage  des  femmes.  Au  lieu  de  parler  des  femmes, 
il  ne  nomme  que  Marie-Madeleine ,  bien  qu'il  supposo  au 
moins  (20,  2),  comme  cela  a  été  remarqué  précédemment, 
une  rencontre  subséquente  de  Marie-Madeleine  avec  d'au- 
tres femmes  ;  cela  dans  d'autres  circonstances  pourrait  être 
considéré  comme  le  récit  original  qui  en  te  généralisant  au- 
rait produit  celui  des  synoptiques;  mais  il  se  pourrait  éga- 
lement que  les  autres  femmes,  étant  moins  connues,  eussent 
disparu  derrière  Madeleine.  La  description  de  la  scène  entre 
elle  et  Jésus,  que  d'abord  elle  ne  reconnaît  pas,  etc.,  fait,  il 

(1)  Corc parer.  De  Wette,  «tir  ce  pan-  (2)    Compares  WettM»,   Die  evang. 

%agr.  Geêchickte,  f,  8.  336  f. 
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est  vrai,  honneur  à  la  manière  de  l'auteur,  pleine  d'esprit  et 
de  sensibilité  (1);  toutefois  il  se  trouve,  ici  comme  chez  Mat- 
thieu, une  subrogation  non  historique;  car  les  anges  ne  sont 
pas  chargés  d'annoncer  à  Madeleine,  comme  ils  le  sont  chez 
les  autres  évangélistes  d'annoncer  aux  femmes,  la  résurrec- 
tion de  Jésus  et  de  lui  donner  la  clef  du  mystère  ;  ils  lui  de- 
mandent seulement  :  Pourquoi  pleurez-vou$fri  x\aieiç?Elle 
répond  qu'elle  pleure  à  cause  de  la  disparition  du  corps  de 
Jésus;  mais,  sans  attendre  une  plus  ample  explication,  elle 
se  tourne  aussitôt  et  voit  Jésus  debout.  Ainsi,  de  même  que, 
chez  Matthieu,  l'apparition  de  Jésus,  qui  d'ailleurs  n'est 
pas  l'apparition  décisive,  est  une  addition  superflue  h  l'ap- 
parition de  l'ange,  de  même  ici  l'apparition  de  l'ange  est  une 
vaine  décoration  pour  amener  l'apparition  de  Jésus. 

Examinons  maintenant  le  troisième  récit,  celui  de  Marc, 
pour  voir  si  peut-être  il  ne  serait  pas  le  plus  voisin  du  fait. 
Mais  il  est  dans  un  tel  état  de  dislocation  et  tellement  com- 
posé de  parties  incohérentes,  qu'il  ne  faut  pas  songer  à  y 
chercher  ce  caractère.  Après  avoir  raconté  d'abord  que  le 
lendemain  du  sabbat  les  femmes  allèrent  de  bonne  heure  an 
tombeau  de  Jésus,  et  qu'elles  furent  informées  par  un  ange 
de  sa  résurrection,  mais  que  par  crainte  elles  ne  parlèrent 
à  personne  de  l'apparition  qu'elles  avaient  eue  (16,  1-8), 
Marc  continue  (v.  9)  comme  s'il  n'avait  été  question  ni 
de  la  résurrection  ni  du  temps  où  elle  s'était  faite  :  Or 
Jésus,  étant  ressuscité  le  matin  du  premier  jour  de  la 
semaine ,  apparut  premièrement  à  Marie -Madeleine, 
avaoraç  8i  irptot  irpwnj  <raêêaT(ov  è<pav7j  irpûrrov  Mapta  rn 
MarjSoLkrM.  Cette  particularité  ne  concorde  pas ,  non  plus, 
avec  la  narration  antécédente,  laquelle  n'est  pas  disposée 
pour  signifier  une  apparition  destinée  à  Madeleine  en  par- 
ticulier ;  eu  effet,  lorsque  Madeleine,  avec  deux  autres  fem- 

(1)  We'we  co  juge  autrement,  I.  c,  S.  355.  An  m. 
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mes,  fut  informée  par  un  ange  de  la  résurrection  de  Jésus, 
Jésus  ne  pouvait  pas  encore  lui  être  apparu;  plus  tard,  et 
en  route  pour  se  rendre  h  la  ville,  elle  était  avec  les  autres 
femmes,  et,  d'après  Matthieu,  elles  eurent  réellement  toutes 
ensemble  la  christophanie.  Est-on,  pour  celte  raison,  en 
droit  de  considérer  la  fin  de  l'évangile  de  Marc,  à  partir 
du  v.  9,  comme  une  addition  postérieure  (1)?  L'affirmative 
est  douteuse  à  cause  de  l'absence  de  motifs  critiques  décisifs, 
et  encore  plus  h  cause  de  l'interruption  que  cela  produirait 
dans  la  conclusion,  puisque  l'évangile  se  trouverait  finir  par 
ce  membre  de  phrase  :  Car  elles  furent  saisies  de  crainte, 
s<poëoGvTo  yap.Dans  tous  les  cas,  nous  avons  ici  une  relation 
que  le  rédacteur  a  composée  à  la  hâte  d'éléments  de  diverse 
nature  puisés  à  la  légende  courante,  éléments  dont  il  ne  sut 
pas  disposer  en  maître,  et  qu'il  incorpora  sans  avoir  une 
idée  claire  de  la  marche  des  choses  et  de  l'ordre  ou  elles  se 
succédèrent. 

Le  récit  de  Luc  ne  présenterait  aucune  difficulté  spéciale, 
s'il  n'avait  pas,  en  commun  avec  les  autres,  un  élément  sus- 
pect, l'apparition  angélique,  et,  qui  plus  est,  l'apparition 
de  deux  anges.  Qu'avaient  à  faire  les  anges  dans  cette  scène? 
Matthieu  dit  qu'ils  étaient  la  pour  ôter  la  pierre  du  sépul- 
cre ;  mais  déjà  Celse  a  objecté  que ,  d'après  la  supposition 
orthodoxe,  le  fils  de  Dieu  ne  pouvait  pas  avoir  été  con- 
traint d'user  d'un  pareil  secours  (2)  ;  tout  au  plus  aurait-il 
pu  le  juger  convenable.  Chez  Marc  et  Luc,  les  anges  pa- 
raissent plutôt  être  simplement  chargés  de  donner  aux 
femmes  des  informations  et  des  commissions;  mais,  comme 
selon  Matthieu  et  Jean  ,  Jésus  lui-même  apparut  immédia- 

(i)  Comme  Paiilus,  Fritzsche,  Crcd-  de  Dieu  ne  pat,  ce  semble,  ouvrir  le 

ner,   Einleitung ,    1,§  âD.  Comparez  tombeau  ,  mais  il  eut  besoin  d'une  nuire 

contradictoircmcnt  De   Wette  ,    Èxeg.  main  qui  soulevât  la  pierre,  o  yaa  tov 

Jïundb,.  1,2,5.  199  f.  Une  opinion  QioO  na?,-,  w;  e'oixcv,  ovx  cJvvaro  àvocÇut 

intermédiaire  se  trouve  dans  Hug,  Ein-  tov  ratyov,  û\a* ijty$n  oiXlov  àiroxunfcov- 

teitnng  in  das  iV.  T.,  2,  §  69.  toç  tyj»  triToav. 

(2)  Daus  Orig.,  c.  Cels„  5, 52:  Le  fil» 

11.  kÙ 
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tement  après  et  répéta  ces  commissions ,  il  était  superflu 
d'en  charger  les  anges.  Il  ne  reste  donc  plus  qu'à  dire  que 
les  anges  appartenaient  à  la  décoration  de  la  grande  scène  ei 
qualité  de  serviteurs  célestes  qui  devaient  ouvrir  au  Messie 
la  porte  par  où  il  voulait  sortir,  de  gardes  d'honneur  placés 
sur  le  lieu  même  que  celui  qui  avait  été  mis  à  mort  venait 
de  quitter  plein  de  vie.  Mais  dès  lors  on  se  demande  :  Y 
a^t-il  un  pareil  apparat  dans  la  véritable  cour  de  Dieu,  os 
p'eiiste-til  que  dans  l'idée  enfantine  que  l'antiquité  s'ei 
faisait? 

En  conséquence,  on  s'est  de  diverses  manières  donné  de 
la  peine  pour  transformer  en  apparition  naturelle  les  ange* 
de  l'histoire  de  la  résurrection.  En  cela,  on  partit  du  récit 
du  premier  évangile,  et  l'on  Gt  remarquer  qu'à  l'ange  il 
attribue  un  regard  comme  un  éclair,  i&éa  à;  àarpa^j),  le 
soulèvement  de  la  pierre  et  la  terreur  des  gardiens,  et  qu'il 
rattache  un  tremblement  de  terre  à  son  apparition  ;  dès  lors 
on  n'était  pas  loin  de  songer  soit  à  un  coup  de  tonnerre  qui 
jeta  de  côté  la  pierre  fermant  le  tombeau  et  qui  renversa  i 
terre  les  gardiens,  soit  à  un  tremblement  de  terre  qui,  ac- 
compagné de  flammes  jaillissant  du  sol,  produisit  les  mêmes 
effets;  cas  auquel  ce  qu'il  y  eut  de  flamboyant  et  de  tout- 
puissant  dans  le  phénomène,  fut  pris  pour  une  apparitioa 
angélique  par  les  soldats  de  garde  (1).  Mais  l'ange  s'est 
assis  sur  la  pierre  levée,  et,  qui  plus  est,  il  a  parlé  avec  les 
femmes;  cette  double  circonstance  rend  l'hypothèse  insuf- 
Gsante.  On  a  donc  essayé  de  la  compléter,  et  l'on  a  dit  que 
la  grande  pensée  de  la  résurrection  de  Jésus,  qui  fut  provo- 
quée dans  l'esprit  des  femmes  par  la  vacuité  du  tombeau 
et  qui  triompha  peu  h  peu  des  premiers  doutes ,  fut  attri- 
buée à  un  ange  par  les  femmes  d'après  la  manière  de  penser 
et  de  parler  des  Orientaux  (2).  Mais  comment  se  fait-il  que 

(i)  Schutter,  dans  Eichhorns   allg.  ( % )  Friedrich,  Sur  las  anges  da  fku- 

Biblioih. ,  9 ,  S.  1034  ff. ;  Kuioal ,  m  toire  de  la  résurrection,  dan»  £ickkat*'t 
Matth. ,  p.  799.  allg.  BiU ,  6,  S.  700  Cf.;  Kùol ,  L  e. 
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i  dans  tous  les  évangiles  les  anges  soient  représentés  comme 
?  revêtus  d'habits  blancs  et  rayonnants?  Est-ce  encore  une 
i  figure  du  langage  oriental?  L'homme  de  l'Orient  peut  sans 
i  doute  désigner  une  bonne  pensée  qui  lui  vient,  comme  une 
:  pensée  inspirée  par  un  ange;  mais  décrire  en  outre  les  vè- 
i  tements  et  l'apparence  de  cet  ange,  cela  dépasse  la  mesure 
du  simple  langage  Gguré,  même  en  Orient.  Dans  la  des- 
cription du  premier  évangile,  on  pourrait  peut-être  s'aider 
de  l'éclair  prétendu  et  conjecturer  que  l'idée  qui  saisit  les 
femmes  à  l'aspect  de  l'éclair,  fut  attribuée  par  elles  à  un 
ange  qu'en  raison  de  cet  éclair  elles  dépeignirent  comme 
couvert  d'habits  brillants.  Mais ,  d'après  les  autres  évan- 
gélistes,  les  femmes  ne  furent  pas  témoins  du  soulève- 
ment de  la  pierre ,  que  dans  cette  hypothèse  on  suppose 
jetée  de  côté  par  le  coup  de  tonnerre  ;  ce  fut  quand  elles 
descendirent  ou  regardèrent  dans  le  tombeau ,  que  les 
formes  blanches  des  anges  leur  apparurent  dans  un  calme 
complet.  Il  faut  donc  que  quelque  chose  dans  le  tombeau 
ait  suscité  en  elles  la  pensée  d'anges  habillés  de  blanc  ;  or, 
dans  le  tombeau  gisaient,  d'après  Luc  et  Jean ,  les  linges 
blancs  qui  avaient  enveloppé  le  corps  de  Jésus  ;  ces  linges, 
qui  furent  reconnus  simplement  pour  des  linges  par  des 
hommes  d'un  esprit  plus  tranquille  et  plus  ferme,  pu- 
rent, dit-on,  être  pris  facilement  pour  des  anges  par  des 
femmes  timides  et  exaltées,  dans  un  sépulcre  obscur  et 
dnns  l'illusion  de  l'aube  du  matin  (1).  Mais  comment  se 
fait-il  que  les  femmes,  qui  en  tout  cas  devaient  s'attendre  à 
trouver  dans  le  sépulcre  un  mort  enveloppé  de  linges 
blancs,  aient  conçu,  à  l'aspect  de  ces  linges,  des  pensées 
si  singulières,  et  soient  allées  justement  s'imaginer  (chose 
qui  alors  était  la  plus  éloignée  de  leur  esprit)  que  ce  pou- 
Ci)  C'e»t  ce  que  dit  1'aoteur  d'un  mé-  S.  545  f.  ;  Baotr  tutti,  Bêhr.  Mfytkot., 
moire  ,  dan»  Èichhom's  allg.  Bibl.  ,g,      S ,  S.  359. 
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voient  être  des  anges  qui  voulaient  leur  apprendre  la  résur- 
rection de  leur  maître  mis  à  mort?  Quelle  singularité,  ont 
dit  d'autres  commentateurs  rationalistes,  de  s'épuiser  en 
conjectures  artificielles  sur  la  question  de  savoir  ce  que  les 
anges  ont  pu  être,  puisque  des  quatre  récits,  deux  nous 
disent  expressément  ce  qu'ils  ont  été,  c'est-à-dire  des  hom- 
mes naturels;  Marc  appelant  le  sien  un  jeune  homme, 
veavidxov,  et  Luc  appelant  les  siens  deux  hommes,  ivSzz; 
Svo  (1)?  Ace  point  il  faut  se  demander  qui  étaient  ces 
hommes.  Par  là  se  trouve  de  nouveau  ouverte  toute  grande 
la  porte  à  l'hypothèse  d'associés  secrets  de  Jésus,  qui  au- 
raient été  inconnus  même  des  apôtres  :  les  hommes  vus  au 
tombeau  auront  été  les  mêmes  que  ceux  qui  eurent  avec  lui 
une  conférence  dans  ce  que  l'on  appelle  l'histoire  de  la 
transfiguration,  peut-être  des  Esséniens,  qui  avaient  l'habi- 
tude de  s'habiller  de  blanc,  et  toutes  les  autres  suppositions 
de  ce  genre  qui  doivent  leur  origine  au  système  de  réalités 
historiques  d'un  Bahrdt  et  d'un  Yenturini,  et  qui  sont  pas- 
sées de  mode.  Ou  bien  aimera-t-on  mieux  supposer  une 
rencontre  purement  fortuite?  ou  enfin  Iaissera-t-on  avec 
Paulus  la  chose  dans  une  obscurité  d'où  sortent  toujours  de 
nouveau  les  figures  des  associés  secrets  dès  que  l'on  veut  y 
porter  quelque  lumière?  Mettons  de  côté  toutes  ces  hypo- 
thèses; un  jugement  droit  reconnaîtra,  ici  encore,  une 
production  des  idées  juives  dans  ces  anges  par  lesquels  la 
primitive  tradition  chrétienne  crut  devoir  décorer  la  résur- 
rection de  son  Messie.  Cette  explication  résout  en  même 
temps,  de  la  façon  la  moins  artificielle,  toutes  les  difficultés 
que  suscitent  les  différences  relatives  au  nombre  et  au 
mode  d'apparition  de  ces  êtres  surnaturels  (2). 

(i)  Paulns,  Exrg.  Handb.%  3,  1»,  qui  de  Messia  in  ri  ta  m  rerersu  non  tain 

S.  829.  55.  60.  62.  ad  domines  perferret ,  quaraan-eo», 

(2)  Fritxsclic,  in  Marc.»  sur  ce  pas-  Dei  raiuislcr,  divinorumqtie  consiliorna 

nage:  Nemo...  quispiam  primi  lempori»  interpres  et  adjutor.  —  Puis  il  ajoale 

Cliristianis  ta  m  dignus  rideri  potrrat,  sur  le»  différences  relative*  an 
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=sc      II  en  résulte  encore  que  le  procédé  d'élection  est  aussi 

^  insuffisant  que  le  procédé  d'intercalation,  et  nous  devons 
•t  reconnaître  que ,  dans  les  quatre  narrations  évangéliques 
i.  de  cette  première  nouvelle  de  la  résurrection,  nous  n'avons 

^  sous  les  yeux  que  des  récits  traditionnels  (1). 

jt 

j  §  cxxxvi.  ; 

t.- 

Apparitions  de  Jésus  ressuscilé  en  Galilée  et  en  Judée,  suivant  Ptul 
et  suivant  les  apocryphes. 

s  La  plus  importante  de  toutes  les  divergences  que  pré- 
r  sente  l'histoire  de  la  résurrection,  est  relative  à  la  question 
de  savoir  quel  fut  le  théâtre  principal  que  Jésus  eut  en  vue 
pour  ses  apparitions  après  sa  résurrection.  Les  deux  pre- 
miers évangiles  rapportent  que  Jésus  dès  avant  sa  mort  dit 
aux  apôtres  en  se  rendant  h  la  montagne  des  Oliviers  :  Quand 
je  serai  ressuscité,  j'irai  devant  vous  en  Galilée,  ptik  to 
eyspÛr.vai  (/.s  ftpoa£co  ù|/.a;  eî;  tyîv  reftiXaiav  (Matth.,  26,32; 
Marc,  14,  28).  La  même  assurance  est  donnée,  le  matin 
de  la  résurrection,  aux  femmes  par  l'ange  qui  ajoute  :  Vous 
le  verrez  lày  e*si  oùtov  ctyecôe  (Matth.,  28,  7;  Marc,  16,  7). 
Dans  Matthieu,  outre  tout  cela,  Jésus  lui-même  charge 
les  femmes  de  dire  aux  apôtres  :  Qu'ils  se  rendent  en 
Galilée,  qu'ils  le  verront  là ,  ïva  aursXÔaxjtv  elç  tyjv  TaXt- 
Xaïav,  xàxei  pe  ouvrât  (28,  10).  En  effet,  Matthieu  ra- 
conte aussitôt  le  départ  des  apôtres  pour  la  Galilée,  et  l'ap- 
parition qu'ils  eurent  là  de  Jésus  (il  ne  parle  d'aucune 
outre  qui  ait  été  le  partage  des  apôtres).  Marc,  après  avoir 
décrit  la  confusion  où  l'apparition  des  anges  avait  jeté  les 
femmes ,  s'interrompt  d'une  façon  énigmatique  qui  a  déjà 
été  signalée  plus  haut,  et  il  joint,  en  forme  d'appendice, 

des  anges,  etc.:  Itimirom  insperaio  Jesu       giose,  quemadmodnn  ab  «tmauctoti- 
Afeuia)  in  vilain  reditni  miracula  ad  je-      bus  arceperant,  literis  mandarnnt. 
rero  alii  alla  ,  qua  Erange  islae   reli-  (4)  Kaiser,  Bibl.  7*W.,f,  S*  554  f£ 
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quelques  apparitions  de  Jésus  qui  doivent  être  considérées 
comme  ayant  toutes  eu  lieu  à  Jérusalem  et  dans  les  environs; 
car  aucun  changement  de  lieu  n'est  signalé  entre  la  pre- 
mière, qui,  suivant  immédiatement  la  résurrection,  doit  être 
supposée  nécessairement  à  Jérusalem,  et  la  seconde;  ed 
outre,  l'évangéliste  a  coupé  toute  connexion  avec  l'indica- 
tion précédente  d'aller  en  Galilée.  Jean  ignore  toute  indi- 
cation d'aller  en  Galilée,  et  il  rapporte  que  Jésus  se  montra 
aux  apôlres,  à  Jérusalem,  le  soir  du  jour  de  la  résurrection 
et  huit  jours  après;  mais  dans  l'Appendice  qui  forme  le 
dernier  chapitre  se  trouve  la  description  d'une  apparition 
sur  le  bord  du  lac  de  Galilée.  Chez  Luc  au  contraire,  non 
seulement  il  n'y  a  aucune  trace  d'une  apparition  en  Galilée, 
non  seulement  Jérusalem  et  les  environs  sont  le  seul  théâtre 
des  christophanies  que  rapporte  cet  évangile  ;  mais  encore 
Jésus,  ayant  apparu  à  Jérusalem,  le  soir  après  la  résurrec- 
tion, aux  apôtres  assemblés,  leur  Fait  celte  injonction: 
Tenez-vous  à  Jérusalem  jusqu'à  ce  que  vous  soyez  revê- 
tus de  la  vertu  d'en  haut ,  Opeiç  Si  xaôidare  èv  tyï  icoXet,  £u< 
ou  év&uo7)G6e  $uva|Mv  è;  ityouç,  24,  49  (ce  que  les  Actes  des 
Apôtres  expriment  d'une  manière  encore  plus  formelle 
par  la  construction  négative  :  De  ne  point  partir  de  Jéru- 
salem, airo  UpoçoWjxcav  u?)  /wpt^eaôat,  1,  4).  Ici  il  y  a  deux 
questions  différentes  à  faire  :  1°  Comment  Jésus  peut-il 
ordonner  aux  apôtres  de  se  rendre  en  Galilée,  fet  en  même 
temps  leur  enjoindre  de  rester  à  Jérusalem  jusqu'à  la  Pente- 
côte ?  2°  Comment  peut-il  leur  promettre  de  se  montrer  è 
eux  en  Galilée,  si  son  intention  était  de  leur  apparaître  le 
jour  même  è  Jérusalem  et  auprès  de  Jérusalem  ? 

La  première  contradiction  qui  se  trouve  tout  d'abord 
entre  Matthieu  et  Luc  n'aété  présentée  d'une  manière  plus 
incisive  par  personne  que  par  l'auteur  des  Fragments  de 
tVolfenbûltel.  Si,  dit-il,  ce  que  Luc  rapporte  est  vrai,  à 
savoir  que,  dès  le  premier  jour  de  la  résurrection»  Jésus  ap- 
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parut  à  ses  apôtres  dans  Jérusalem,  et  leur  commanda  d'y 
rester  et  de  ne  pas  quitter  cette  ville  jusqu'à  la  Pentecôte, 
il  est  Faux  qu'il  leur  ait  commandé  de  se  rendre  dans  le 
même  temps  aux  extrémités  de  la  Galilée,  pour  s'y  mon- 
trer à  eux,  et  vice  versa  (1).  Les  conciliateurs  ont  eu  l'air 
de  considérer  celte  objection  comme  peu  importante,  et  ils 
ont  observé  brièvement  que  l'injonction  de  rester  dans  une 
ville  ne  signifie  pas  qu'on  doive  y  garder  les  arrêts,  et  qu'elle 
n'exclut  pas  les  excursions  et  les  voyages  limitrophes;  que 
Jésus  avait  voulu  seulement  défendre  jusqu'à  ce  terme  aux 
apôtres  de  transporter  leur  résidence  hors  de  Jérusalerti, 
et  d'aller  prêcher  l'évangile  dans  toutes  les  parties  do 
monde  (2).  Mais  le  voyage  de  Jérusalem  en  Galilée  n'était 
pas  une  excursion,  c'était,  au  contraire,  le  trajet  le  plus 
long  qu'un  Juif  put  faire  dans  l'intérieur  du  pays;  ce  n'était 
pas  non  plus  pour  lès  apôtres  un  voyage  limitrophe,  c'était 
au  contraire  un  voyage  de  retour  dans  leur  patrie.  Ce  que 
Jésus  voulut  interdire  aux  apôtres  par  cette  injonction,  ce 
ne  peut  pas  avoir  été  d'aller  prêcher  l'Évangile  dans  toutes 
les  parties  du  monde,  puisque  avant  l'effusion  de  l'esprit  ils 
n'y  sentaient  aucune  impulsion;  ce  ne  peut  pas  non  plus 
avoir  été  de  transporter  leur  résidence  hors  de  Jérusalem, 
puisqu'ils  n'y  étaient  que  passagèrement  à  titre  de  voya- 
geurs visitant  la  fêle  ;  mais  l'intention  de  Jésus  doit  avoir 
été  de  leur  interdire  un  voyage  qui  était  pour  eux  la  chose 
la  plus  naturelle,  c'est-à-dire  le  retour  dans  la  Galilée»  leur 
patrie,  après  la  fin  des  jours  de  fête.  En  outre  (et  c'est  un 
point  sur  lequel  Michaëlis  même  confesse  son  étonnemeiit), 
si  Luc  n'entend  pas  exclure,  par  l'injonction  de  Jésus,  le 
voyage  en  Galilée,  pourquoi  ne  dit-il  pas  un  mot  de  ce 
voyage?  Et  de  même,  si  Matthieu  savait  que  son  indication 
d'aller  en  Galilée  était  compatible  avec  l'ordre  de  rester 

(1)  Dans  Leisilngs  Beitrœgen,  1.  c. ,  (2)  Michaëlis,  S.  259  f..  Kuinœl ,  in 

S.  485.  Lac,  p.  743. 
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clans  la  capitale,  pourquoi  n-t-il  passé  sous  silence  cet  ordre 
avec  toutes  les  apparitions  faites  ù  Jérusalem?  C'est  certai- 
nement là  une  preuve  évidente  que  chacun  des  deux  evan- 
gélistesasuivi,  au  fond,  une  notion  différente  sur  le  théâtre 
des  apparitions  de  Jésus  ressuscité. 

Dans  cet  embarras  d'accorder  deux  ordres  contradictoires 
donnés  le  même  jour,  la  comparaison  des  Actes  des  A  pu  1res 
offrit,  par  la  distinction  des  temps,  un  secours  désiré.  En 
effet,  les  Actes  placent  Tordre  de  ne  pas  quitter  Jérusalem, 
dans  la  dernière  apparition  de  Jésus,  quarante  jours  après 
la  résurrection  et  immédiatement  avant  l'ascension.  Dans 
la  fin  de  l'évangile  de  Luc,  c'est  également  dans  la  dernière 
entrevue  terminée  par  l'ascension,  que  l'ordre  en  question 
est  donné;  et,  quand  bien  même,  &  cause  de  l'extrême  con- 
densation de  cette  tin  de  l'évangile,  on  se  croirait  en  droit 
de  supposer  que  tout  a  eu  lieu  le  jour  même  de  la  résurrec- 
tion, on  voit  cependant,  disent  les  auteurs  dont  il  s'agit, 
par  les  Actes  des  Apôtres  qui  sont  du  même  rédacteur, 
qu'entre  le  verset  Û3  et  le  verset  hli  du  dernier  chapitre  de 
son  évangile,  se  trouve  un  intervalle  de  quarante  jours  de- 
puis la  résurrection  jusqu'à  l'ascension;   ainsi  disparait  la 
contradiction  apparente  entre  ces  deux  indications,  car  il  se 
peut  très  bien  que  celui  qui  avait  enjoint  de  faire  un  voyage 
en  Galilée  eût  défendu  quarante  jours  plus  tard,  quand  le 
voyage  fut  fait  et  qu'on  fut  revenu  dans  la  capitale,  de  s'é- 
loigner dès  lors  de  la  ville  (1).  Mais  si  la  crainte  de  trouver 
une  contradiction  entre  différents  auteurs  du  Nouveau  Tes- 
tament ne  peut  pas  autoriser  à  s'écarter  de  la  signification 
naturelle  de  leurs  expressions,  on  n'y  est  pas  non  plus  auto- 
risé par  la  crainte  de  la  possibilité  d'une  contradiction  entre 
différents  écrits  d'un  même  auteur.  En  effet,  quand  un  livre 
a  été  écrit  un  peu  plus  tard  qu'un  autre,  l'écrivain  peut, 

(1)  Schleicrtcaciicr,  Ueber  den  Lukas,  S.  299  f.;  Paulot»  S.  910. 
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'dans  l'intervalle,  avoir  reçu,  sur  plusieurs  points,  des  ren- 
seignements autres  que  ceux  qu'il  avait  lors  de  la  composi- 
h  tion  du  premier.  Nous  aurons  occasion,  lors  de  l'histoire 
£  de  l'ascension,  de  nous  convaincre  qu'il  en  est  ainsi  pour  le 
paragraphe  de  Luc  relatif  à  ce  qui  se  passa  après  la  résur- 
-  reclion.  De  la  sorte  disparaît  tout  motif  d'intercaler,  contre 
"    l'évidence  d'un  enchaînement  immédiat,  un  intervalle  de 
*    près  de  cinq  semaines  entre  :  II  mangea,  eçoyev,  dernier 
'    mot  du  verset  /j3,  et  :  Il  dit,  sItts  8i,  premier  mot  du 
verset  Z| 4;  mais  de  la  même  façon  disparaît  aussi  la  possi- 
bilité de  concilier,  par  la  distinction  des  temps,  les  ordres 
opposés  de  Jésus  dans  Matthieu  et  dans  Luc. 

Il  y  a  plus  :  quand  bien  même  on  supposerait  que  cette 
contradiction  est  susceptible  d'être  levée  d'une  façon  quel- 
conque, néanmoins  les  simples  faits,  tels  qu'ils  sont  racon- 
tés par  Luc,  par  le  second  évangéliste  et  par  le  quatrième, 
resteraient,  même  sans  l'ordre  exprès  de  demeurer  à  Jéru- 
salem rapporté  par  le  troisième  évangéliste,  inconciliables 
avec  l'injonction  que  Jésus,  dans  Matthieu,  adresse  aux 
apôtres  de  se  rendre  en  Galilée.  Car,  demande  l'auteur  des 
Fragments  de  JVolfenbuttel,  si  à  deux  reprises  tous  les 
apôtrps  l'ont  vu  à  Jérusalem,  lui  ont  parlé,  l'ont  touché  et 
ont  mangé  avec  lui,  est-il  possible  que  pour  le  voir  il  leur 
ait  fallu  faire  le  long  voyage  de  la  Galilée  (1)?  Les  harmo- 
nistes répondent  à  la  vérité  hardiment  que,  si  Jésus  fait  dire 
aux  apôtres  qu'ils  le  verront  en  Galilée,  cela  n'implique 
nullement  qu'ils  ne  le  verraient  nulle  part  ailleurs,  et  entre 
autres  qu'ils  ne  le  verraient  pas  à  Jérusalem  (2).  Mais, 
pourrait  leur  répondre  à  sa  manière  l'auteur  des  Fragments, 
celui  qui  me  dit  :  Va  h  Rome,  tu  y  verras  le  pape,  ne  peut 
pas  penser  que  le  pape  viendra  d'abord  au  lieu  de  ma  rési- 


(1)  L.  c.f  S.  £86.  auf  die  Leidens-und  Auferstehungtge- 

(2  ;  Griesbacli ,  Porletungen  uèer  Her-      tchichte  Christi,  htrmmgegeben  «on  Stei- 
meneutik   des  jV.    T.,   mit  sinwcndung       ner,  S.  31  £• 
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dence  actuelle,  et  là  pourra  Être  vu  par  moi;  qu'ensuite 
j'aurai  encore  à  me  rendre  à  Rome  pour  l'y  voir  de  nou- 
veau; de  même  l'ange,  dans  Matthieu  et  dans  Marc,  si 
seulement  il  avait  pressenti  que  le  même  jour  Jésus  appa- 
raîtrait dans  la  ville  de  Jérusalem ,  n'aurait  pas  dit  aux 
apôtres  :  Allez  en  Galilée,  Jésus  s'y  montrera  à  vous  ;  mais 
il  leur  aurait  dit  :  Ayez  seulement  confiance,  vous  verrez 
Jésus  avant  la  fin  de  la  journée,  ici  même,  à  Jérusalem. 
A  quoi  bon  renvoyer  la  rencontre  à  un  temps  plus  éloigné, 
puisqu'une  rencontre  de  même  genre  devait  avoir  lieu  dans 
l'intervalle?  A  quoi  bon  faire  enjoindre  aux  apôtres,  par 
l'intermédiaire  des  femmes,  de  se  rendre  en  Galilée,  si  Jésus 
prévoyait  que  le  même  jour  il  parlerait  lui-même  à  ses  dis- 
ciples? C'est  donc  a\ec  raison  que  la  critique  moderne  main- 
tient ce  que  Lessing  a  déjà  fait  valoir  (1),  à  savoir  qu'aucun 
homme  raisonnable  n'assigne  à  ses  amis,  par  l'intermédiaire 
d'un  tiers,  pour  un  lieu  et  un  temps  éloignés,  un  rendei- 
vous  où  l'on  sera  heureux  de  se  revoir,  s'il  est  sûr  de  les 
voir  dans  le  lieu  où  il  se  trouve,  le  même  jour  et  plusieurs 
fois  (2).  En  conséquence,  l'ange  et  Jésus  lui-même,  lors- 
que le  matin  ils  firent  dire  par  les  femmes  aux  apôtres  de 
se  rendre  en  Galilée,  n'ont  pu  savoir  que,  dans  la  soirée 
du  même  jour,  il  se  montrerait  à  ses  disciples  auprès  dé 
Jérusalem  et  à  Jérusalem;  il  faut  donc  que,  le  matin  en- 
core, il  ait  eu  l'intention  d'aller  aussitôt  en  Galilée,  mais 
qu'il  ait  changé  d'idée  dans  le  courant  de  la  journée.  Aussi 
Paulus  (3)  trouve-t-il  chez  Luc  une  trace  de  ce  commen- 
cement de  dessein  dans  l'excursion  que  lit  Jésus  à  Emmaùs, 
bourg  situé  dans  la  direction  de  la  Galilée;  quant  au  motif 
qui  le  détermina  à  changer  de  plan,  le  même  commentateur 
conjecture  (  et  en  cela  il  a  l'assentiment  d'Olshausen)  (i) 

(i)  Duplique,  JVèrke,  B  Bd.,  S.  355.  (3)  Ex*g.  Handb.,  3,  b,  S.  835. 

(2)  Schneckenbnrger,  Veher  rf?n  Ur-  (4)  BibL  Ccmm.,  2,  S.  524. 

sprungdes  entten  kanon.  Evanç.,  S.  17  f. 
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juo  ce  fut  l'incrédulité  des  apôtres,  (elle  qu'elle  se  mani- 
festa à  Jésus  particulièrement  lors  de  l'excursion  à  Emmaûs. 
C'est  k  Olshauseu  h  voir  comment  un  pareil  mécompte  de 
la  part  de  Jésus  est  compatible  avec  l'opinion  orthodoxe 
sur  sa  personne;  mais,  même  au  point  de  vue  purement 
humain,  on  ne  trouve  aucune  raison  suffisante  pour  ce  chan- 
gement de  disposition.  Jésus,  du  moment  qu'il  eut  été  re- 
connu par  les  deux  voyageurs  d  Emmaùs,  devait  être  certain 
que  leur  témoignage  fortifierait  assez  le  dire  des  femmes 
pour  allumer  du  moins  dans  le  cœur  des  apôtres  quelques 
étincelles  de  foi  et  d'espérance,  et  pour  les  conduire  eh 
Galilée.  Mais  surtout,  si  Jésus  changea  d'avis  et  si  son  plan 
fut  différent  avant  et  après  ce  changement,  pourquoi  aucun 
évangéliste  ne  fait-il  mention  d'une  pareille  mutation,  pour- 
quoi parlent-ils  tous,  Luc,  comme  s'il  ignorait  complète- 
ment le  plan  primitif;  Matthieu,  comme  s'il  n'en  connais- 
sait pas  la  modification  subséquente;  Jean,  comme  si  le 
théâtre  principal  des  apparitions  de  Jésus  ressuscité  avait  été 
Jérusalem,  et  comme  s'il  n'avait  fait  qu'apparaître  une  fois 
subsidiairement  en  Galilée?  Pourquoi  enfin  Marc  parle- 
t-il  de  telle  façon  que  Ton  voit  clairement  qu'il  n'a  pas  su 
concilier  la  première  injonction  d'aller  en  Galilée  qu'il  de- 
vait à  Matthieu,  et  les  apparitions  subséquentes  à  Jérusalem 
et  dans  les  environs  qu'il  devait  ù  Luc  ou  h  tout  autre,  qu'il 
n'a  pas  même  essayé  de  les  fondre,  et  qu'il  a  juxtaposé  ces 
récits  tels  qu'il  les  trouva,  informes  et  contradictoires? 

Si  donc  il  feint,  avec  la  plus  récente  critique,  reconnaître, 
dans  l'évangile  de  Matthieu,  la  contradiction  qui  existe  en- 
tre lui  et  les  autres  au  sujet  du  lieu  des  apparition*  de  Jésus 
après  la  résurrection,  il  n'est  pas  aussi  clair  qu'il  faille  lui 
donner  aussi  notre  assentiment,  quand,  sans  plus  amples 
discussions,  elle  sacrifie  la  narration  du  premier  évangile  à 
toutes  les  autres  (i).   Posons,  indépendamment  de  toute 

(1)  Comme  font  S  chut ,  Utberdas  Altntlmakl,  S.  121;  ScboecLeDbarger, '•  c. 
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supposition  sur  l'origine  apostolique  de  tel  ou  tel  évangile, 
la  question  de  savoir  lequel  des  deux  récils  divergents  se 
prête  davantage  h  être  considéré  comme  une  modification 
et  un  développement  traditionnel  de  l'autre;  nous  pouvons 
ici,  outre  la  nature  générale  des  récits,  fixer  notre  attention 
sur  un  point  isolé  où  ils  se  touchent  tous  deux  d'une  ma- 
nière caractéristique  :  c'est  l'allocution  des  anges  aux  fem- 
mes, dans  laquelle  il  est  question  de  la  Galilée,  d'après  tous 
les  synoptiques,  mais  d'une  manière  différente.  Dans  Mat- 
thieu, l'ange  dit,  en  parlant  de  Jésus  :  Il  s'en  va  devant 
vous  en  Galilée..  .fje  vous  Vai  dit,  7rpoayei  ùfjia;  eiç  tt.v  Toîki- 
Wav...  t#o'j  eî^ov  ûjaiv  (28,  7).  Dans  Marc,  il  dit  la  même 
chose  ;  seulement,  au  lieu  de  la  phrase  finale  par  laquelle, 
dans  Matthieu,  l'ange  veut  imprimer  ses  paroles  dans  l'es- 
prit des  femmes,  il  ajoute  :  Ainsi  qu'il  vous  Va  dit,  /.zbia; 
elrav  uf/Iv,  ce  qui  est  leur  rappeler  la  prédiction  antécédente 
de  Jésus  sur  cet  objet.  Maintenant,  comparons  ces  récits, 
et  nous  verrons  que  le  membre  de  phrase  destiné  b.  donner 
plus  de  force  aux  paroles  de  l'ange  (je  vous  Vai  dit,  sUm 
ù(juv)  peut  sans  peine  paraître  superflu  et  insignifiant;  qu'au 
contraire,  le  renvoi  à  une  prédiction  antérieure  de  Jésus 
peut  sembler  plus  convenable;  et  c'en  serait  peut-être  assez 
pour  nous  autoriser  à  conjecturer  que  Marc  a  ici  le  récit 
vrai  et  primitif,  tandis  que  Matthieu  a  un  récit  de  seconde 
main  et  non  sans  quelque  malentendu  (1).  Ajoutons  un  nou- 
veau terme  à  notre  comparaison,  c'est-à-dire  le  récit  de 
Luc,  où  nous  lisons  :  Souvenez-vous  de  ce  qu'il  vous  disait 
lorsqu'il  était  encore  en  Galilée,  etc. ,  pyjcôviTs,  <o;  eXaXTîcrgv 
i>[Atv  ert  a>v  èv  tt;  TaXtXata ,  ^eycov  ktX.  Cela ,  comme  la 
phrase  de  Matthieu,  indique  une  prédiction  antérieure  de 
Jésus,  non  pas,  il  est  vrai,  une  prédiction  qui  enjoignît  d'al- 
ler en  Galilée,  mais  une  prédiction  donnée  dans  ce  pays. 


gard 


(i)  Aussi  Michaclis,  S.  118  f.,  rc-       dans  Matthieu  même.  Compares  Weissc, 
rde*tiltmev  comme  la  lerou  primitive.       Die  evang.  Gtschicht*,  2,  S.  347  f. 
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Maintenant,  nous  nous  demandons  :  la  Galilée,  nommée 
originairement  pour  désigner  le  lieu  où  avait  été  faite  la 
prédiction  de  la  résurrection,  a-t-elle  été  prise  plus  tard 
par  erreur  pour  la  désignation  du  lieu  où  Jésus  ressuscité 
voulait  apparaître,  ou  viceversa?  Pour  décider  cette  ques- 
tion, il  faut  examiner  dans  laquelle  de  ces  deux  hypothèses 
la  mention  de  la  Galilée  tient  le  plus  étroitement  au  con- 
texte. Il  est  évident  de  soi  que,  dans  l'annonciation  de  la 
résurrection,  la  chose  importante  était  de  savoir  si  et  où 
le  ressuscité  serait  visible;  il  importait  beaucoup  moins, 
dans  le  cas  où  Ton  se  référait  à  une  prédiction  antécé- 
dente, de  connaître  où  elle  avait  été  faite.  Par  conséquent, 
en  partant  de  cette  comparaison,  ce  qui  pourrait  sembler 
le  plus  vraisemblable,  c'est  qu'originairement  il  eût  été  dit 
que  l'ange  avait  désigné  la  Galilée  aux  apôtres  comme  le 
lieu  où  ils  verraient  Jésus  ressuscité  (Matthieu);  mais 
qu'ensuite,  les  récits  des  apparitions  de  Jésus  en  Judée 
ayant  éclipsé  celle  de  la  Galilée,  on  6t  de  la  Galilée,  dans 
l'allocution  de  l'ange,  non  plus  le  lieu  des  apparitions, 
mais  le  lieu  où  Jésus  avait  prédit  sa  résurrection  (Luc). 
Entre  ces  deux  manières,  Marc  tient  une  sorte  de  milieu, 
attendu  que,  changeant  avec  Luc,  foi  dit,  eîrov,  en  il  a 
dit,  eîrev,  il  rapporte  ce  verbe  à  Jésus,  tout  en  conservant, 
avec  Matthieu,  la  Galilée  comme  le  théâtre,  non  pas  de  la 
prédiction  antécédente,  mais  de  l'apparition  h  venir  de 
Jésus. 

Faisons  maintenant  entrer  en  ligne  de  compte  la  nature 
générale  des  deux  récits  et  la  nature  de  la  chose.  Dire  que 
Jésus,  après  sa  résurrection,  apparut  réellement  aux  apô- 
tres plusieurs  fois  h  Jérusalem  et  dans  les  environs,  mais 
que  la  notion  s'en  perdit  dans  la  tradition  qui  fait  le  fond  • 
du  premier  évangile,  cela  est  soumis  aux  mêmes  difficultés 
que  la  pluralité  des  visites  pascales  de  Jésus  et  de  ses  séjours 
à  Jérusalem,  ainsi  que  nous  l'avons  vu  dans  un  examen  pré- 
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codent  (1);  et  ici,  comme  là,  l'opinion  contraire  a  toutes 
les  apparences  en  sa  faveur.  Les  apparitions  de  Jérusalem 
sont  elles  spontanément,  c'est-à-dire  par  l'extinction  com- 
plète de  la  connaissance  qu'on  en  avait,  tombées  dans  l'on? 
bli  en  Galilée,  où,  d'après  celte  supposition,  se  forma  la 
tradition  de  Matthieu?  C'est  ce  qui  ne  peut  guère  se  suppo- 
ser en  raison  de  l'importance  de  ces  apparitions  qui,  comme 
celles  devant  les  onze  assemblés  et  devant  Thomas,  ren- 
fermaient les  plus  sûrs  témoignages  pour  la  réalité  de  la 
résurrection,  et  en  raison  de  l'influence  que  l'Église  de  Jé- 
rusalem exerça  sur  l'organisation  des  autres.  Dira-t-on  que 
Ton  connaissait  à  la  vérité,  dans  la  Galilée,  les  apparitions 
de  Jérusalem,  mais  que  le  rédacteur  du  premier  évangile 
les  passa  sous  silence  à  dessein  pour  en  conserver  tout  l'hon- 
neur à  sa  province  seule?  C'est  supposer  un  particularisme 
galiléen,  une  opposition  des  chrétiens  de  cette  contrée  con- 
tre la  société  chrétienne  de  Jérusalem,  dont  nous  n'avons 
aucune  trace  historique.  L'autre  possibilité  est  qu'aux  ap- 
paritions de  la  Galilée,  qui,  dans  l'origine,  étaient  les  seules 
connues,  la  tradition  ait  ajouté  peu  h  peu  un  nombre  de 
plus  en  plus  grand  d'apparitions  de  Judée  et  de  Jérusalem, 
et  que  ces  dernières  aient  fini  par  éclipser  complètement  les 
premières;  elle  prend  de  la  vraisemblance  par  toute  sorte 
de  raisons.  Au  nombre  de  ces  raisons,  on  peut  compter 
tout  d'abord  le  temps  de  l'apparition;  la  notion  delà  ré- 
surrection de  Jésus  était  d'autant  plus  frappante,  que  ces 
apparitions  avaient  suivi  de  plus  près  son  ensevelissement  et 
son  retour  à  la  vie,  tandis  que,  si  c'était  d'abord  en  Galilée 
qu'il  était  apparu,  cette  connexion  immédiate  n'existait  plus. 
En  outre,  il  était  naturel  de  se  figurer  que  la  résurrection 
de  Jésus  avait  dû  être  manifestée  aulhentiquement  par  des 
apparitions  dans  le  lieu  même  de  sa  mort.  Enfin  l'objection 
que  Jésus ,  après  sa  résurrection ,  n'avait  apparu  qu'aux 

(4)  T.  1 ,  $  l*i. 
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siens,  et  même  dans  un  coin  de  la  Galilée,  était  jusqu'à 
un  certain  point  parée,  quand  on  pouvait  répondre  que, 
ressuscité,  il  avait  paru  dans  la  capitale  au  milieu  de  ses 
ennemis  irrités .  sans  qu'ils  pussent,  à  la  vérité,  ni  le  voir 
ni  le  saisir.  Mais,  du  moment  qu'on  avait  transporté  plu- 
sieurs apparitions  de  Jésus  en  Judée  et  à  Jérusalem,  celles 
de  la  Galilée  perdaient  leur  importance,  et  elles  pouvaient 
ou  bien  être  rapportées  d'une  manière  subsidiaire  et  subor- 
donnée, comme  dans  le  quatrième  évangile,  ou  bien  être 
complètement  omises  comme  dans  le  troisième.  A  ce  résul- 
tat, que  nous  obtenons  en  considérant  la  possibilité  du  dé- 
veloppement des  légendes,  on  ne  peut  pas  opposer,  comme 
plus  haut  dans  la  discussion  sur  le  théâtre  de  la  prédication 
de  Jésus  vivant,  un  résultat  contraire,  pris  du  point  de  vue 
des  relations  et  des  intentions  de  Jésus;  il  nous  est  donc 
loisible,  en  contradiction  avec  la  critique  actuelle,  de  nous 
prononcer  en  faveur  du  premier  évangile,  dont  la  narration 
sur  l'apparition  de  Jésus  ressuscité  se  recommandera  d'ail? 
leurs  par  plus  de  simplicité  et  moins  de  difficulté  (1). 

Examinons  maintenant  en  particulier  les  apparitions  de 
Jésus  ressuscité  :  le  premier  évangile  en  a  deux,  une  le 
matin  de  la  résurrection  devant  les  femmes  (28,  9seq.),  et 
une,  sans  désignation  de  temps,  devant  les  onze  en  Galilée 
(28,  16  seq.).  Marc  en  a  trois,  qu'il  ne  fait  du  reste  que 
mentionner  très  brièvement  :  la  première  devant  Marie- 
Madeleine,  le  malin  de  la  résurrection  (16,  9  seq.);  une 
autre  devant  deux  disciples  allant  à  la  campagne  (16,  12), 
et  une  troisième  devant  les  onze,  assis  à  table,  à  Jérusalem 
sans  aucun  doute  (16, 14).  Luc  ne  raconte,  il  est  vrai,  que 
deux  apparitions,  celle  devant  les  disciples  d'Emmaus,  le 
jour  de  la  résurrection  (24,  13  seq.),  et  la  dernière  devant 

(1)  Weisse  s'accorde  aussi  à  recon-  conformité  a?ec  son  opinion  fond  amen- 
naître  que  le  vrai  lieu  pour  les  appari-  taie  sur  les  synoptiques,  il  donne  la  prê- 
tions de  Jésus  devant  les  apAircs  est  la  férence  au  récit  de  Marc  sur  celui  de 
Galilée,  2,  S.  358  ff.;  seulement,  en  Matthieu. 
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les  onze  et  autres  disciples  à  Jérusalem,  ie  soir  du  même 
jour  d'après  2ftf  36,  quarante  jours  plus  tard  d'après  Act. 
Ap.,  1,  4  seq.;  mais,  comme  les  apôtres,  avant  l'apparition 
de  Jésus  au  milieu  d'eux,  disent  aux  voyageurs  d'Emmaûs 
au  moment  où  ils  rentrent  :  Le  Seigneur  est  véritablement 
ressuscité  et  il  a  apparu  à  Simon,  iyécb-n  6  K'jpio;  ovtcoç  xal 
toçÔY)  2i[/.ci>vi,  cela  suppose  une  troisième  apparition  qui  avait 
été  le  partage  de  Pierre  seul.  Jean  a  quatre  apparitions 
semblables  :  la  première  devant  Marie-Madeleine  au  tom- 
beau (20,  14  seq.);  la  seconde  que  les  apôtres  curent  à 
Jérusalem,  les  portes  fermées  (20,  19  seq.);  la  troisième 
huit  jours  plus  tard,  également  a  Jérusalem,  et  dans  laquelle 
Thomas  se  convainquit  (20,  26  seq.);  la  quatrième,  sans 
désignation  de  temps,  sur  le  bord  du  lac  de  Galilée  (21).  Il 
faut  aussi  faire  entrer  en  ligne  de  compte  un  renseignement 
de  l'apôtre  Paul,  qui,  déduction  faite  de  la  christophanie 
qu'il  eut  lui-même,  raconte  cinq  apparitions  de  Jésus  res- 
suscité, sans  cependant  les  décrire  en  détail  :  la  première 
devant  Céphas,  la  seconde  devant  les  douze,  la  troisième 
devant  plus  de  cinq  cents  frères  à  la  fois,  la  quatrième  de- 
vant Jacques,  et  la  cinquième  enfin  devant  tous  les  apôtres 
(1.  Cor.,  15,  5  seq.). 

Maintenant,  comment  intercaler  les  unes  dans  les  autres 
ces  différentes  apparitions?  Celle  qui  s'annonce  pour  être 
la  première,  c'est,  chez  Jean,  et  plus  expressément  encore 
chez  Marc,  l'apparition  qu'eut  Marie-Madeleine.  —  La  se- 
conde devrait  être  la  rencontre,  racontée  par  Matthieu,  de 
Jésus  avec  les  femmes  revenant  du  tombeau  ;  mais,  comme 
Marie-Madeleine  était  parmi  elles,  et  comme  rien  n'indique 
qu'elle  eût  vu  dès  auparavant  Jésus  ressuscité,  nous  ne  pou- 
vons, ainsi  que  cela  a  déjà  été  remarqué,  séparer  l'une  de 
l'autre  ces  deux  apparitions;  seulement  nous  avons  un  récit 
incertain  sur  une  seule  et  môme.  L'apôtre  Paul,  qui,  dans 
le  passage  cité,  parle  comme  s'il  voulait  énumérer  toutes 
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les  apparitions  du  Christ  ressuscité  qui  étaient  à  sa  connais- 
sance, omet  celle  dont  il  s'agit;  mais  on  peut  expliquer  cette 
omission  en  disant  qu'il  ne  voulut  pas  invoquer  le  témoi- 
gnage des  femmes.  L'ordre  dans  lequel  il  énumère  ces 
christophanies  parait  être  un  ordre  de  temps,  à  en  juger 
du  moins  par  la  série  des  mots  puis,  eira,  ensuite,  eicerra, 
et  par  la  conclusion  finalement,  ecryarov  (1)  ;  ainsi,  d'après 
lui,  l'apparition  devant  Céphas  aurait  été  la  première  qu'un 
homme  aurait  eue.  Cela  se  concilierait  bien  avec  la  narra- 
tion de  Luc,  chez  qui  les  voyageurs  d'Emmaus  sont  à  leur 
entrée  informés  par  les  apôtres  restés  à  Jérusalem  que  Jésus 
est  véritablement  ressuscité  et  est  apparu  à  Simon,  appa- 
rition qui  pourrait  avoir  précédé  celle  qu'eurent  les  deux 
voyageurs.  —  L'apparition  immédiatement  suivante  devrait 
être,  d'après  Luc,  celle  des  disciples  d'Emmaus,  dont  l'a- 
pôtre Paul  n'aurait  pas  parlé,  soit  qu'il  ne  voulût  rapporter 
que  les  apparitions  devant  les  apôtres,  ou,  parmi  les  autres, 
celles  qui  avaient  eu  lieu  devant  une  grande  masse  d'hom- 
mes, soit  plutôt  qu'il  n'en  ait  rien  su.  Marc,  16.  12  seq., 
entend  manifestement  la  même  apparition  ;  il  y  a  sans  doute 
une  contradiction,  c'est  que,  tandis  que,  chez  Luc,  les  apô- 
tres réunis  crient  avec  foi  aux  voyageurs  d'Emmaus  :  Le 
Seigneur  est  véritablement  ressuscité,  etc.,  7)yspÔ7ï  6  Kupio; 
ûvtcdc  xtX.,  chez  Marc,  les  apôtres  restent  incrédules,  mal- 
gré la  nouvelle  apportée  par  les  deux  voyageurs.  Mais  cela 
dépend  sans  doute  d'une  simple  exagération  de  Marc,  qui 
ne  veut  pas  abandonner  le  contraste  entre  les  apparitions 
les  plus  convaincantes  de  Jésus  et  l'incrédulité  persévérante 
des  apôtres.  —  A  l'apparition  d'Emmaus  se  joint  immédia- 
tement, chez  Luc,   l'apparition  de  Jésus  dans  l'assemblée 
des  onze,  evdexa,  et  du  reste  de  leur  troupe  ;  on  la  regarde 
ordinairement  comme  identique  avec  celle  devant  les  douze, 


(I)  Voyet  Billroth,  Commenter,  snr  ce  p«s«^c. 

il.  M 


642  TROISIÈME   8KCT10R. 

&a£*xa»  que  compte  l'apôtre  Paul,  et  avec  celle  qui,  selon 
Jean,  eut  lieu,  les  portes  fermées,  le  soir  de  la  résurrec- 
tion, devant  l'assemblée  des  apôtres,  où,  du  reste,  man- 
quait Thomas.  Sans  doute,  ce  ne  serait  pas  une  objection 
valable  contre  cette  identité,  que  d'insister  sur  le  root  onze, 
Iv&uia,  de  Luc,  puisque,  d'après  Jean  du  moins,  il  n'y  avait 
que  dii  apôtres  présents,  ni  sur  le  mot  douze,  âcodexet,  de 
Paul,  puisque,  dans  tous  les  cas,  il  faut  en  déduire  Judas; 
remarquons  encore  que  l'arrivée  de  Jésus  est  décrite  d'une 
manière  tout  à  fait  semblable  chez  les  deux  évangéliste», 
qui  disent  l'un  et  l'autre  :  Il  parut  au  milieu  d'euœ,  fcrm 
iv  |uc<j>  aurwv,  ou  fon)  et;  to  (/.écov  ;  remarquons  que  le  la* 
lut  de  Jésus  est  le  même  des  deux  côtés  :  Que  lapaioo  soit 
avec  vous,  eipfivn  0|wv.  Cependant,  si  Ton  réfléchit  que  l'at- 
touchement du  corps  de  Jésus,  qui,  chez  Jean,  n'appartieut 
qu'à  l'apparition  postérieure  de  huit  jours,  et  l'acte  de 
manger  du  poisson  rôti,  que  Jean  place  encore  plus  tard 
dans  l'apparition  de  la  Galilée,  sont  mis  par  Luc  dans  cette 
apparition  de  Jérusalem  le  jour  même  de  la  résurrection, 
il  est  clair,  quoi  qu'on  dise  maintenant,  que,  ou  bien  le  troi- 
sième évangéliste  a  confondu  en  une  seule  plusieurs  par- 
ticularités, ou  bien  le  quatrième  en  a  partagé  une  seule  en 
plusieurs.  Mais  j'ai  déjà  fait  observer  plus  haut  que  cette 
apparition  de  Jérusalem  devant  les  apôtres  ne  pourrait  pas 
avoir  eu  lieu  d'après  Matthieu  ;  car  cet  évangéliste  fait  aller 
les  onze,  £v£sx<x,  en  Galilée,  aGn  de  voir  Jésus.  Marc  et 
Luc,  dans  son  évangile,  rattachent  à  cette  apparition  l'as- 
cension, par  conséquent  ils  excluent  toutes  les  apparitions 
postérieures.  —  L'apparition  immédiatement  suivante  est 
celle  que  l'apôtre. Paul  dit  avoir  eu  lieu  devant  cinq  cents 
frères,  et  on  la  regarde  ordinairement  comme  la  même  que 
celle  que  Matthieu  place  sur  une  montagne  en  Galilée  (1). 

(i)   Paolus,  Exeg.  Handb.,  3,  b ,  S.  897;  Olsliausen,  2  ,  S.  541. 
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1  Mais  dans  cette  dernière,  les  onze  seuls,  !v$exa,  sont  indi- 
qués comme  présents;  et  de  plus  les  entretiens  que  Jésus 
a  avec  eux,  étant  en  grande  partie  des  instructions  relatives 
à  leurs  fonctions,  paraissent  convenir  davantage  à  ce  cercle 
plus  étroit.  —  L'apôtre  Paul  rapporte  ensuite  une  appari- 
tion qu'eut  Jacques;  il  s'en  trouvait  aussi  dans  l'évangile 
des  Hébreux  une  mention  apocryphe  que  Jérôme  nous  i 
conservée;  mais  aussi,  suivant  cet  apocryphe,  cette  appa- 
rition aurait  été  la  première  de  toutes  (1).  —  On  gagnerait 
ainsi  de  l'espace  pour  l'apparition  dans  laquelle,  d'après  I* 
quatrième  évangile,  Thomas  fut  convaincu  huit  jours  apfèi 
la  résurrection  de  Jésus,  et  l'apôtre  Paul  serait  en  concor- 
dance parfaite,  si  dans  le  fait  l'expression  :  Tous  les  apôtre*  > 
*oîc  cctoctoXoiç  rcaciv  (v.  7),  dont  il  se  sert  pour  sa  cinquième 
apparition,  signifiait  une  assemblée  complète  des  onie,  à 
l'exclusion  de  l'assemblée  précédente  où  Thomas  n'avait 
pas  assisté.  Mais  cela  est  impossible;  car,  d'après  l'hypo- 
thèse iei  discutée,  l'apôtre  Paul  avait  aussi  désigné  cette 
apparition  où  Thomas  avait  été  absent,  comme  une  appa- 
rition devant  les  douze,  toîç  SàJtzxa.  ;  en  conséquence,  pkt 
l'expression  les  douze,  ol  8o>8tx<x,  comme  par  l'expression 
tous  les  apôtres y  âitoffrotaixàvrec,  Paul  entend  l'assemblée 
générale  des  apôtres,  h  laquelle  il  est  vrai  manquait  alôrt 
an  membre,  et  il  l'oppose  aux  individus  isolés  (Céphas  et 
Jacques),  desquels  il  venait  de  dire  immédiatement  qu'ils 
avaient  eu  chacun  une  christophanie.  Mais  si  la  cinquième 


(1)   Hieroo.,    De   viris  illustr. ,    2:  ubiUmkorm,  qua  biberat  catièem  Dom4h% 

Ewangelium  quoque,  quod  appellalur  se-  donee  vident  eum  résurgente**  m  dur* 

eundum  Hebratot.,.  post  resu.reetionem  mientibus  (H et»    de  plut  inimaginable 

Salvatoris  rejeri  :  Dominas  autem,  post-  qu'un  pareil  serment  au  moment  oè  lff 

quant  de  disse  t  sindonem  seivo  sucerdotis  disciples  avaient  perdn  toute  espérant*; 

(cela  est  probable  ment  relatif  à  la  garde  compares  là -dessus  Micbaelis,  S.  lîî). 

placée  auprès  du  tombeau ,  que  l'auteur  Rursusque  post  pauluhtm  :  Afferte,  mit 

transforme  de  garde  romaine  en  garde  Dominas,  mentant  et  pane  m.  Statimqué 

sacerdotale;  ▼oyer.  Credner,  fteitrœge  additur  :   tulit  pane  m  et  benedixit  M 

tur  Eini   in  dus  IV.  T.,  S    A06  f.)  iVtf  /régit,  et  dédit  Jacobo  justo  et  dixit  etl: 

ad  Jacoium  et  apparaît  eu  Juraverat'  F  rater  mi,  comede  panem  tuum,  quia 

enim  Jacob  us,  $e  non  comesturum  panem  resurrtxU  filias  kominit  m  dormieiulbus. 
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apparition  de  Paul  était  identique  avec  la  troisième  de  Jean, 
il  n'en  résulterait  que  plus  clairement  que  la  quatrième  de 
Paul  devant  les  cinq  cents  frères  ne  peut  être  celle  de  Gali- 
lée, rapportée  par  Matthieu.  En  effet,  la  troisième  appa- 
rition de  Jean  eut  lieu  à  Jérusalem,  mais  sa  quatrième  en 
Galilée;  de  la  sorte,  il  faudrait  que  Jésus  et  les  douze  se 
fussent  rendus  en  Galilée  après  les  premières  apparitions  de 
Jérusalem,  et  eussent  eu  une  entrevue  sur  la  montagne; 
puis  ils  seraient  retournés  à  Jérusalem,  où  Jésus  se  montra 
à  Thomas  ;  puis  ils  seraient  revenus  de  nouveau  en  Galilée, 
où  eut  lieu  l'apparition  sur  le  bord  du  lac;  enfin  ils  se- 
raient rentrés  à  Jérusalem  pour  l'ascension.  AGn  d'éviter 
ces  allées  et  venues  sans  but,  et  cependant  de  pouvoir  com- 
biner ces  deux  apparitions,  Olshausen  transporte  en  Galilée 
l'apparition  devant  Thomas;  mais  c'est  là  une  violence 
non  permise  par  la  critique  :  car,  non  seulement  entre  cette 
apparition  et  l'apparition  précédente,  que  l'on  convient 
avoir  eu  lieu  à  Jérusalem,  il  n'est  fait  mention  d'aucun 
changement  de  lieu,  mais  encore  le  local  de  la  réunion  est 
décrit  d'une  façon  tout  à  fait  semblable  ;  enfin  l'addition  : 
Les  portes  fermées,  tôv  Ôupôv  xexXet<7fjiv&>v,  ne  permet  de 
songer  qu'à  la  capitale,  parce  que  dans  la  Galilée,  moins 
soulevée  par  la  haine  des  prêtres  contre  Jésus,  il  n'y  avait 
pas,  pour  fermer  les  portes,  la  même  raison  qu'à  Jérusa- 
lem, à  savoir,  la  crainte  des  Juifs,  <poëo;  tûv  ioo&atW 
—  Ce  ne  serait  donc  qu'après  les  apparitions  préalables  de 
Judée,  terminées  par  l'apparition  qui  eut  lieu  le  huitième 
jour  après  la  résurrection,  qu'il  nous  serait  possible  d'in- 
tercaler les  apparitions  de  la  Galilée  rapportées  par  Mat- 
thieu et  par  Jean.  Ces  dernières  ont  ceci  de  particulier,  que 
l'une  et  l'autre  s'annoncent  comme  la  première,  et,  en  outre 
celle  de  Matthieu,  comme  en  même  temps  la  dernière  (1). 
Matthieu  désigne  manifestement  celte  apparition  comme 

(J)  Lesting ,  Dupïik ,  S.  449  ff. 
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a  celle  à  laquelle  Jésus  avait  renvoyé  les  apôtres  par  l'ange 
e,  d'abord,  puis  personnellement;  cela  résulte  non  seulement 
,-.  de  toute  sa  narration,  mais  encore  de  la  manière  dont  il 
±  caractérise  la  montagne  galiléenne,  opoç,  sur  laquelle  les 
x  onze  se  rendirent,  et  de  laquelle  il  dit  :  Où  Jésus  leur  avait 
commandé  de  se  trouver,  oi  èraÇaTo  aùrolç  ô  hcoxiç.  Or,  on 
r  ne  convient  pas  d'un  second  rendez-vous  dans  un  pays,  tout 
ta  en  laissant  indéterminé  le  lieu  du  premier;  par  conséquent, 
comme  on  ne  peut  pas  supposer  que  les  évangélistes,  avec 
leurs  idées  de  Jésus,  aient  admis  un  premier  rendez-vous 
imprévu  (1),  le  rendez-vous  sur  la  montagne,  ayant  été 
convenu,  doit  aussi  être  le  premier  de  la  Galilée.  Ainsi, 
l'apparition  sur  le  bord  du  lac  de  Tibériade  chez  Jean  ne 
peut  pas  être  mise  avant  l'apparition  sur  la  montagne,  chez 
Matthieu;  mais  elle  ne  peut  pas  non  plus  être  mise  après, 
car  cette  dernière  contient  un  congé  formel  que  Jésus  prend 
de  ses  disciples.  De  plus,  on  ne  saurait  pas  comment,  d'a- 
près le  dire  même  de  l'évangéliste,  l'apparition  sur  le  bord 
du  lac  de  Tibériade  serait  appelée  la  troisième  manifesta- 
tion du  Christ  ressuscité,  çavepwau; ,  devant  ses  disciples, 
pabiTai;  (21, 14),  s'il  fallait  encore  qu'elle  eut  été  précédée 
de  celle  du  premier  évangile.  Mais,  quand  même  elle  en 
aurait  été  suivie,  l'embarras  que  cause  ce  chiffre  de  l'évan- 
gile de  Jean  n'en  resterait  pas  moins  grand.  A  la  vérité, 
nous  devons  défalquer  les  apparitions  devant  les  femmes, 
parce  que  Jean  lui-même  raconte,  mais  ne  compte  pas  l'ap- 
parition qu'eut  Marie-Madeleine.  Si  nous  comptons  comme 
la  première  l'apparition  devant  Céphas,  et  comme  la  se- 
conde celle  (T Emma iis,  cette  apparition  galiléenne,  qui  est 
dite  la  troisième  ,  tomberait  entre  celle  d'Emmaûs  et  celle 
qui  eut  lieu  devant  les  onze  le  soir  de  la  résurrection  à  Jé- 
rusalem ;  mais  cela  supposerait  un  déplacement  d'une  rapi- 

(1)  Comme  Kern   aussi  raccorde»  Faits  principaux  (Tub.  Zeitschrift,  I8M1 
S,  S.  57). 
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dite  impossible.  Il  y  a  plus,  si  l'apparition  devant  le*  oui    % 
assemblés  est  celle  où,  d'après  Jean,  Thomas  n'assuUÉl    C 
pas,  il  s'ensuivrait  que  la  troisième  apparition  chezJeal   a 
arriverait  avant  sa  première.  Mais  peut-être,  en  examinai    t 
ion  expression  :  //  apparut  à  ses  disciples,  eipovtpufa  vk  I   a 
(MitoiTaiç  aÙTou,  pourrions-nous  imaginer  que  Jean  n'a  compté  I    i 
que  les  apparilitions  qui  s'opérèrent  devant  plusieurs  dises- 1    I 
pies  è  la  fois.  Dans  cette  hypothèse  il  faudrait  défalquer  la 
apparitions  devant  Pierre  seul  et  Jacques  seul.  Alors  01 
compterait  comme  la  première  celle  qu'eurent  les  deux  <F* 
ciples  d'Emmaûs,  et  comme  la  seconde  celle  qu'eurent  la 
onze  assemblés  le  soir  du  jour  de  la  résurrection  ;  dès  Ion 
on  aurait  un  peu  plus  de  commodité  pour  le  voyage  4e 
Galilée,  puisque  huit  jours  se  seraient  écoulés  entre  l'ap- 
parition devant  les  onze  assemblés  et  l'apparition  devant 
Thomas;  mais  alors  celle  que  Jean  appelle  la  troisième,» 
trouverait  avant  celle  qui  chez  lui  est  la  seconde,  déductioi 
faite  de  l'apparition  à  Marie-Madeleine.  Mais,  dira-ton,  le 
rédacteur  du  quatrième  évangile  jugea  que  les  deux  disciples 
rencontrés  par  Jésus  sur  le  chemin  d'Emmaûs  formaient 
un  groupe  trop  peu   considérable  pour  qu'il  comptât  11 
christophanie  dont  ils  jouirent,  comme  une  manifestation 
devant  les  disciples,  «pavepoOcBav  toîç  |/.aÔ7iTar<;.  Dans  cette 
seconde  hypothèse,  l'apparition  devant  les  onze,  assemblés 
le  soir,  serait  la  première;  dès  lors  les  cinq  cents  frères  à 
qui  Jésus  se  montra  h  la  fois ,  seraient  certainement  assez 
nombreux  pour  entrer  en  ligne  de  compte  ;  et  alors,  cette 
apparition  galiléenne,  dite  la  troisième,  devrait  être  inter- 
calée après  l'apparition  devant  les  cinq  cents,  mais  toujours 
avant  celle  qu'eurent  Thomas  et  tous  les  apôtres,  iwo- 
otoXoi  iwcyreç,  et  qui  est  comptée  par  Jean  comme  la  se- 
conde. Peut-être  faut-il  mettre  plus  tard   l'apparition  de 
Jésus  devant  les  cinq  cents;  de  cette  façon,  la  première  ap- 
parition serait  celle  devant  les  apôtres  assemblés,  la  seconde 
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serait  la  scène  de  Thomas,  et  In  troisième  celle  du  lac  de 
Galilée,  puis  enfin  l'apparition  devant  les  cinq  cents.  Mais 
alors,  si  l'apparition  devant  Thomas  est,  comme  on  le  pré- 
tend, la  même  que  la  cinquième  de  l'apôtre  Paul,  celui-ci 
aurait  déplacé  les  deux  dernières  apparitions  qu'il  é nu- 
mère;  or,  il  n'avait  aucune  raison  de  le  faire;  loin  de  là, 
l'apparition  devant  les  cinq  cents  frères  étant  la  plus  impor- 
tante, il  aurait  pu  trouver  dans  cette  importance  une  raison 
de  la  mettre  la  dernière.  Il  ne  resterait  donc  plus  qu'à  dire 
que  par  le  mot  de  disciples,  (/.afcrral,  Jean  avait  toujours 
entendu  une  plus  ou  moins  grande  réunion  d'apôtres;  qu'il 
n'y  avait  point  eu  d'apôtres  parmi  les  cinq  cents;  qu'il  avait 
donc  omis  aussi  cette  apparition  ;  et  qu'ainsi  c'est  avec  rai- 
son qu'il  compte  comme  troisième  l'apparition  sur  le  bord 
du  lac  de  Tibériode.  Mais  il  faudrait  pour  cela  que  celle-ci 
eût  eu  lieu  avant  l'apparition  sur  la  montagne  de  Galilée, 
ce  qui,  comme  cela  a  été  démontré,  n'est  pas  supposable. 
On  voit  que  tous  ces  essais  d'accommodement  sont  déjà, 
pour  la  plupart,  suffisamment  ridicules;  cependant  Kerne  a 
tout  récemment  enchéri  la-dessus ,  en  venant  dire  avec  une 
grande  assurance  que  Jean  veut  ici  compter,  non  pas  les 
apparitions,  mais  les  jours  auxquels  les  apparitions  eurent 
lieu,  de  sorte  que  la  phrase  :  C'est  la  troisième  fois  que 
Jésus  apparut  à  ses  disciples,  toGto  7$»  Tpvrov  tyaveoc&to»  4 
ir,<;oGç  toîç  [Àa6yrrai;,  signifierait  :  A  ce  moment  Jésus  était 
apparu  aux  siens  en  trois  jours  différents  :  h  savoir  qua- 
tre fois  le  jour  de  la  résurrection;  puis  une  fois  huit  jours 
après;  enfin  de  nouveau,  en  ce  moment,  quelques  jours 
plus  tard  (1).  Au  lieu  de  tout  cela,  il  ne  reste  qu'à  conve- 
nir que  le  quatrième  évangéliste  ne  compte  que  les  appa- 
ritions qu'il  a  lui-même  racontées,  et  le  motif  en  aura  été, 
non  pas  sans  doute  que  les  autres,  par  une  cause  quelcon- 

(4)  Faits  principaux ,  1.  c,  S.  47. 
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que,  lui  parurent  moins  importantes,  mais  qu'il  les  ignora 
complètement  (1).  C'est  de  la  même  façon  que  Matthieu, 
en  rapportant  sa  dernière  apparition  de  Galilée,  montre  qu'il 
n'a  rien  su  des  apparitions  de  Jérusalem  rapportées  par 
Jean;  car,  si,  dans  la  première  de  ces  deux  dernières  dix 
apôtres,  dans  la  seconde  Thomas  lui-même,  s'étaient  con- 
vaincus de  la  réalité  de  la  résurrection  de  Jésus,  il  était 
impossible  que  dans  cette  apparition  postérieure  sur  la  mon- 
tagne de  la  Galilée  quelques  uns  des  onze  (  car  suivant 
Matthieu  les  onze  seulement  y  vinrent)  eussent  conservé 
des  doutes  (ot  Si  è$i<rracjav,  v.  17).  Enfin,  si  sur  la  monta- 
gne de  la  Galilée  Jésus  avait  déjà  fait  à  ses  disciples  la  der- 
nière recommandation  d'aller  prêcher  et  baptiser  dans  tou- 
tes les  parties  du  monde,  et  la  promesse  d'être  tous  les 
jours  auprès  d'eux  jusqu'à  la  fin  du  siècle  présent,  toutes 
paroles  qui  sont  celles  d'un  dernier  adieu,  il  ne  pourrait 
pas  avoir  donné  encore  une  fois,  plus  tard,  comme  les  Actes 
des  Apôtres  le  rapportent  au  commencement,  ces  derniers 
ordres  dans  la  ville  de  Jérusalem,  ni  avoir  pris  encore  une 
fois  congé  d'eux.  Au  contraire,  d'après  la  conclusion  de 
l'évangile  de  Luc,  cette  dernière  scène  serait  arrivée  beau- 
coup plus  tôt  qu'on  ne  pourrait  le  croire  d'après  Matthieu; 
et,  dans  la  conclusion  de  l'évangile  de  Marc,  Jésus,  prenant 
à  Jérusalem  congé  de  ses  disciples  le  jour  même  de  sa 
résurrection,  prononce  en  partie  les  mêmes  paroles  que 
celles  que,  d'après  Matthieu,  il  prononça  en  Galilée,  et,  dans 
tous  les  cas,  plus  tard  que  le  jour  de  la  résurrection.  On  voit 
que  les  deux  livres  composés  par  Luc  (l'évangile  et  les  Actes 
des  Apôtres)  diffèrent  notablement  l'un  de  l'autre  au  sujet 
de  l'intervalle  de  temps  pendant  lequel  Jésus  se  montra 
après  sa  résurrection,  n  tel  point  que,  d'après  le  premier 
de  ces  livres,  cet  intervalle  serait  d'un  seul  jour,  et  d'après 

(1)  Compares  De  Wette  ,  Exeget.  Handb.,  1,  3,  S.  205,  210;  Weisfe,  Dk 
evang.  G  esc  h. ,  2,  S.  409. 
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t'mtre  de  quarante;  ce  n'est  que  plus  loin  que  nous  pour- 
■irons  approfondir  cette  divergence. 

Ist:     Ainsi,  les  différents  narrateurs  évangéliques  ne  concor- 
rïient  que  sur  un  petit  nombre  des  apparitions  de  Jésus  après 
r  <*a  résurrection;  la  désignation  de  lieu  faite  par  l'un  exclut 
*  Jes  apparitions  rapportées  par  les  autres  ;  la  désignation  de 
jçtemps  faite  par  un  autre  ne  laisse  aucun  intervalle  disponi- 
e?(ble  pour  les  narrations  parallèles  ;  le  calcul  d'un  troisième 
.est  disposé  sans  aucune  considération  de  ce  que  les  autres 
a  disent;  enGn,  parmi  plusieurs  apparitions  relatées  par  dif- 
^  férents  narrateurs,  chacune  s'annonce  comme  la  dernière , 
_  et  cependant  n'a  rien  de  commun  avec  les  autres.  Il  fau- 
^  drait  donc  fermer  volontairement  les  yeux  pour  ne  pas  re- 
^  connaître  qu'aucun  des  rédacteurs  n'a  connu  ni  supposé  ee 
0  que  l'autre  rapporte  ;  que  chacun  d'eux  avait,  de  son  côté, 
g    entendu  raconter  la  chose  d'une  manière  différente  ;  qu'ainsi 
de  bonne  heure  il  n'y  eut  en  circulation  que  des  bruits  in- 
certains et  diversement  variés  sur  les  apparitions  de  Jésus 
ressuscité  (1). 

Au  reste,  cela  n'ébranle  pas  le  passage  de  la  première 
Épître  aux  Corinthiens»  qui,  incontestablement  authentique, 
a  été  écrite  vers  l'an  59  après  Jésus-Christ,  par  conséquent 
moins  de  trente  ans  après  sa  résurrection.  D'après  ce  ren- 
seignement, nous  devons  croire  que  plusieurs  membres  de 
la  première  communauté  encore  vivants  au  temps  de  la 
rédaction  de  l'Épitre,  et,  entre  autres,  les  apôtres,  étaient 
convaincus  qu'ils  avaient  eu  des  apparitions  du  Christ  res- 
suscité. S'ensuit-il  que  ces  apparitions  reposaient  sur  quel- 
que chose  de  réel,  c'est  ce  que  nous  examinerons  plus  tard. 
Quant  au  point  actuel,  c'est-à-dire  la  divergence  des  évan- 
gélistes,  particulièrement  au  sujet  du  lieu,  le  passage  de 


(1)  Compares  Kaiter,  Bibl.  Theol.,      Fortbildung,  2, 1,  Kap.  \  ;  Weisse,  Die 
1,  S.  256  ff-;  De  Wette,  1,  c;  Ammoo,      evamg.  Geschkhtc,  2,  7»*  Buch. 
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l'apôtre  Paul  ne  peut  fournir  aucun  motif  de  décision, 
qu'il  n'a  décrit  en  détail  aucune  de  ces  apparitions. 

§  CXXXVII. 

Qualité  du  corps  et  de  la  vie  de  Jésus  après  la  résurrectiM. 

Comment  nous  représenterons-nous  la  continuation 
vie  de  Jésus  après  la  résurrection,  et  particulière!* 
nature  de  son  corps  durant  celte  période?  Pour  répoi 
cette  question,  il  nous  faut  parcourir  encore  une  foi 
cun  des  récits  des  apparitions  de  Jésus  ressuscité. 

D'après  Matthieu,  Jésus  rencontre  (aTnîvry^ev),  le 
de  sa  résurrection,  les  femmes  qui  revenaient  du  te 
en  toute  liftte  ;  elles  le  reconnaissent,  elles  embrasse 
respect  ses  pieds,  et  il  leur  parle.  Dans  la  seconde  rei 
sur  la  montagne  de  Galilée,  les  disciples  le  voient  (i< 
mais  quelques  uns  conservent  encore  des  doutes,  e 
ici  aussi  leur  adresse  la  parole.  Quant  à  la  manière 
allait  et  venait,  il  n'en  est  rien  dit. 

Chez  Luc,  Jésus  accoste  deux  disciples  qui  étaien 
route  de  Jérusalem  à  Emmaùs,  village  voisin  (èyvi* 
icopsusTo  aÙTotç);  ceux-ci  ne  le  reconnaissent  pas  le  I 
chemin,  ce  que  Luc  attribue  à  un  empêchement  in 
ou  subjectif  qu'une  puissance  supérieure  produisit 
(oî  ôfOsAjAQi  aÙTwv  éstpaToOvTO,  toO  (jlt(  irciyvcovat  aùrov} 
n'est  que  Marc  qui,  resserrant  cet  événement  en  qi 
mots,  attribue  l'aveuglement  des  disciples  h  un  charij 
extérieur  ou  objectif  de  l'apparence  de  Jésus  (év  érepa  j 
Tout  en  cheminant,  Jésus  s'entretient  avec  les  dew 
pies  ;  après  leur  arrivée  dans  le  village,  il  les  accom 
d'après  leur  invitation,  dans  leur  logement;  il  se  m 
eux  h  table,  et  suivant  son  habitude  rompt  et  par 
pain.  Dans  ce  moment  tombe  des  yeux  des  disciples 
deau  qui  les  fermait  miraculeusement,  et  ils  le  rec< 
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:(i);  mais  dans  le  même  moment  il  devient  invisible 
ir  eux  (açavrcx;  eyeveTo  a*'  oùtôv).  Non  moins  rapidement 
'il  avait  ici  disparu,  il  apparaît  immédiatement  après  dans 
«semblée  des  apôtres,  puisqu'on  dit  que  tout  à  coup  il  se 
3uva  au  milieu  d'eux  (e<mq  ev  ficGcp  ccùtûv),  et  qu'eux,  ef- 
lyés  de  cette  apparition  soudaine,  crurent  voir  un  esprit, 
aur  leur  ôter  cette  idée  qui  les  inquiétait,  Jésus  leur  mon*» 
~-^J  ses  mains  et  ses  pieds,  il  les  engagea  à  le  toucher,  a6n 
^yû'en  palpant  son  corps,  qui  contenait  de  la  chair  et  du 
%^JV  capta  xal  6<rr£a,  ils  se  convainquissent  qu'il  n'était  pat 
^  O  fantôme;  il  se  fit  aussi  donner  un  morceau  d'un  poisson 
-^Ati  et  d'un  gâteau  de  miel,  et  il  mangea  l'un  et  l'autre 
r^ous  leurs  yeux.  L'apparition  qu'eut  Simon  est  désignée 
r^por  Luc  avec  l'expression  de  il  fut  vu,  w<pôn;  Paul  s'en  sert 
^  .aussi  dans  la  première  Épitre  aux  Corinthiens,  pour  toutes 
^les  christophanics  qu'il  y  énumère;  et  Luc  dans  les  Actes 
des  Aj  ôtres  résume  toutes  les  apparitions  pendant  les  qua- 
rente  jours,  par  l'expression  apparu,  ÔTCTavo'|/.evoç,  1,  â,  et 
par  l'expressioon  se  faire  voir,  é[/.<pavYi  ytvecôai,  10,  ftO. 
De  la  même  façon,  Marc,  exprime  l'apparition  devant  Ma- 
deleine par  il  apparut,  èçavvj,  et  l'apparition  devant  les 
voyageurs  d'Ëmmaùs  et  devant  les  onze,  par  il  fut  mani- 
festé, tçavepcoGy).  Chez  Jean  l'apparition  sur  le  bord  du 
lac  de  Tibériade  est  exprimée  par  il  se  montra,  éfovépttxrtv 
ictuTov,  et  toutes  les  christophanies  qu'il  raconte,  il  les  com- 
prend par  l'expression  de  il  fut  manifesté,  eçavepwôyi.  Chei 
Marc  et  Luc,  il  est  dit  pour  conclusion  de  la  vie  terrestre 
du  ressuscité,  qu'il  fut  enlevé  sous  les  yeux  des  apôtres,  et 
porté  au  ciel  (par  un  nuage,  d'après  les  Actes  des  Apôtres, 
1,9). 

Dans  le  quatrième  évangile,  Jésus  est  d'abord  debout 


i)  Bien  n'indique  dan»  le  texte  que  des  clou»  à  tes  mains  (Paulus,  Extf. 
Jésus  eût  été  reconnu  parce  qu'en  rora-  I lundi/.,  3,b,  S.  882;  Ruinai,  in  Lue., 
pant  le  pain  il  arait  découvert  le»  trous      p.  734)* 
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derrière  Marie-Madeleine  au  moment  ou  celle-ci  se  d< 
do  tombeau;  elle  ne  le  reconnaît  pas,  bien  qu'il  lai 
la  parole,  mais  elle  le  prend  pour  le  jardinier  jusqu'à 
la  nomme  par  son  nom  (du  ton  qui  était  si  bien 
d'elle).  Elle  veut  lui  témoigner  son  adoration;  mai 
l'en  empêche  en  lui  disant  :  Ne  me  touchez  pas, 
airrou,  et  il  la  charge  d'un  message  pour  les  apdt 
seconde  apparition  de  Jésus,  rapportée  par  Jean,  i 
dans  des  circonstances  particulièrement  remarquât)! 
apôtres,  par  crainte  des  intentions  hostiles  des  Juifs, 
réunsi,  les  portes  fermées;  tout  à  coup  Jésus  arriva, 
au  milieu  d'eux,  les  salua,  et  leur  montra  ses  main: 
cété,  probablement  sans  se  faire  toucher,  afin  qu'il: 
nussent  en  lui  le  crucifié.  Thomas,  qui  alors  n'< 
présent,  ne  se  laissant  pas  convaincre  par  le  récit 
collègues  de  la  réalité  de  cette  apparition,  et  à  cett< 
sirant  voir  et  toucher  lui-même  les  marques  des  bl 
Jésus  accéda  à  son  désir  lors  d'une  apparition  qui 
huit  jours  après  dans  les  mêmes  circonstances,  et 
toucher  les  marques  de  clous  à  ses  mains  et  la  bl< 
son  côté.  Enfin  dans  l'apparition  du  lac  de  Galilé 
était  debout  sur  le  bord  au  point  du  jour,  sans  être  ; 
des  disciples  qui  se  trouvaient  dans  le  bateau;  il  I 
manda  du  poisson,  et  il  fut  reconnu  par  Jean  à  I 
abondante  qu'il  leur  accorda  ;  de  telle  sorte  cepend 
les  disciples,  étant  venus  à  terre,  n'osaient  pas  lui 
der  s'il  était  véritablement  Jésus.  Puis  Jésus  leur  d 
du  pain  et  du  poisson,  dont  il  mangea  aussi  sans 
doute,  et  il  eut  ensuite  un  entretien  avec  Jean  et  Pie 


(1)  Il  a  déjà  été  question  plus  haut  trois  fois.  On  Ut  ensuite  :  Qtt 

(§  exiv)  de  la  partie  de  cet  entretien  re-  étiez  jeune,  vous  mettiez  -voms» 

latiTcàJean.  Quanta  Pierre,  la  question  habits,  et  vous  alliez  ois  *>om 

trois  fois  répétée  que  lui  adresse  Jésus  :  mais  quand  vous    serez  4*01 

M'aimez 'Vous?  àyxnaç  ou  ^tlcîç  jjlc,  étendrez  vos  mains,  un  amitm 

se  rapporte ,  d*après  la  manière  de  roir  billera  et  vous  mènera  où  <t*M 

ordinaire ,  à  son  reniement  répété  aussi  drez  pas,  on  ri;  viurcpo;  ,  IÇ 
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l'autre  de  quarante;  ce  n'est  que  plus  loin  que  nous  pour- 
rons approfondir  cette  divergence. 

Ainsi,  les  différents  narrateurs  évangéliques  ne  concor- 
dent que  sur  un  petit  nombre  des  apparitions  de  Jésus  après 
sa  résurrection;  la  désignation  de  lieu  faite  par  l'un  exclut 
les  apparitions  rapportées  par  les  autres  ;  la  désignation  de 
temps  faite  par  un  autre  ne  laisse  aucun  intervalle  disponi- 
ble pour  les  narrations  parallèles  ;  le  calcul  d'un  troisième 
est  disposé  sans  aucune  considération  de  ce  que  les  autres 
disent;  en6n,  parmi  plusieurs  apparitions  relatées  par  dif- 
férents narrateurs,  chacune  s'annonce  comme  la  dernière , 
et  cependant  n'a  rien  de  commun  avec  les  autres.  Il  fau- 
drait donc  fermer  volontairement  les  yeux  pour  ne  pas  re- 
connaître qu'aucun  des  rédacteurs  n'a  connu  ni  supposé  ce 
que  l'autre  rapporte  ;  que  chacun  d'eux  avait,  de  son  côté, 
entendu  raconter  la  chose  d'une  manière  différente  ;  qu'ainsi 
de  bonne  heure  il  n'y  eut  en  circulation  que  des  bruits  in- 
certains et  diversement  variés  sur  les  apparitions  de  Jésus 
ressuscité  (1). 

Au  reste,  cela  n'ébranle  pas  le  passage  de  la  première 
Épitre  aux  Corinthiens,  qui,  incontestablement  authentique, 
a  été  écrite  vers  l'an  59  après  Jésus-Christ,  par  conséquent 
moins  de  trente  ans  après  sa  résurrection.  D'après  ce  ren- 
seignement, nous  devons  croire  que  plusieurs  membres  de 
la  première  communauté  encore  vivants  au  temps  de  la 
rédaction  de  l'Epître,  et,  entre  autres,  les  apôtres,  étaient 
convaincus  qu'ils  avaient  eu  des  apparitions  du  Christ  res- 
suscité. S'ensuit-il  que  ces  apparitions  reposaient  sur  quel- 
que chose  de  réel,  c'est  ce  que  nous  examinerons  plus  tard. 
Quant  au  point  actuel,  c'est-à-dire  la  divergence  des  évan- 
gélistes,  particulièrement  au  sujet  du  lieu,  le  passage  de 


(1)  Comparez  Kaiaer,  Bibl.  Theol.,       FortbUdung,  2, 1,  Kap.  i  ;  Weisse,  Die 
I,  S.  254  ((■;  De  Wette,  1.  c;  Ammon,      evang.  Gesehwhte,  2,  71*  Buch. 
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l'apôtre  Paul  ne  peut  fournir  aucun  motif  de  décision,  pm- 
qu'il  n'a  décrit  en  détail  aucune  de  ces  apparitions. 

§  CXXXYII. 
Qualité  du  corps  et  de  la  vie  de  Jésus  après  la  résurrection. 

Comment  nous  représenterons-nous  la  continuation  de  h 
vie  de  Jésus  après  la  résurrection,  et  particulièrement  11 
nature  do  son  corps  durant  celte  période?  Pour  répondre  à 
cette  question,  il  nous  faut  parcourir  encore  une  fois  cha- 
cun des  récits  des  apparitions  de  Jésus  ressuscité. 

D'après  Matthieu,  Jésus  rencontre  (flwniVniffev),  le  matin 
de  sa  résurrection,  les  femmes  qui  revenaient  du  tombeau 
en  toute  hôte  ;  elles  le  reconnaissent,  elles  embrassent  avec 
respect  ses  pieds,  et  il  leur  parle.  Dans  la  seconde  rencontre 
sur  la  montagne  de  Galilée,  les  disciples  le  voient  (JJovtiç), 
mais  quelques  uns  conservent  encore  des  doutes,  et  Jésus 
ici  aussi  leur  adresse  la  parole.  Quant  à  la  manière  dont  il 
allait  et  venait,  il  n'en  est  rien  dit. 

Chez  Luc,  Jésus  accoste  deux  disciples  qui  étaient  sur  la 
route  de  Jérusalem  à  Emmaus,  village  voisin  (èyyîaaç  owe- 
iropeue-ro  aÙToiç);  ceux-ci  ne  le  reconnaissent  pas  le  long  do 
chemin,  ce  que  Luc  attribue  à  un  empêchement  intérieur 
ou  subjectif  qu'une  puissance  supérieure  produisit  en  cui 
(oî  o^OaXjAol  a'jTûv  ixparouvTO,  toO  jatÎ  èmyvûvai  ocùtov);  et  ce 
n'est  que  Marc  qui,  resserrant  cet  événement  en  quelques 
mots,  attribue  l'aveuglement  des  disciples  è  un  changement 
extérieur  ou  objectif  de  l'apparence  de  Jésus  (ev  ére'pa  (£op?5)» 
Tout  en  cheminant,  Jésus  s'entretient  avec  les  deux  disci- 
ples; après  leur  arrivée  dans  le  village,  il  les  accompagne, 
d'après  leur  invitation,  dans  leur  logement;  il  se  met  avec 
eux  à  table,  et  suivant  son  habitude  rompt  et  partage  le 
pain.  Dans  ce  moment  tombe  des  yeux  des  disciples  le  ban- 
deau qui  les  fermait  miraculeusement,  et  ils  le  reconnais- 
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sent(i);  mais  dans  le  même  moment  il  devient  invisible 
pour  eux  (açavroç  èyéveTocwr'  aùxôv).  Non  moins  rapidement 
qu'il  avait  ici  disparu,  il  apparaît  immédiatement  après  dam 
l'assemblée  des  apôtres,  puisqu'on  dit  que  tout  à  coup  il  se 
trouva  au  milieu  d'eux  (e<mq  ev  (xeacp  ocùtûv),  et  qu'eux,  ef- 
frayés de  cette  apparition  soudaine,  crurent  voir  un  esprit. 
Pour  leurôter  cette  idée  qui  les  inquiétait,  Jésus  leur  mon* 
tra  ses  mains  et  ses  pieds,  il  les  engagea  à  le  toucher,  a6n 
qu'en  palpant  son  corps,  qui  contenait  de  la  chair  et  des 
as,  capxa  xal  6<rria,  ils  se  convainquissent  qu'il  n'était  pat 
un  fantôme;  il  se  fit  aussi  donner  un  morceau  d'un  poisson 
rôti  et  d'un  gâteau  de  miel,  et  il  mangea  l'un  et  l'autre 
sous  leurs  yeux.  L'apparition  qu'eut  Simon  est  désignée 
par  Luc  avec  l'expression  de  il  fut  vu,  ffyfa;  Paul  s'en  sert 
aussi  dans  la  première  Épitre  aux  Corinthiens,  pour  toutes 
les  christophanics  qu'il  y  énumère;  et  Luc  dans  les  Actes 
des  Ajôtres  résume  toutes  les  apparitions  pendant  les  qua- 
rante jours,  par  l'expression  apparu,  67cravo|/.evoç,  1,  3,  et 
par  l'expressioon  se  faire  voir,  é[/.<p*vYj  ytv&jôai,  10,  40. 
De  la  môme  façon,  Marc,  exprime  l'apparition  devant  Ma- 
deleine par  il  apparut,  èçavvi,  et  l'apparition  devant  les 
voyageurs  d'Emmaûs  et  devant  les  onze,  par  il  fat  mani- 
festé, éfaveptoOm.  Chez  Jean  l'apparition  sur  le  bord  du 
lac  de  Tibériade  est  exprimée  par  il  se  montra,  é<pavépa>aiv 
éourov,  et  toutes  les  christophanies  qu'il  raconte*  il  les  com- 
prend par  l'expression  de  il  fut  manifesté,  içavepcoÔTi.  Chez 
Marc  et  Luc,  il  est  dit  pour  conclusion  de  la  vie  terrestre 
du  ressuscité,  qu'il  fut  enlevé  sous  les  yeux  des  apôtres,  et 
porté  au  ciel  (par  un  nuage,  d'après  les  Actes  des  Apôtres, 
1,9). 

Dans  le  quatrième  évangile,  Jésus  est  d'abord  debout 


i)  Bien  n'indique  dan»  le  lexte  que  des  clous  à  set  mains  (Paulns,  £ar*f« 
Jésus  eût  été  recoonu  parce  qu'en  rora-  Ilandb.,  3,  b,  S.  882;  Kuinœl,  in  Luo.9 
pant  le  pain  il  arait  découvert  le»  trous      p.  734)* 
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suivantes  :  à  savoir  qu'après  la  résurrection,   Jésus  p* 
d'une  nourriture  terrestre  et  se  laissa  toucher.  Il  est  m 
que,  dans  les  mythes  anciens,  ces  choses  sont  attribuées 
des  êtres  supérieurs,  par  exemple  l'action  de  manger  ml  M 
trois  figures  célestes  dont  Abraham  reçut  une  visite  (l.Mâs.,1  c 
18,  8),  et  la  langibilité  à  Dieu  luttant  avec  Jacob  (l.Moi,| ! 
32,  24  seq.);  mais  il  n'en  faut  pas  moins  maintenir  qu'a 
réalité  ces  deux  conditions  ne  peuvent  exister  que  dans fe 
êtres  pourvus  d'un  corps  matériel  et  organique.  En  consé- 
quence, non  seulement  les  interprètes  rationalistes,  i 
encore  des  interprètes  orthodoxes  voient  dans  ces  cira»* 
stances  la  preuve  incontestable  que,  même  après  la  résur- 
rection, la  vie  et  le  corps  de  Jésus  doivent  toujours  être 
considérés  comme  naturels  et  humains  (1).  On  appuie  e§- 
core  cette  assertion  en   remarquant  que   l'état  de  Jésas 
ressuscité  présente  absolument  le  même  progrès  que  lagoé- 
rison  successive  et  naturelle  d'un  homme  grièvement  blessé. 
Dans  les  premières  heures  après  la  résurrection,  disent  ces 
auteurs,  il  Tut  obligé  de  se  tenir  encore  dans  le  voisinage 
du  tombeau;  dans  l'après-midi,  ses  forces  sont  suffisantes 
pour  qu'il  aille  h  Emmuùs,  village  voisin;  et  ce  n'est  que 
plus  tard  qu'il  se  trouve  en  état  d'entreprendre  le  vovage 
plus  lointain  de  la  Galilée.  Ils  ajoutent  que,  même  pour  le 
laisser  toucher,  Jésus  présente  une  gradation  digne  de  re- 
marque :  le  matin  de  la  résurrection,  il  défend  à  Marie- 
Madeleine  de  le  toucher,  parce  que  son  corps  blessé  était 
encore  trop  souffrant  et  trop  endolori;   mais,  huit  jours 
après,  sa  guérison  ayant  fait  des  progrès,  il  provoque  lui- 
même  Thomas  à  toucher  ses  blessures.   Il  n'y  a  pas  jas- 
qu'au  petit  nombre  et  au  peu  de  durée  des  entrevues  de 
Jésus  avec  ses  disciples,  après  sa  résurrection,  qui  ne  té- 

(i)  Pjnlns,  £xeget.Handb.,3,b,       chaelis,  I.  c     S.  251  ff.  Comparet  «« 
S.  834  ff.  L.  J. ,  1,  b,  S.  265  ff.;  Ara-      Kewider,  L.  J.  Chr„  5.  C50 
mon,  I.  c:  Hase,  L.  J.f  $149;  Mi- 
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I        Ainsi,  on  peut  se  foire  deux  idées  principales  sur  la  vie 
j    de  Jésus  après  sa  résurrection  :  ou  bien  on  se  la  représentera 
,    comme  une  vie  naturelle,  complètement  humaine,  et  par 
,    conséquent  son  corps  aura  continué  à  être  soumis  aux  lois 
I    physiques  et  organiques;  ou  bien  on  se  représentera  sa  vie 
comme  une  vie  déjà  supérieure,  surnaturelle,  et  son  corps 
comme  un  corps  surnaturel  et  transfiguré.  Les  relations 
évangéliques  rapprochées  plus  haut  sont  de  telle  nature, 
que  chacune  de  ces  deux  opinions  peut  s'appuyer  de  quel- 
ques uns  des  traits  qu'elle  renferme.  La  forme  humaine  avec 
ses  membres  naturels,  la  possibilité  d'être  reconnu  par  cette 
forme  même,  la  persistance  des  marques  des  blessures,  les 
actes  humains  de  la  parole,  de  la  marche,  du  partage  du 
pain,  tout  cela  semble  parler  en  faveur  d'une  vie  complè- 
tement naturelle  de  Jésus,  même  après  la  résurrection.  Si 
l'on  conservait  encore  quelques  doutes,  et  si  l'on  conjectu- 
rait qu'une  corporalité  supérieure  et  terrestre  pourrait  se 
donner  une  telle  apparence  et  accomplir  de  telles  fonctions, 
on  serait  réduit  au  silence  par  les  deux  autres  circonstances 


ovrfcv,  xotî  ircpteirâri tç  owou  vT8c)c{*  Stocv 
St  jnrjpaVoç,  ixTivitç  ràcç  X'^P"*  aou»  x0^ 
âXkoq  ce  Çw<7«t  %aà  oïati  Snou  où  8t).it. 
(Y.  18  seq.)  L'évangéliste  lui-même  dit 
que  ces  paroles  adressées  par  Jésus  à 
Pierre  signifiaient  par  quelle  mort  F  apôtre 
devait  glorifier  Dieu,  oy)/aouvuv  woc'w  8a- 
varca  AoÇaaii  tov  Oiov.  Cela  indiquerait 
le  crucifiement,  qui  fut  le  genre  de  mort 
de  Pierre  d'après  la  tradition  de  l'Église 
(Ter mil.,  De  pnescr.  hœr. ,  36;  Euseb., 
H.  E.,  2 ,  25);  il  faudrait  aussi,  pour 
suivre  l'Évangéliste,  voir  une  allusion  à 
ce  supplice  dans  le  mot  que  Jésus  ajoute  : 
Suivez-moi y  àxoÀovGic  pot,  verset  20  et 
verset  22  (c'est-à-dire  :  Suivez-moi  au 
même  genre  de  mort).  Mais  dans  cette 
interprétation  le  trait  principal  :  Vous 
étendrez  les  mains,  cxtcviT;  tocç  gcTpaç, 
est  justement  placé  de  telle  sorte  qu'il 
est  impossible  de  le  rapporter  au  cru- 
cifiement :  en  effet ,  il  est  mis  avant  le 
membre  de  phrase  où  il  dit  que  Pierre 
sera  mené  où  il  ne  Tondra  pas  ;  an  con- 


traire ,  l'action  de  ceindre  (SXXoç  Çu?tt) 
qui ,  dans  cette  interprétation,  ne  peut 
signifier  que  l'action  d'attacher  à  l'effet 
d'emmener ,  devrait  être  placée  arant 
l'extension  des  maios  sur  la  croix.  Du 
moment  qu'on  abandonne  l'interpréta- 
tion que  le  rédacteur,  comme  Lùcke 
même  en  convient,  p.  703,  a  donnée 
aux  paroles  de  Jésus  d'après  l'événe* 
ment,  on  ne  voit  pas  qu'elles  renferment 
rien  de  plus  que  le  lieu  commun  de  la 
faiblesse  de  la  vieillesse  en  opposition 
avec  la  vigueur  de  la  jeunesse;  et  le 
membre  de  phrase  :  vous  mènera  ou  wus 
ne  voudrez  pas ,  ofrci  otrou  ov  Bùtiç , 
ne  va  pas  au  delà.  Le  rédacteur  du 
21e  chapitre  du  quatrième  évangile , 
ayant  eu  connaissance  de  ces  paroles 
de  Jésus  ,  prononcées  soit  comme  sen- 
tence ,  soit  de  toute  antre  façon ,  crut 
pouvoir,  à  la  manière  de  l'auteur  du 
reste  de  cet  évangile,  en  faire  une  pré- 
diction cachée  du  crucifiement  de  Pierre» 
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suivantes  :  à  savoir  qu'après  la  résurrection,   Jésus  | 

d'une  nourriture  terrestre  et  se  laissa  toucher.  Il  esi 

que,  dans  les  mythes  anciens,  ces  choses  sont  attribo 

des  êtres  supérieurs,  par  exemple  l'action  de  mange 

trois  figures  célestes  dont  Abraham  reçut  une  visite  (1. 1 

18,  8),  et  la  tangibilité  à  Dieu  luttant  avec  Jacob  (1.1 

3*2,  2&  seq.);  mais  il  n'en  faut  pas  moins  maintenir! 

réalité  ces  deux  conditions  ne  peuvent  exister  que  dai 

êtres  pourvus  d'un  corps  matériel  et  organique.  Eoc 

quence,  non  seulement  les  interprètes  rationalistes, 

encore  des  interprètes  orthodoxes  voient  dans  ces  cii 

stances  la  preuve  incontestable  que,  même  après  la  r 

rection,  la  vie  et  le  corps  de  Jésus  doivent  toujours 

considérés  comme  naturels  et  humains  (1).  On  appui* 

core  cette  assertion  en   remarquant  que    l'état  de  . 

ressuscité  présente  absolument  le  même  progrès  que  la 

rison  successive  et  naturelle  d'un  homme  grièvement  bl 

Dans  les  premières  heures  après  la  résurrection,  disec 

auteurs,  il  fut  obligé  de  se  tenir  encore  dans  le  voîsi 

du  tombeau;  dans  l'après-midi,  ses  forces  sont  suffi» 

pour  qu'il  aille  h  Emmaùs,  village  voisin;  et  ce  n'esl 

plus  tard  qu'il  se  trouve  en  état  d'entreprendre  le  vo 

plus  lointain  de  la  Galilée.  Ils  ajoutent  que,   même  poi 

laisser  toucher.  Jésus  présente  une  gradation  digne  de 

marque  :   le  matin  de  la  résurrection,  il  défend  à  Ml 

Madeleine  de  le  toucher,  parce  que  son  corps  blessé  < 

encore  trop  souffrant  et  trop  endolori;    mais,  huit} 

après,  sa  guérison  ayant  fait  des  progrès,  il  provoque 

même  Thomas  à  toucher  ses  blessures.   Il  n'y  a  pas 

qu'au  petit  nombre  et  au  peu  de  durée  des  entrevue 

Jésus  avec  ses  disciples,  après  sa  résurrection,  qui  ne 

(i)  Ptnln» ,  Excget.  Handb.y  3 ,  b,       chaelis ,  1.  c.f  S.  251  ff.  Comparai 
S.  834  ff.  L.  J. ,  1,  b,  S.  Î65  ff.;  Ara-      Neaudcr,  L.  J.  Cbr.,  5.  <KW>. 
mon,  1.  c.  ;  Ha»e,  L.  J.,  $149;  Mi- 
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inoignent,  selon  ces  interprètes,  qu'il  avait  rapporté  du 
tombeau  son  corps  naturel  et  humain  ;  car  ce  corps  même 
devait  se  sentir  trop  faible  par  l'effet  des  blessures  et  des 
souffrances  sur  la  croix,  pour  n'avoir  pas  besoin,  après  de 
courts  moments  d'activité,  de  plus  longs  intervalles  de  repos 
et  de  retraite. 

Cependant  nous  avons  vu  que  les  narrations  du  Nouveau 
Testament  renferment  aussi  des  traits  qui  favorisent  l'opi- 
nion opposée  sur  la  corporalité  de  Jésus  après  la  résurrec- 
tion. Il  faut  donc  que  les  auteurs  qui  admettent  que  son 
corps  resta  naturel  se  chargent,  en  interprétant  les  parti- 
cularités qui  paraissent  contraires  à  leur  manière  de  voir,  de 
faire  cesser  la  contradiction.  Tout  d'abord,  les  expressions 
par  lesquelles  les  apparitions  de  Jésus  sont  ordinairement 
désignées,  semblent  indiquer  quelque  chose  de  surhumain  : 
c'est  le  verbe  il  fut  vuy  cfyfa) ,  employé  dans  ce  cas  comme 
pour  le  buisson  ardent,  2.  Mos.,  3,  2,  LXX;  c'est  le 
participe  tm,  67cravd|/.8voç ,  signifiant  l'apparition  de  Jésus, 
comme  celle  de  l'ange,  dans  Tob.,  12,  19;  c'est  le  verbe 
il  apparut,  içavri ,  servant  à  désigner  l'apparition  de  Jésus 
comme  celle  des  anges,  dans  Matthieu,  1  et  2.  Mais  ce  qui 
contredit  plus  positivement  les  allées  et  venues  naturelles 
qui  peuvent  être  supposées  dans  certaines  scènes,  ce  sont 
les  apparitions  et  disparitions  soudaines  dans  d'autres;  ce 
qui  empêche  d'admettre  un  corps  humain  ordinaire,  c'est 
que  souvent  Jésus  n'est  pas  reconnu  et  que  même  il  est  fait 
mention  expresse  d'une  autre  forme^  é-rfpa  (J.op<pvî;  enGn,  ce 
qui  parait  surtout  s'opposer  à  la  tangibilité  du  corps  de 
Jésus,  c'est  la  propriété  que  Jean,  d'après  le  sens  apparent 
des  mots,  lui  attribue,  d'entrer  par  les  portes  fermées.  Mais 
si  Marie-Madeleine  prit  d'abord  Jésus  pour  le  jardinier, 
xv)7coupo{,  des  commentateurs  mêmes  qui  d'ordinaire  ne  re- 
doutent nullement  le  merveilleux,  croient  pouvoir  expliquer 
ce  fait,  en  disant  que  Jésus  s'était  fait  donner  un  habille- 
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ment  [)ar  le  jardinier,  qui,  sans  doute,  avait  sa  résidence 
dans  le  voisinage  du  tombeau;  ils  ajoutent  qu'ici,  comme 
sur  la  route  d'Emmaùs,  l'altération  des  traits  de  Jésus  par 
les  souffrances  du  crucifiement  peuvent  avoir  contribué  h 
cette  méprise,  et  que  Marc  n'a  voulu  exprimer  que  ces  deui 
choses,  en  se  servant  des  mots  :  Une  autre  forme,  hiçi 
u.op<p7)  (1).  Les  mêmes  auteurs  prétendent  que  Jésus  put  se 
retirer  de  la  manière  la  plus  naturelle,  sans  être  remarqué, 
au  milieu  de  la  surprise  joyeuse  où  la  reconnaissance  soudaine 
de  celui  qu'on  avait  cru  mort  jeta  ces  deux  mêmes  disciples 
d'Emmaùs,  qui,  voyant  un  miracle  en  tout  ce  qui  était  ar- 
rivé dans  le  retour  de  Jésus  à  la  vie,  prirent  cela  pour  une 
disparition  surnaturelle  (2).  Suivant  les  mêmes  auteurs,  le 
membre  de  phrase  :  Il  parut  au  milieu  d'eux,  £<rrr  ev  \d<;<* 
aùrcov,  ou  eiçTo  (jti<7ov,  n'indique  rien  de  surnaturel,  surtout 
chez  Jean,  où  il  est  placé  auprès  du  mot  naturel  il  vint, 
vfrfav,  il  vient,  epyexai;  mais  il  indique  seulement  l'arrivée 
imprévue  de  quelqu'un  dont  justement  on  parlait  sans  l'at- 
tendre; et,  si  les  disciples  réunis  l'ont  pris  pour  un  esprit, 
TTVcujxa,  ce  n'est  pas  qu'il  fût  entré  d'une  manière  miracu- 
leuse, mais  c'est  qu'ils  ne  pouvaient  croire  à  la  réalité  du 
retour  du  défunt  h  la  vie  (3).  Enfin,  il  est  un  trait  que 
l'on  devrait  regarder  comme  absolument  incompatible 
avec  l'opinion  qui,  de  la  vie  de  Jésus  ressuscité,  fait 
une  vie  naturelle  et  humaine  :  c'est  ce  que  dit  Jean,  que 
Jésus  entra  les 'portes  étant  fermées,  Gupûv  XÉxXeicuivw* 
y^Oev;  mais,  depuis  longtemps,  des  théologiens,  même  or- 
thodoxes, ont  interprété  cette  phrase  de  manière  qu'elle  ne 
fît  plus  contradiction  avec  l'opinion  dont  il  s'agit.  Nous  ne 
parlerons  pas  des  explications  comme  celles  de  Heumann, 


(1)  Tholuck,  sur  ce  passage;  compa-  (J)  Paolns,  I.  c„  S.  882. 

rez  Paultia,  Exeg.  Handb.,  3,  bt  S.  866.  (3)  Paulus ,  1.  e„  883  ,  93  ;  Luckr , 

881.  Une  semblable  explication  natu-       2,  S,  684  f, 
relie  a  été  tout  récemment  empruntée  à 
Hng  par  Lucke, 
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qui  prétend  que  les  portes,  Gupai ,  étaient  non  pas  celles  de 
la  maison  où  les  apôtres  étaient  rassemblés,  mais  en  géné- 
ral les  portes  dans  la  ville  de  Jérusalem,  et  qu'en  disant 
qu'elles  étaient  fermées,  les  évangélistes  avaient  voulu  seu- 
lement désigner  cette  heure  de  la  nuit  où  l'on  a  l'habitude 
de  fermer  les  portes;  mais  que  la  crainte  des  Juifs,  ço'êoç 
tûv  iou&aïuv,  était  la  cause,  non  pas  de  cette  fermeture  des 
portes,  mais  de  la  réunion  des  apôtres  en  un  seul  endroit. 
Nous  irons  à  Calvin  lui-même,  qui  dit  que  c'est  une  argutie, 
puériles  argutiœ,  de  soutenir  que  le  corps  de  Jésus  péné- 
tra à  travers  le  fer  et  les  planches,  per  médium  ferrum  et 
asseres,  que  le  texte  n'y  donne  aucunement  lieu,  et  qu'il  y 
est  dit,  non  pas  que  Jésus  soit  entré  à  travers  les  portes 
fermées,  per  januas  clausas,  mais  seulement  qu'il  parut 
soudain  au  milieu  de  ses  disciples  les  portes  étant  fermées, 
quum  clausœ  essetil  januœ  (t).  Cela  n'empêche  pas  que 
l'entrée  de  Jésus,  dont  Jean  parle  ici,  ne  soit  regardée  par 
Calvin  comme  un  miracle;  mais  dès  lors  ce  miracle  consis- 
terait en  ceci,  que  les  portes,  qui  étaient  fermées,  s'ouvrirent 
soudainement  à  l'approche  du  Seigneur  et  au  signe  de  sa 
majesté  divine,  quum  fores  clausœ  fuissent,  sed  quœ  Do- 
mino veniente  subito  patuerunt  ad  nutum  divinœ  majestatis 
ejus  (2).   Tandis  que  des  interprèles  plus  modernes  se 
contentent  de  conserver  ici  quelque  chose  de  miraculeux 
dans  l'entrée  de  Jésus,  sans  décider  en  quoi  le  miracle  con- 
sista (3),  le  rationalisme  a  su  en  bannir  complètement  le 
merveilleux.  Les  portes  fermées,  disent  les  auteurs  de  cette 
opinion,  furent  ouvertes  h  Jésus  par  des  mains  humaines; 
Jean  n'omet  d'en  parler  que  parce  que  cela  s'entend  de  soi, 
et  même  il  y  aurait  eu  peu  de  goût  de  sa  part  h  dire  :  Ils 
lui  ouvrirent  les  portes  et  il  entra  (II). 

(1)  Calvin,  Corn  m.  in  Joh.,  sur  ce  (3)  Tliolurk  et  Olsh. ,  sur  ce  pauage» 
patsage,  p.  363  scq.,  éd.  Tholuck.  (4)  Griesbacb,  Vorlesungen  iiber  Her- 

(2)  C'est  ce  que  dit  Suiccr,  Tlies.s.  i>.,  meneutiAt&.  305;  Paultis,  S.  835.  Coin* 
Ôvpoc.  Comparez  Micbaelia,  S.  265.  parc/.  Liuke ,  2,  S.  683  ff. 

il.  42 
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Mais  en  interprétant  de  la  sorte  la  phrase  :  //  entre  la 
portes  fermées ,  epx*Tai  tûv  ôupûv  xexXewpivuv ,  les  théolo- 
giens n'ont  été  nullement  sans  préjugé.  Calvin  surtout  ne 
Ta  pas  été;  car,  lorsqu'il  dit  que  les  papistes  soutîenneot 
une  véritable  pénétration  du  corps  de  Jésus  à  travers  les 
portes  fermées,  afin  de  gagner  que  le  corps  de  Jésus  est 
immense  et  n'est  contenu  en  aucun  lieu,  ut  corpus  Christi 
immensum  esse,  ntdloque  loco  contineri  obtineant,  évidem- 
ment il  ne  se  débat  contre  cette  explication  des  paroles  de 
Jean  que  pour  ne  pas  donner  de  l'appui  à  la  doctrine  de 
l'ubiquité  du  corps  de  Jésus,  doctrine  qui  est  choquante 
pour  lui.  Les  commentateurs  plus  modernes,  au  contraire, 
avaient  intérêt  à  éviter  la  contradiction  qui,  dans  nos  idées, 
se  trouve  entre  la  composition  matérielle  d'uu  corps  et  sa 
propriété  de  pouvoir  pénétrer  sans  obstacle  à  travers  d'au- 
tres corps  également  matériels.  Mais  comme  nous  ne  sa- 
vons pas  si,  au  point  de  vue  des  auteurs  du  Nouveau  Tes- 
tament, cela  formait  une  contradiction,  la  crainte  qu'elle 
nous  inspire  ne  nous  autorise  pas  à  nous  soustraire  à  la  li- 
gnification du  texte,  si  ce  texte  veut  dire  que  le  corps  de  Jésus 
passa  à  travers  les  portes  fermées.  On  pourrait,  k  la  rigueur, 
entendre  l'expression  :  Les  portes  étant  fermées,  tûv  dupâv 
xExXeujjjivwv ,  comme  désignant  simplement  l'état  d'inquié- 
tude où  l'exécution  de  Jésus  avait  jeté  les  disciples.  Mais 
des  doutes  contre  cette  interprétation  s'élèvent  tout  d'abord, 
quand  on  voit  cette  particularité  répétée  lors  de  l'apparition 
de  Jésus  devant  Thomas;  car,  si* elle  ne  signifiait  pas  plus 
que  ce  que  l'on  prétend,  ce  n'eût  guère  été  la  peine  de  la 
répéter  (1).  Ainsi,  dans  ce  second  cas,  nous  pouvons  laisser 
de  côté  ce  motif  allégué  pour  expliquer  la  fermeture  des 
portes;  d'autre  part,  remarquons  que,  dans  la  phrase,  le 
verbe  il  vient,  fp^erai,  est  immédiatement  uni  avec  portes 

(i)  Voye*  Tholuck  et  De  Wette,  sur  ce  pansage. 
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fermées,  tôv  Ôupwv  xexXetffjjtivcov  ;  dès  lors  il  devient  proba- 
ble que  cetle  circonstance  est  destinée  à  déterminer  la  ma- 
nière de  venir  de  Jésus  (1).  Continuons  l'examen  du  texte. 
Après  avoir  dit  une  seconde  fois  que  Jésus  vint  les  portes 
fermées,  l'évangéliste  dit  une  seconde  fois  encore  :  Il  parut 
au  milieu  d'euœ,  iam  eiç  to  pticov.  Cela,  étant  joint  au  verbe 
il  vint y  rftôev,  et  servant  à  en  déterminer  le  sens  avec  plul 
de  précision,  exprime  dans  tous  les  cas  l'apparition  soudaine 
de  Jésus  sans  qu'on  eût  pu  le  voir  venir.  De  ces  particula- 
rités prises  ensemble  il  résulte  incontestablement  ceci  au 
moins  :  qu'il  s'agit  d'une  venue  sans  les  conditions  ordi- 
naires, par  conséquent  d'une  venue  miraculeuse.  Ce  miracle 
aura-t-il  consisté  dans  une  pénétration  du  corps  à  travers 
les  planches  des  portes  ,  c'est  ce  que  les  partisans  du  mi- 
raculeux  parmi  les  commentateurs  nient  avec  une  très 
grande  assurance,  en  observant  qu'il  n'est  dit  nulle  part  que 
Jésus  soit  arrivé  à  travers  les  portes  fermées ,  Sik  tûv  ôupûv 
x£x^ti<j[/iva)v  (2).  Mais,  dans  le  fait,  l'évangéliste  n'entend 
nullement  déterminer  que  Jésus,  comme  Michaëlis  s'exprime, 
soit  positivement  entré  dans  la  chambre  à  travers  les  pores 
du  bois,  son  opinion  est  seulement  que  les  portes  étaient 
fermées  et  restèrent  fermées,  et  que  cependant  Jésus  parut 
tout  &  coup  dans  la  chambre,  de  sorte  que  les  murailles,  les 
portes,  bref  tous  les  obstacles  interposés  ne  l'avaient  pas 
empêché  d'entrer.  Au  lieu  de  nous  demander,  à  tort,  de  leur 
montrer,  dans  le  texte  de  Jean,  une  indication  que  celui-ci 
n'entend   nullement  donner,   ils  doivent  nous  demander 
pourquoi,  si  l'évangéliste  a  supposé  l'ouverture  miraculeuse 
des  portes,  il  n'a  pas  mis  ce  miracle  en  relief.  A  cet  égard, 
Calvin  eut  la  main  très  malheureuse  lorsqu'il  s'appuya  sur 
les  Actes  des  Apôtres,  12,  6  seq.,  où  il  est  dit  que  Pierre 
s'échappa  de  la  prison  fermée.  Personne,  dit- il,  ne  songe 

(4)  Comparez  Olshauten,  2,  8.  591»  (2)  Ainsi  s'expriment,  outre  CaWin, 

Anm.  Lùckf ,  1.  c;  Olsbansen,  530  f. 
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a  soutenir  qu'en  ce  cas  les  portes  soient  restées  fermées,  et 
que  Pierre  ait  passé  à  travers  les  serrures  et  les  planches. 
Non  sans  doute,  personne  n'y  a  songé  ;  car  il  est  dit  expres- 
sément dans  ce  passage,  que  la  porte  de  fer  de  la  prison  qoi 
conduisait  à  la  ville  s'ouvrit  à  eux  d'elle-même*  tîtiç  oùto- 
(mcttï  ^vofyÔY)  auroîç  (v.  10).  Cette  remarque,  vive  et  belle 
peinture  qui  met  le  miracle  sous  les  yeux  du  lecteur,  n'au- 
rait certainement  pas  été  omise  les  deux  fois  par  notre 
évangéliste,  s'il  eût  songé  à  l'ouverture  miraculeuse  des 
portes. 

Tandis  que  le  merveilleux  n'est  susceptible  d'être  ni  écarté 
ni  amoindri  dans  le  récit  de  Jean,  on  ne  vient  pas,  non  plus 
à  bout  d'expliquer  naturellement  les  expressions  par  les- 
quelles Luc  désigne  les  arrivées  et  les  départs  de  Jésus.  Cet 
évangéliste ,  quaud  il  dit  que  Jésus  vient ,  se  sert  de  l'ex- 
pression :  paraître  au  milieu  des  disciples ,  crijvai  ev  \d** 
rôv  (xaÔ7)Tcov  ;  quand  il  dit  que  Jésus  s'en  va,  il  se  sert  de 
l'expression,  disparaître  de  devant  eux,  a<pavroç  yCveofai  en:' 
aoTôv.  La  coïncidence  de  ces  expressions,  quand  on  y  joint 
la  terreur  des  disciples  et  la  méprise  qui  le  leur  fit  regarder 
comme  un  esprit,  ne  permet  guère  de  penser  à  autre  chose 
qu'à  une  apparition  miraculeuse.  D'ailleurs,  quand  on  pour- 
rait encore  se  figurer  comment  Jésus  entra  par  voie  natu- 
relle, sans  être  aperçu,  dans  une  chambre  remplie  de  monde, 
il  n'en  est  pas  moins  impossible  de  se  figurer  comment  il 
aurait  pu  se  dérober,  inaperçu  et  sans  être  suivi,  aux  deux 
disciples  d'Emmaùs,  avec  lesquels  il  était,  ce  semble,  seul 
à  table  (1). 

Que  Marc  par  l'expression  :  Une  autre  forme,  i-çifn 
p.op<p7j,  entende  une  forme  miraculeusement  transformée, 
c'est  ce  qu'on  n'aurait  jamais  dû  nier  (2).  Mais  cela  a  moins 
d'importance,  car  ce  n'est  qu'une  explication  que  l'écrivain 

(1)  Olthanseo,  1.  c,  S.  530.  (2)  Compires  Fritischc,  ù»  Mmtu, 

p.  7*5. 
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donne  de  la  circonstance  que  Luc  lui  fournissait,  mais  au- 
trement expliquée  :  à  savoir  que  les  deux  voyageurs  n'avaient 
pas  reconnu  Jésus.  Si  Marie-Madeleine  prit  Jésus  pour  le 
jardinier,  cette  méprise,  dans  l'opinion  de  l'évangéliste,  n'est 
pas  due  à  un  emprunt  d'habit;  mais  on  l'expliquera,  confor- 
mément à  l'esprit  de  la  narration,  en  admettant  soit  que  ses 
yeux  furent  retenus,  xpaTeicôat,  soit  que  Jésus  avait  revêtu 
une  autre  forme,  érspa  pp<ptf;  si  elle  le  prit  pour  le  jardi- 
nier, c'est  tout  simplement  qu'elle  rencontra  dans  te  jardin 
cet  homme  à  elle  inconnu.  Les  narrations  évangéliques  ne 
nous  autorisent  pas,  non  plus,  à  supposer  que  la  figure  de 
Jésus  eût  été  altérée  par  les  souffrances  du  crucifiement, 
et  que  ses  blessures  se  soient  guéries  peu  à  peu.  La  phrase 
de  Jean  :  Ne  me  touchez  pas,  pif  [/.ou  cnrrou,  si  elle  expri- 
mait, comme  on  le  prétend,  la  crainte  d'un  attouchement 
douloureux,  seraiten  contradiction  non  seulement  avec  Mat- 
thieu, d'après  lequel  Jésus  le  matin  même  du  jour  de  la 
résurrection  laissa  embrasser  ses  pieds  par  les  femmes,  mais 
encore  avec  Luc,  d'après  lequel  le  même  jour  il  provoqua 
les  apôtres  à  le  toucher;  et  dès  lors  on  serait  en  droit  de  se 
demander  laquelle  de  ces  deux  narrations  est  la  véritable. 
Mais,  dans  le  contexte,  rien  absolument  n'indique  que 
Jésus  se  soit  défendu  de  l'attouchement^  axreffôat,  à  cause 
de  la  douleur  que  cela  lui  aurait  causé;  celte  défense  a 
pu  être  dictée  par  différents  motifs  :  par  lequel  ?  C'est  ce 
qu'on  n'a  pas  encore  décidé  en  raison  de  l'obscurité  du 
passage  (1). 

Mais  le  plus  singulier  renversement  d'idées,  c'est  quand 
on  a  dit  que  le  petit  nombre  et  le  peu  de  durée  des  entre- 
vues de  Jésus  avec  ses  disciples  après  la  résurrection  prou- 

(i)  Voyez  les  différentes  explications  ff.) ,  bien  que  je  sois  d'accord  avec  lai 

dans  Tholuck  et  dans  Lûcke.  Ce  dernier  sur  le  reste  de  l'explication  dans  le  con- 

regarde  comme  nécessaire  un  change-  texte  de  laquelle  ils  se  trouvent,  je  ne 

ment  de  leçon.  Quant  à  l'interprétation  puis  m'empècherde  la  considérer  comme 

que  Weisse  donne  de  ces  mots  (î,  S.  395  manquée. 
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vaienl  qu'il  s'était  senti  trop  faible  pour  des  efforts  prolongés 
et  fréquents,  et  qu'ainsi  il  avait  été  soumis  aux  lois  d'une 
guérison  naturelle.  C'est  tout  le  contraire  :  si  de  cette  façon 
il  avait  eu  besoin  de  soins  corporels,  il  aurait  dû  être  non 
pas  rarement,  mais  toujours,  auprès  de  ses  disciples,  de  qui 
avant  tous  autres  il  avait  à  attendre  de  pareils  soins.  En  ef- 
fet, où  donc  se  serait-il  tenu  dans  les  longs  intervalles  qui  oot 
séparé  ses  apparitions?  dans  la  solitude?  en  plein  champ? 
dans  le  désert  et  sur  des  montagnes?  Ce  n'étaient  point  là 
des  lieui  où  un  malade  put  résider,  et  il  n'y  a  plus  qu'à 
soutenir  qu'il  serait  demeuré  caché  chez  des  associés  secrets 
dont  ses  apôtres  mêmes  n'avaient  pas  connaissance.  Mais 
tenir  ainsi  secrète  sa  véritable  résidence,  même  devant  ses 
disciples,  à  qui  il  ne  se  serait  montré  que  rarement,  et  en 
arrangeant  à  dessein  des  apparitions  et  des  disparitions  sou- 
daines, c'eût  été  un  escamotage,  une  fausse  apparence  du 
merveilleux  avec  laquelle  il  aurait  prétendu  leur  faire  illu- 
sion ;  et  cela  nous  présenterait  Jésus  et  sa  cause  entière  sous 
un  jour  qui,  étranger  aux  documents  que  nous  avons  sous 
les  yeux,  n'est  que  le  produit  du  reflet  d'idées  modernes, 
au  reste  déjà  tombées  dans  le  discrédit.  Les  évangélîstes  ne 
veulent  pas  dire  autre  chose,  si  ce  n'est  que  Jésus  ressus- 
cité, après  ces  courtes  apparitions  parmi  les  siens,  se  reti- 
rait, comme  un  être  supérieur,  dans  l'invisibilité,   et  en 
ressortait  où  et  quand  il  le  jugeait  convenable  (1). 

Enfin,  en  supposant  que  Jésus  soit  rentré,  par  la  résur- 
rection, en  une  vie  purement  naturelle,  comment  s'en  figu- 
rer la  fin?  Si  l'on  veut  être  conséquent,  il  faut  le  faire 
mourir  d'une  mort  naturelle,  plus  (2)  ou  moins  de  temps 
après  son  retour  à  la  vie.  C'est  aussi  ce  que  Paulus  indique, 
en  disant  que  Jésus,  bien  qu'il  se  fût  rétabli  de  l'état  de 

(i)  Comparas  là -des  sut  particulière-  noch  27  Jahre  leibhaftigauf  Erden  gê- 
nent Weiue,  1.  c,  S.  339  ff.  lebt,  und  zum  Wokle  der  Mensckkek  im 

(S)  Brennecke  ,   Biblischer  Beweis  ,  der  Suite  fortgewirkt  habe,  1819. 
dass    Jésus   nach    seine r   Auferstehung 
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Ainsi,  on  peut  se  faire  deux  idées  principales  sur  la  vie 
de  Jésus  après  sa  résurrection  :  ou  bien  on  se  la  représentera 
comme  une  vie  naturelle,  complètement  humaine,  et  par 
conséquent  son  corps  aura  continué  à  être  soumis  aux  lois 
physiques  et  organiques;  ou  bien  on  se  représentera  sa  vie 
comme  une  vie  déjà  supérieure,  surnaturelle,  et  son  cQrps 
comme  un  corps  surnaturel  et  .transfiguré.  Les  relations 
évangéliques  rapprochées  plus  haut  sont  de  telle  nature, 
que  chacune  de  ces  deux  opinions  peut  s'appuyer  de  quel- 
ques uns  des  traits  qu'elle  renferme.  La  forme  humaine  avec 
ses  membres  naturels,  la  possibilité  d'être  reconnu  par  cette 
forme  même,  la  persistance  des  marques  des  blessures,  les 
actes  humains  de  la  parole,  de  la  marche,  du  partage  du 
pain,  tout  cela  semble  parler  en  faveur  d'une  vie  complè- 
tement naturelle  de  Jésus,  même  après  la  résurrection.  Si 
l'on  conservait  encore  quelques  doutes,  et  si  l'on  conjectu- 
rait qu'une  corporalité  supérieure  et  terrestre  pourrait  se 
donner  une  telle  apparence  et  accomplir  de  telles  fonctions, 
on  serait  réduit  au  silence  par  les  deux  autres  circonstances 


avrov,  xoti  KcputraTctç  otrov  #9ili<;'  Srav 
es  yupaavjç,  tx-rcvit;  toc;  X'~P**  aou»  *°^ 
âXXoç  ot  C'était  xai  ofacc  Znov  ov  0«lec. 
(V.  18  seq.)  L'évangéliste  lui-même  dit 
qtie  ces  paroles  adressées  par  Jésus  à 
Pierre  signifiaient  par  quelle  mort  F  apôtre 
devait  glorifier  Dieu,  oy)p.afv«»v  icoco»  Qot- 
varo)  £oÇaact  tov  0co'v.  Cela  indiquerait 
le  crucifiement,  qui  fut  le  genre  de  mort 
de  Pierre  d'après  la  tradition  de  l'Église 
(Tertull.,  De  prœscr.  hœr. ,  36;  Euseb., 
H.  E.,  2,  25};  il  faudrait  aussi,  pour 
suivre  l'Évangéliste,  voir  une  allusion  à 
ce  supplice  dans  le  mot  que  Jésus  ajoute  : 
SuiveZ'tnoi,  àxo^ovGtc  p.oc,  verset  20  et 
verset  22  (  c'est-à-dire  :  Suivez-moi  au 
même  genre  de  mort).  Mais  dans  cette 
interprétation  le  trait  principal  :  Fous 
étendrez  les  mains ,  txTcvtî;  raç  x<7pac  » 
est  justement  placé  de  telle  sorte  qu'il 
est  impossible  de  le  rapporter  au  cru- 
cifiement :  en  effet ,  il  est  mis  arant  le 
membre  de  phrase  où  il  dit  que  Pierre 
sera  mené  où  il  ne  vondra  pas  ;  an  con- 


traire ,  l'action  de  ceindre  (cUXo;  Çweii) 
qui,  dans  cette  interprétation,  ne  peut 
signifier  que  l'action  d'attacher  à  l'effet 
d'emmener ,  devrait  être  placée  arant 
l'extension  des  mains  sur  la  croix.  Du 
moment  qu'on  abandonne  l'interpréta- 
tion que  le  rédacteur,  comme  Lùcke 
même  en  convient ,  p.  703 ,  a  donnée 
aux  paroles  de  Jésus  d'après  l'événe* 
ment,  on  ne  voit  pas  qu'elles  renferment 
rien  de  plus  que  le  lien  commun  de  la 
faiblesse  de  la  vieillesse  en  opposition 
avec  la  vigueur  de  la  jeunesse;  et  le 
membre  de  phrase  :  vous  mènera  où  'vous 
ne  -voudrez  pas,  ofcct  Sirov  ou  BiXttç, 
ne  va  pas  au  delà.  Le  rédacteur  du 
2ia  chapitre  du  quatrième  évangile  , 
ayant  eu  connaissance  de  ces  paroles 
de  Jésus  ,  prononcées  soit  comme  sen- 
tence, soit  de  toute  autre  façon,  crut 
pouvoir,  à  la  manière  de  l'auteur  du 
reste  de  cet  évangile,  en  faire  une  pré- 
diction cachée  du  crucifiement  de  Pierre, 
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Celte  idée  n'est  pas,  non  plus,  au  point  de  vue  des  évan- 
gélistes,  en  opposition  avec  les  particularités  que  les  par- 
tisans de  l'opinion  purement  naturelle  de  la  vie  de  Jésus 
ressuscité  ont  coutume  de  faire  valoir.  Si  Jésus  but  et  man- 
gea, cela  ne  supposait  pas  plus,  dans  le  cercle  d'idées  dont 
il  s'agit,  un  véritable  besoin  en  lui,  que  le  repas  pris  par 
Jéhova  en  compagnie  de  deux  anges  chez  Abraham  ;  la  pos- 
sibilité de  manger  n'implique  pas  ici  la  nécessité  de  manger. 
L'attouchement  était  la  seule  preuve  possible  contre  l'ob- 
jection de  ceux  qui  auraient  dit  qu'un  spectre  sans  corps 
avait  apparu  aux  disciples  ;  de  plus,  des  êtres  divins,  d'après 
des  idées  antiques  non  seulement  grecques,  mais  encore 
hébraïques  (ainsi  que  cela  résulte  du  passage  cité  plus  haut, 
1.  Mos.,  32,  2/i),  se  sont  montrés  tangibles,  à  la  diffé- 
rence de  vaines  ombres;  ce  qui  ne  les  assujettissait  pas  plus 
aux  lois  de  la  matière,  que  Jésus  tangible  n'y  parait  assujetti 
quand  il  s'éclipse  soudainement  et  pénètre,  sans  obstacle, 
dans  des  chambres  fermées  (1). 

Une  tout  autre  question,  c'est  de  savoir  si,  à  notre  point 
de  vue  formé  par  une  plus  exacte  connaissance  de  la  nature, 
ces  deux  ordres  de  faits  sont  compatibles.  Ici  nous  devrons 
nécessairement  dire  :  un  corps  qui  mange  des  aliments  visi- 
bles, doit  être  visible  lui-même;  l'usage  des  aliments  sup- 
pose un  organisme;  or,  l'organisme  est  de  la  matière  orga- 
nisée, et  celle-ci  n'a  pas  la  propriété  de  disparaître  et  de 
redevenir  visible  à  volonté  (2).   Mais  surtout,  ce  qui  est 

(iî  Ce  qu'il  y  a  de  flottant  daus  l'idée  sait  comment  accorder  cette  particula- 

qui  fait  le  fond  de  tout  ceci ,  est  bien  rite  de  Luc  avec  le*  autre» ,  et  qu'il  la 

exprimé  par  Origène ,  quand  il  dit  de  regarde  comme  quelque  addition  tradi- 

Jésus  ,  e.  Ois.,  2 ,  62  :  Et  après  la  ré-  tionnelle  (Faits principaux,  I.  c,  S.  50). 

•nrrection  il  était  comme  sur  une  limite  Mais  à  quoi  cela  lui  sert-il?  reste  ton- 

entre  le  corps  ,  tel  qu'il  était  avant  la  jours  la  tangibilité  dont  parle  Jean;  elle 

passion,  et  l'Ame  qui  paraissait  dépouil-  appartient ,  aussi  bien  que  l'action  de 

lée  de  ce  corps,  Kcti  £v  yc  txtxh.  tyjv  àva-  manger,  aux  conditions  de  la  vie  ter- 

orotviv  awToû  vvfrio  ci  «v  uiôoptw  xtvî  rtslrt,  aux  rapports  du  monde  matériel, 

rÇfc  ws^vtyjtoç  to3  irpfc  tov  «?$ov«  a»-  auxquels ,  d'après  la  supposition  mène 

paroç,  xotl  tpw  yvptjv  rocovrou  owpaTo;  de  Kern ,  le  corps  de  Jésus  ressuscite 

<pafyia8at  farf*.  ne  devait  plus  être  assujetti. 

(2)  Aussi  Kern  confesse -t  il  qu'il  ne 
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y  tout  à  fait  spécial,  c'est  que  le  corps  de  Jésus  était  tangible, 
,  et,  au  palper, faisait  sentir  de  la  chair  et  des  os;  il  était  donc 
,  pourvu  de  la  propriété  de  résister,  que  possède  la  matière, 
_  et  il  la  possédait,  de  la  même  façon,  en  qualité  de  corps  so- 
lide. Au  contraire,  s'il  était  en  état  d'entrer  dans  des  maisons 
^  et  des  chambres  fermées  sans  en  être  empêché  par  l'interpo- 
r  sition  de  murs  et  de  portes,  il  prouvait  par  là  que  justement 
.    cette  résistance  de  la  matière  solide  n'était  pas  un  de  ses  at- 
.    tributs.  Ainsi,  d'après  les  récits  évangéliques,  dans  le  même 
temps  cette  propriété  lui  aurait  appartenu  et  ne  lui  aurait  pas 
appartenu;  donc  il  demeure  établi  que  la  manière  dont  les 
évangélistes  représentent  la  corporalité  de  Jésus  après  la  ré- 
surrection, est  contradictoire  en  soi.  Et  la  contradiction  n'est 
pas  telle,  qu'elle  se  partage  entre  les  différents  narrateurs; 
non,  la  relation  d'un  seul  et  même  évangéliste  renferme  ces 
traits  contradictoires.  Sans  doute,  le  court  récit  de  Matthieu, 
où  il  est  dit  :  Elles  lui  embrassèrent  les  pieds,  sxpaTr,(iav 
aÙToS  toù;  iro&x;  (v.  9),  ne  contient  que  le  fait  de  la  tangi- 
hilité,  sans  faire  en  même  temps  ressortir  un  fait  qui  soit  en 
contradiction  ;  inversement,  chez  Marc,  l'expression  :  En 
une  autre  forme,  év  érepa  (iop<pTj  (v.  12),  montre  quelque 
chose  de  surnaturel,  sans  que  d'autre  part  le  contraire  soit 
supposé  d'une  manière  précise.  Mais  il  n'en  est  plus  de 
même  chez  Luc  :  être  palpable  et  manger  indiquent  aussi 
précisément  une  matière  organique  que  les  apparitions  et 
disparitions  soudaines  indiquent  le  contraire.  C'est  surtout 
dans  le  quatrième  évangile  que  se  heurtent  les  membres 
de   cette    contradiction,    puisque   Jésus,    immédiatement 
après  avoir  pénétré  dans  la  chambre  fermée  à  travers  les 
murs  et  les  portes  (1),  se  laisse  toucher  par  Thomas  qui 
doute. 

(1)  La  faculté  de  Jésus  de  pénétrer  patible  arec  ce  qui  est  dit,  que,  pour  la 

au  trarers  des  portes  fermées  a  été  ju-  résurrection ,  il  eut  besoin  que  la  pierre 

gée  par  plusieurs  Pères  de  l'Église  et  du  tombeau  eut  été  enlerée  préalable- 

tbéologiens  orthodoxes  comme  peu  corn-  ment.  Aussi  ont-ils  soutenu  la  proposi- 
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§   CXXXVIII. 

Débats  sur  la  réalité  de  la  mort  et  de  la  résurrection  de  Jésus. 

La  proposition  :  un  mort  est  revenu  à  la  vie,  est  com- 
posée de  deux  parties  si  contradictoires,  que,  toutes  les  fois 
que  l'on  veut  conserver  Tune,  l'autre  menace  de  disparaî- 
tre. Si  réellement  il  est  revenu  à  la  vie,  on  pense  naturel- 
lement qu'il  n'était  pas  tout  à  fait  mort;  mais,  s'il  était  vé- 
ritablement mort,  on  a  de  la  peine  à  croire  qu'il  ait  repris 
la  vie. 

Quand  on  se  fait  une  juste  idée  du  rapport  entre  le  corps 
et  l'âme,  quand  on  ne  les  sépare  pas  abstraitement  l'un  de 
l'autre,  quand  on  les  comprend  également  dans  leur  iden- 
tité, l'âme  comme  l'intérieur  du  corps,  le  corps  comme 
l'extérieur  de  l'âme,  on  ne  sait  plus  comment,  je  ne  dirai 
pas  concevoir,  mais  seulement  se  figurer  le  retour  d'un 
mort  à  la  vie.  Ce  que  nous  nommons  l'âme  est  le  centre 
régulateur  où  viennent  concourir  les  forces  et  les  activités 
du  corps;  sa  fonction,  ou  plutôt  l'âme  même,  consiste  à 
maintenir  toutes  les  autres  élaborations  dont  le  corps  est 
susceptible,  dans  une  subordination  non  interrompue  sous 
l'unité  supérieure  de  l'élaboration  vitale  organique  qui  chez 
l'homme  est  la  base  de  la  partie  spirituelle;  mais,  une  fois 
que  ce  concours  a  cessé,  la  domination  est  rendue,  dans 
les  différentes  parties  du  corps,  à  ces  autres  principes  infé- 
rieurs dont  l'œuvre  en  se  poursuivant  produit  la  corrup- 
tion. Du  moment  que  l'empire  leur  aura  été  donné,  ils 
seront  peu  disposés  à  le  restituer  à  l'âme,  leur  ancienne 
maîtresse;  ou  plutôt  cela  est  impossible,  parce  que,  indé- 
pendamment de  toute  question  sur  l'immortalité  de  l'esprit 


tion  suivante  :  Returrexit  Christus  clauso      rerolmto  per  mmgelmm  Upide.  Qvautedt, 
tepulcro,  sive  nondum  ab  ostio  sepulcri       7%eoL  didmct,  poUm,,  &,  p.  5&2. 
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humain,  l'Ame  en  tant  qu'Ame  (1)  cesse  aussitôt  avec  la  do- 
mination et  l'activité  qui  composent  son  existence;  par 
conséquent,  dans  une  revivification»  même  quand  on  invo- 
querait un  miracle,  il  s'agirait  directement  de  créer  une  Ame 
„  nouvelle. 

Seul,  le  dualisme  qui  est  devenu  populaire  au  sujet  du 
i  rapport  entre  l'Ame  et  le  corps  favorise  l'opinion  de  la  pos- 
sibilité d'une  revivification  proprement  dite.  On  s'y  figure 
~  l'Ame  comme  l'oiseau,  qui,  bien  qu'échappé  pour  un  temps 
à  la  cage,  n'en  peut  pas  moins  être  repris  et  ramené  dans  sa 
prison  ;  et  c'est  à  de  pareilles  images  que  l'homme,  qui  pense 
avec  son  imagination,  rattache  l'idée  qu'il  se  fait  de  la  revi- 
vification. Mais,  au  point  de  vue  même  de  ce  dualisme,  l'im« 
possibilité  logique  d'une  telle  opération  se  dissimule  plus 
qu'elle  ne  s'amoindrit  véritablement.  Car  enfin,  même  avec 
la  séparation  la  plus  abstraite,  on  ne  peut  pas  se  représen- 
ter la  coexistence  du  corps  et  de  l'Ame  comme  étant  aussi 
indifférente  et  aussi  inanimée  que  s'il  s'agissait  d'une  boite 
et  de  son  contenu;  mais  la  présence  de  l'Ame  produit,  dans 
le  corps,  des  effets  qui  à  leur  tour  sont  les  conditions  de  la 
possibilité  de  cette  présence.  De  la  sorte,  dès  que  l'Ame  a 
quitté  le  corps,  les  activités  qui,  d'après  l'idée  dualistique, 
sont  les  expressions  les  plus  immédiates  de  l'influence  de 
l'Ame,  y  seront  suspendues;  en  même  temps,  les  organes 
de  ces  activités,  le  cerveau,  le  sang,  etc.,  commenceront  à 
interrompre  leur  jeu  et  à  devenir  impropres  à  tout  mouve- 
ment; notez  que  l'instant  même  de  la  mort  réelle  sera  le 
signal  de  ce  changement.  Si  donc  l'Ame  qui  vient  de  s'échap- 
per pouvait  concevoir  le  désir  ou  recevoir  d'un  autre  l'ordre 
de  rentrer  dans  le  corps  son  ancienne  résidence ,  elle  le 
trouverait,  même  après  les  premiers  moments,  inhabitable, 
dans  ses  parties  les  plus  nobles,  et  incapable  de  la  servir, 

i 

(i)  Dans  le  langage  métaphysique ,  les  Allemands  appellent  ame  (Scele)  l'eaprit 
{Geùt)  incorporé.  (Mole  du  traducteur.) 
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Restaurer  comme  un  membre  malade  les  organes  les  plus 
immédiats  de  son  activité  qui  ont  été  frappés  d'inutilité  par 
la  mort,  lui  serait  absolument  impossible,  attendu  que,  pour 
faire  quoi  que  ce  soit  dans  le  corps,  elle  a  justement  besoin 
du  service  de  ces  organes;  elle  devrait  donc,  quand  même 
un  charme  la  retiendrait  dans  le  corps,  le  laisser  se  cor- 
rompre, parce  qu'elle  serait  hors  d'état  d'y  exercer  aucune 
influence;  ou  bien  il  faudrait  que,  ramenée  par  un  premier 
miracle  dans  le  corps,  elle  reçût,  restaurés  par  un  second 
miracle ,  ses  organes  corporels  qui  étaient  morts  ;  mais 
ce  serait  là  une  intervention  immédiate  de  Dieu  dans  le 
cours  régulier  de  la  vie  de  la  nature,  intervention  incom- 
patible avec  des  idées  éclairées  sur  le  rapport  de  Dieu  au 
monde. 

Aussi  les  modernes  ont-ils  posé  très  précisément  le  di- 
lemme suivant  :  ou  Jésus  n'est  pas  véritablement  mort,  ou 
il  n'est  pas  véritablement  ressuscité. 

Le  rationalisme  s'est  tourné  de  préférence  du  côté  de  la 
première  alternative.  Le  peu  de  temps  que  Jésus  resta  sus- 
pendu à  la  croix,  joint  à  la  lenteur  d'ailleurs  connue  de  la 
mort  par  crucifiement;  l'incertitude  sur  la  nature  et  sur 
1'eflet  du  coup  de  lance,  qui  peut-être  n'est  pas  même 
historique,  tout  cela  parut  rendre  douteuse  la  réalité  de  la 
mort.  Si  les  exécuteurs  du  supplice  ne  conçurent  aucun 
doute  à  cet  égard,  pas  plus  que  les  disciples  eux-mêmes, 
cela  s'expliquerait,  non  seulement  par  la  difficulté  générale 
de  distinguer  d'une  mort  réelle  les  évanouissements  pro- 
fonds et  les  engourdissements  semblables  à  la  syncope,  mais 
encore  par  le  peu  de  progrès  qu'avaient  fait  alors  les  scien- 
ces médicales.  D'autre  part,  on  a  du  moins  un  exemple  de 
la  guérison  d'un  homme  détaché  de  la  croix,  exemple  qui 
parait  à  ces  auteurs  rendre  concevable  qu'en  Jésus  aussi  il 
s'était  opéré  un  retour  à  la  vie.  Cet  exemple  se  trouve  dans 
Josèphe,  qui  rapporte  qu<*,  trois  personnes  de  sa  connais- 
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^sance  crucifiées,  et  dont  la  délivrance  fut  accordée  par  Titus 

—  à  ses  prières,  ayant  été  détachées  de  la  croix,  deux  mou- 

^,  rurent,  mais  une  réchappa  (1).  Josèphe  ne  dit  pas  combien 

de  temps  ces  hommes  restèrent  suspendus.  Cependant,  d 'a- 

„  près  la  manière  dont  il  raconte  la  chose,  on  voit  qu'il  les 

^  aperçut  en  revenant  de  son  expédition  de  Thécoa  :  ils  furent 

~  donc  sans  doute  crucifiés  durant  cette  expédition  même;  et, 

~*  comme  en  raison  de  la  petite  distance  qui  se  trouvait  entre 

ce  lieu  et  Jérusalem,  elle  put  être  terminée  en  une  journée, 

il  en  résulte  qu'ils  n'étaient  pas  restés  suspendus  tout  à  fait 

un  jour  entier,  et  peut-être  moins  encore.  Ainsi,  de  trois 

crucifiés  qui  n'avaient  guère  été  plus  longtemps  attachés 

que  Jésus  suspendu  d'après  Marc  à  la  croix  depuis  neuf 

heures  du  matin  jusqu'à  près  de  six  heures  du  soir,  et  qui, 

ce  semble,  en  furent  détachés  donnant  encore  des  signes 

de  vie,  un  seul  réchappa,  malgré  les  soins  médicaux  les  plus 

empressés.  Il  est  donc  bien  difficile  de  voir  comment  cela 

rend  vraisemblable  que  Jésus,  qui  futdétaché  présentant  déjà 

tous  les  signes  de  la  mort,  revint  à  la  vie,  complètement 

de  lui-même,  sans  aucun  secours  médical  (2) . 

Cependant  certains  auteurs  soutiennent  que  ces  deux 
conditions,  un  reste  de  sentiment  et  un  traitement  médical 
soigneux,  n'ont  pas  manqué,  même  à  Jésus,  bien  que  les 

(1)  Joseph.  f7ftf,  75  :  Enroyé  par  Ti-  iov;  a^fxoJlcjTov,;  âviaxavpw^/vovç,  xad 

tu*  César  avec  Céréalis  et  mille  caraliers  rpttç  yvMpt'iraç  9vvv)0ctç  pot  ycvou/vovç  , 

dans  un  certain  bourg  appelé  Thécoa  ,  ^)yy)7«  ryjv  ^X^»   x«Î  M«*&   oaxpvcs» 

ponr  examiner  si  le  lieu  était  propre  à  «poj«X0wv  Titw  ctWov.  (S  <P  tv8v;  ix(- 

recetoir   une  fortification,  je  vis,  en  Xtvotv  xaOoupiOtYra;  avroùç  Otpanrtfaç 

revenant,  plusieurs  prisonniers  cruci-  imp<)(9Tctry);   tv^icv*  xal    ot  piv  ivo 

fiés  ;  et,  en  ayant  reconnu  trois  arec  qui  rthvrSatv  0f  pair iv ope voi,  o  àt  rpirêç 

j'avais  été  lié,  j'en  fus  affligé,  et  j'en  ftfr?cv.    Paulus  argumente  de  ce  pas- 

informai  Titus  en  Tersant  des  larmes.  sage,  Exeg.  Handb.,  3,  b,  S.  786,  et 

Celui-ci  ordonna  aussitôt  de  les  détacher  dan*  l'Appendice,  S.  929  ff. 
et  d'en  prendre  tous  les  soins  possibles.  (2)  Bretschneider,    Veber  den  ange- 

Deux  succombèrent  malgré  le    trait**-  biche n  Scheintod  Jesu  am  Àvruz<r,  dans: 

ment  ,     mais    le    troisième    surreent.  UUman's  und  Umbreit's  Studien  ,  1832,  , 

Ilcp^Ofiç  it  vico  Tcrov   Kaiaapo;  <rvv  3,  S.  625  ff.  ;  Hug,  Beitnrge  zur  Ge- 

KcpcaXcci)  xai  giXtot;  <7rircÛ9tv  cî;  xapi)*  schiehte  des  fer/ahrens   bei  der  TotU- 

Ttvà  Ocxcaav  )  tyop^'vtjy ,  irpoç  xaravly)?tv,  strafe  der  Kreuzigung ,  Frtiburger  Zêfa 

tî  TOiroç  inrry)4ctoç  iart  gâpaxa  o«'Ça-  schrift,  7,  S.  144  ff» 
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évangélistes  n'en  parlent  pas.  Selon  eux,  Jésus,  ne  voyant 
aucun  autre  moyen  de  purifier  l'idée  qui  dominait  touchant 
le  Messie,  du  mélange  d'une  politique  terrestre,  s'exposa 
au  crucifiement,  comptant  qu'en  inclinant  de  bonne  heure 
la  tète,  il  serait  bientôt  détaché  de  la  croix,  et  qu'ensuite  il 
serait  guéri  par  des  hommes  instruits  en  médecine  parmi 
ses  associés  secrets,  afin  d'enthousiasmer  en  même  temps 
le  peuple  par  l'apparence  d'une  résurrection  (1).  D'autres 
du  moins  n'ont  pas  imputé  cette  préméditation  à  Jésus,  et 
ils  ont  supposé  qu'il  tomba  en  un  sommeil  semblable  à  la 
mort,  attribuant  à  ses  adhérents  le  plan,  conçu  à  l'avance, 
'de  rappeler  à  la  vie  Jésus,  jeté  dans  une  mort  apparente 
par  un  breuvage  et  détaché  de  bonne  heure  de  la  croix  (2); 
mais  les  documents  n'indiquent  rien  de  tout  cela,  et  nous 
n'avons  aucune  raison  de  faire  ces  conjectures.  Des  amis 
judicieux  de  l'explication  naturelle,  à  qui  répugnent  ces 
productions  monstrueuses  d'un  système  qui  remanie  l'his- 
toire sans  frein  ni  règle,  se  sont  contentés,  pour  expliquer 
le  retour  de  Jésus  à  la  vie,  d'admettre,  au  lieu  d'un  reste 
de  sentiment,  la  force  vitale,  qui  même,  après  l'extinction 
du  sentiment,  persista  dans  l'intérieur  de  son  corps  plein  de 
la  vigueur  de  la  jeunesse;  au  lieu  de  soins  donnés  par  des 
mains  humaines,  ils  ont  appelé  l'attention  sur  l'influence 
bienfaisante  que  les  substances  en  partie  huileuses  appli- 
quées sur  lui  durent  exercer  sur  la  guérisonde  ses  blessures, 
et  ils  ont  remarqué  que  l'air,  chargé  des  émanations  des 
aromates  dans  la  cavité  du  tombeau,  dut  être  propre  à  ré* 
veiller  le  sentiment  et  la  conscience  en  Jésus  (3)  ;  à  quoi 
l'on  n'hésitait  pas  à  ajouter,  comme  cause  du  retour  à  la  vie, 
l'ébranlement  et  le  coup  de  tonnerre  qui  ouvrirent  le  tom- 


(1)  Bakrdt,  Ausfuhrung  des  Plans  und  ber*s  Siudien   der  Wurtemberg.   Geis+> 
Zwecks  Jesu.  Comparez  Paulus ,  Exeg.  tichkeit,  2,  5,  S.  84  ff. 

Bandb.,  3 ,  b ,  793  f.  (3)  Panlos,  Exe^et.  Bmndb.,  8  ,  b , 

(2)  Xenodoxien,  dan»  le  mémoire:  8.  7S5  ff.  L.  J.,  4,  b,  S.  281  ff. 
Joseph  und  Nikodemus.  Comparez  Klai- 
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-*beau  de  Jésus  le  matin  du  jour  de  la  résurrection  (1). 
«  D'autres  ont  répondu  que  l'air  froid  d'un  sépulcre  était  ce 
"^ qu'il  y  avait  de  moins  capable  de  tirer  d'un  évanouissement, 
e:et  que  des  aromates  forts  devaient,  au  contraire,  dans  un 
*;  espace  fermé,  avoir  une  action  stupéfiante  et  asphyxiante  (2). 
-s  La  même  action  serait  exercée  par  la  foudre  pénétrant  dans 
jj  le  tombeau,  si  le  coup  de  tonnerre  n'était  pas  une  pure  in* 
i,  vention  des  commentateurs  rationalistes. 
»,       Cependant,  malgré  toutes  ces  invraisemblances  de  l'opi- 
*  nion  qui  veut  que  Jésus  soit  revenu  d'une  mort  apparente 
:   à  la  vie  par  des  causes  naturelles,  elle  n'en  reste  pas  moins 
i    dans  les  limites  du  possible  ;  et,  si  le  retour  de  Jésus  à  la  vie 
i    était  certain,  nous  pourrions,  à  l'aide  de  la  certitude  du 
,    résultat,  remplir  les  lacunes  du  récit,  et  accéder  à  l'opinion 
■    dont  il  s'agit,  toutefois  en  écartant  toute  conjecture  quelque 
peu  déterminée.  Or,  le  retour  de  Jésus  à  la  vie  serait  cer- 
tain, s'il  nous  était  attesté  d'une  manière  précise  et  con- 
cordante par  des  témoins  impartiaux;  mais  c'est  justement 
l'impartialité    des    prétendus  témoins  de  la  résurrection 
de  Jésus  qui  a  été  contestée  par  les  adversaires  du  chris- 
tianisme, depuis  Celse  jusqu'à  l'auteur  des  Fragments  de 
WolfenbiMeU  Jésus,  disent-ils,  ne  s'est  montré  qu'à  ses 
partisans;   pourquoi  pas  à  ses  ennemis  aussi,  afin  de  les 
convaincre,  et,  par  leur  témoignage,  d'ôter  à  la  postérité 
toute  suspicion  d'un  mensonge  prémédité  de  la  part  de  ses 
disciples  (3)?  Sans  doute  je  fais  peu  de  cas  des  répliques  des 
apologistes  à  cette  objection,  à  commencer  par  la  réponse 

(1)  Schuster,  dans  :  Eichhom's  allg.  d'abord  envoyé.  Mtxd  ravra  ô  Ktleoç 
Bibl.t  9,  S*  1053.  ovx  ivxarraypoi>i$Tt»ç  ti  ytypa^ihai  xa- 

(2)  Winer,  Bibl.  Realw.,  i,  S.  674.         xoieySv ,  ynsrv  ,  Sri  i*f>5v  ,  «fircp  ov-rwf 

(3)  Orirf.,  c.  Celt.,  2,  63  :  Ensuite,  Ottav  ovvafuv  ixflfrat  i$«Àiv  o  fnaovç, 
Celse,  attaquant  d'une  manière  non  né-  avroeç  xoïç  tmtyMcfoaec  xal  r£  xaraéV» 
prisabie  ce  qui  est  écrit ,  dit  que  Jésus ,  xa?avrt  xai  ?À»ç  wofotv  £<p0ovou.  —  67 '• 
s'il  voulait  manifester  nne  puissance  Où  yàp...  eirt  tout*  fWpy&f)  xyjvàpx*'1'» 
réellement  divine ,  devait  se  montrer  à  Tva  ia6v).  Compare*  l'auteur  des  Frag- 
tes  ennemis  mêmes ,  an  juge  qui  l'a  rail  ment*  dans  Lessiag,  S.  a50,  60,  92  fT«; 
condamné,  et  à  tout  le  monde.  —67:  Woolston,  Disc»  6;  Spinoxa,  ep,  23 
Car  ce  n'est  pas  pour  se  cacher  qu'il  fut  ad  Oldénbmrg.,  p.  338  seq.,ed.  Gfrctrer. 


672  TROISIÈME   SECTION. 

d'Origène,  qui  dit  :  Le  Christ  évita  k  juge  qui  V avait  con- 
damné, et  ses  ennemis,  afin  de  ne  pas  les  frapper  de  cé- 
cité (1),  jusqu'aux  opinions  des  modernes  qui  se  réfutent 
eux-mêmes  par  leurs  incertitudes,  soutenant  tantôt  qu'une 
pareille  apparition  aurait  forcé  les  ennemis  de  Jésus  à  croire, 
tantôt  qu'ils  n'auraient  pas  cru  même  après  une  pareille 
apparition  (2).  Cependant,  à  cette  objection  on  peut  oppo- 
ser que  les  partisans  de  Jésus  s'élèvent  ici  au  rang  de  té* 
moins  impartiaux  par  le  découragement  profond  dans  lequel 
ils  tombèrent,  et  qui,  attesté  avec  concordance  par  les 
évangélistes,  était  tout  à  fait  conforme  à  la  nature  des 
choses.  S'ils  avaient  attendu  une  résurrection  de  Jésus,  et 
si  dès  lors  nous  devions  y  croire  sur  leurs  témoignages,  il 
serait  possible  et  peut-être  vraisemblable  qu'il  y  eût  eu  de 
leur  part,  sinon  une  tromperie  préméditée,  du  moins  une 
illusion  à  laquelle  ils  auraient  involontairement  cédé;  mais 
cette  possibilité  disparaît  d'autant  plus  que  les  disciples  de 
Jésus  avaient,  après  sa  mort,  perdu  davantage  l'espérance. 
Quand  bien  même,  parmi  les  évangiles,  aucun  ne  provien- 
drait immédiatement  d'un  apôtre  de  Jésus,  cependant  il  est 
certain,  par  les  Épîtres  de  Paul  et  les  Actes  des  Apôtres, 
que  les  apôtres  eux-mêmes  ont  eu  la  conviction  d'avoir  vu 
Jésus  ressuscité.  Nous  pourrions  donc  nous  en  tenir  aux 
témoignages  du  Nouveau  Testament  en  faveur  de  la  résur- 
rection, si  du  moins  ces  témoignages  étaient  soit  assez  pré- 
cis, soit  concordants  l'un  avec  l'autre,  et  chacun  d'eux  avec 
lui-même.  Le  témoignage  de  Paul,  d'ailleurs  le  plus  im- 
portant, est,  il  est  vrai,  d'accord  avec  lui-même  ;  mais  il 
est  tellement  général  et  vague,  qu'il  ne  va  qu'à  nous  ap- 
prendre un  fait  subjectif,  à  savoir  que  les  apôtres  étaient 
convaincus  de  la  résurrection  de  Jésus.  Au  contraire,  les 

(i)  L.  c.  67  :  Eft'iàtv  yàtp  xat  fou  duction  de  l'écrit  d'Origène  contre  Cebe, 

xaTa&xxffonrroç  xoù  t£v  JutipcaoavTwv  &  au  passage  cité  ;  Michaelis ,  Anm,  zmm 

Xpcfffo;,  T»«  ph  Karax6c»0ty  àopa*tqu  Junften  Fragment,  S.  407. 

(2)  Cooparei  Motheim,  dan»  m  tra- 
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récits  plus  précis  des  évangiles,  où  la  résurrection  de  Jésus 
semble  un  fait  extérieur  et  objectif,  ne  peuvent,  en  raison 
des  contradictions  signalées,  servir  de  témoignages;  sur- 
tout les  renseignements  qu'ils  nous  fournissent  sur  la  vie  de 
Jésus  après  sa  résurrection  ne  sont  pas  cohérents  et  capa- 
bles de  nous  faire  comprendre  la  chose  historiquement  avec 
clarté;  mais  ce  sont  des  renseignements  décousus  (1)  qui 
nous  donnent  plutôt  l'idée  d'une  série  de  visions  que  d'une 
histoire  suivie. 

Si  l'on  compare  avec  ce  récit  sur  la  résurrection  de  Jé- 
sus le  récit  sur  sa  mort,  précis  et  concordant  en  lui-môme, 
on  sera  obligé  d'incliner  vers  la  seconde  alternative  du  di- 
lemme posé  plus  haut,  et  l'on  contestera  plutôt  la  réalité 
de  la  résurrection  que  celle  de  la  mort.  Celse  est  déjà  entré 
dans  celle  voie,  en  attribuant,  les  prétendues  apparitions  de 
Jésus  après  la  résurrection,  soit  a  des  illusions  spontanées 
de  ses  adhérents,  particulièrement  des  femmes,  en  rôve  ou 
dans  la  veille,  soit,  ce  qui  était  encore  plus  vraisemblable 
pour  lui,  ù  une  tromperie  préméditée  (2);  et  des  modernes, 
entre  autres  l'auteur  des  Fragments  de  fVolfenbiiUel,  se 
sont  attachés  a  l'imputation  juive  rapportée  par  Matthieu, 
à  savoir  que  les  disciples  avaient  dérobé  le  corps  de  Jésus, 
et  avaient  ensuite  inventé  d'une  manière  mal  concordante 


(1)  Hase,  L.  J.,  S  14»;  Dus.  :  Libro- 
ru  m  sacrorum  de  J.  Chr.  a  morluis  re- 
rooato  arque  in  ceelum  sublato  narra- 
tiouem  collatis  vulgaribus  illa  «tate 
Judaromm  île  morte  opinionibus  inter- 
prétais ronatus  est  C.  A»  Frege,  p.  12 
»cq.  ;  YVei»se,  Die  evang.  Geschichte , 
2,  S.  362  (f. 

(2)  Dan»  Orig  ,  c.  Ce  h.,  2,  55  :  Qoi 
m  vu  cela  (les  inaitis  percées  de  Jésus,  et 
particulièrement  ses  apparitions  après 
la  résurrection)?  Une  femme  à  demi 
folle,  comme  tous  dites  tous- mêmes, 
et  tel  autre  a  Hache  à  la  même  supersti- 
tion ,  ayant  rét é  par  l'effet  d'une  dis- 
position quelconque ,  ou  bien  ayant 
l'imagination  cicitée  par  une  opinion 

II. 


erronée  conforme  à  sa  propre  rotante*  , 
ce  qui  est  arrivé  à  des  milliers  d'hom- 
mes ,  ou  bien,  ce  qui  est  plos  vraisem- 
blable, voulant  frapper  l'imagination 
des  autres  parce  prodige,  et  frayer  à 
l'aide  de  ce  mensonge  la  Toie  à  d'antres 
imposteurs.  Tiç  tovto  tîft  ;  >vvrç  irapot- 
axpoç  w;  ?*?(,  xa)  ti  xtç  dt'Ào;  twv  ix 
tTî;  ovr?î;  yotK«i'x. ,  rÇtoi  xarci  Tcva  iii- 
6(9tv  è»tepM$*ç  t  %  *atà  rrjv  avrov  /îov- 
)yj>tv  ^c'^vj  wcn/.avri^fvy)  yavreunuOr îç  f 
Zntp  it)  pvpi'oi;  ov-aoooxiV  "h,  Znto 
piâiÀÀov,  lxn\7l^<xi  rev;  }om&V{  T/J  repa- 
tcc'x  Tavry)  9«i>)  *oç  , xatt  o\i  rev  Totsvrev 
^<v  jparoç  àyoppi»  oUAoiç  ArvpTjuç  «a- 
p«?X*"* 
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les  récits  de  §a  résurrection  et  les  apparitions  qui  I 
Wti  (!)•  Pour  réduire  à  néant  ce  soupçon,  il  sufl 
remarqua  d'Origène,  qu'un  mensonge  intenté  par 
très  eux-mêmes  n'aurait  pu  leur  inspirer  le  couraj 
noneer  avec  tant  de  constance,  au  milieu  des  plus 
dangers,  la  résurrection  de  Jésus  (2)$  et  c'est  ave 
qu'encore  aujourd'hui  les  apologistes  insistent  sur  c 
que  l'immense  révolution  qui  se  passa  dans  l'esprit  < 
très,  depuis  le  plus  profond  découragement  et  la  | 
tout  espoir  lors  de  la  mort  de  Jésus,  jusqu'à  la  foi  e 
UietyMasme  avec  lesquels  ils  l'annoncèrent  comme  1 
la  PentecAte  suivante,  ne  s'expliquerait  pas,  si  dan: 
valle  il  n'était  pas  survenu  quelque  événement  plei 
consolation  extraordinaire,  et  en  particulier  un  év< 
qui  les  convainquit  de  la  résurrection  de  Jésus  cru( 
Mais  cette  conviction  a-t-elle  été  due  à  une  véritabl 
rition  de  Jésus  ressuscité,  et  faut-il  y  voir  un  nhè 
extérieur?  Ce  qui  vient  d'être  dit  n'en  donne  nulle 
preuve.  On  pourrait,  si  Ton  voulait  rester  sur  le  te 
surnaturalisme,  admettre  peut-être  avec  Spinoza  ui 
produite  miraculeusement  dans  l'intérieur  des  discii 
pion  qui  aurait  eu  pour  but  de  leur  faire  comprendr 
la  portée  de  leur  intelligence  et  les  idées  de  leur  teo 
par  sa  vie  vertueuse  Jésus  était  ressuscité  de  la  mo 
tuelle,  et  qu'il  accordait  une  semblable  résurreclioi 
qui  suivaient  son  exemple  (&).  Weisse  a  un  pied  sur  I 


(1)  Le  5*  Fragment,  dans  :  Lessing's  attendent...  ego  non  nego. 

4!"  Beitrag;  Woolttun,  Duc,  8.  etiam  Abrahamn»  credtdit  ". 

(S  »  L.  c,  56.  apud  ipsnm  pransti*  Aient..'.  . 

(8)  UUmann  ,  Que  suppose  la  fonda-  ha?c  et  plura  alia  h. -jus  modi 

tùm  de  (Église  chrétienne  par  un  crucifie?  ne»  «eu  rerelariones  fueriot 

Dan»  »e«  Siudicn,  1832.  3,  S.  580  f.;  opioioniW  eurmn  hoir» on nt 

(Roihr)  Briffe,   Veber  den  hatianalis-  datai, q»ib«n  Detis  mrntrrn  « 

mut,  S.  28, 236;  l'aulus,  Exeg,  Handb.t  rerelare  uiluit.  Concludo  ita< 

3,  l>,  S.  826  f.;  Hase,  g  |&6.  a  mnrtni»  resurrectionem  rt1 

(À)  Spiffoza ,  I.  c.  :  Apottplos  omnes  tnalem,  et  aolis  fidelibua  ad  i 

omnino    credidiaae  ,   quod   Christos  a  tu  m  ret  elatam  foiase,  Bempea 

morte  resnrrexerit,  et  ad  cetlnm  rerera  tua  «ternitate  donatna  fait,  « 
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terrain,  quand  il  admet  que  l'esprit  défunt  de  Jésus  avait 
réellement  mis  en  mouvement  les  apôtres  demeurés  sur 
terre  ;  et  il  rappelle  les  apparitions  d'esprits  dont  l'impos- 
sibilité logique  n'a  pas  encore  été  démontrée  (1).  Pour 
sortir  du  cercle  magique  du  surnaturel,  d'autres  ont  cher- 
ché des  occasions  eitérieures  naturelles  capables  de  faire 
nattre  l'opinion  que  Jésus  était  ressuscité  et  avait  été  vu  en 
cette  qualité.  Ce  qui  donna  le  premier  branle,  dit-on  par 
forme  de  conjecture,  c'est  que  le  lendemain  matin,  après 
l'ensevelissement,  on  trouva  vide  son  tombeau,  dont  le  lin- 
ceul fut  pris  d'abord  pour  des  anges,  puis  pour  une  appa- 
rition du  ressuscité  lui-même  (2)  ;  mais,  si  le  corps  de  Jésus 
n'est  pas  sorti  de  la  tombe  animé  d'une  nouvelle  vie,  com- 
ment donc  en  sera-til  sorti  ?  11  faudrait  alors  songer  de  nou- 
veau à  un  vol,  à  moins  que,  profitant  du  dire  de  Jean, 
d'après  lequel  Jésus,  h  cause  de  la  précipitation,  fut  déposé 
dans  un  tombeau  étranger,  on  ne  voulût  supposer  que  peut- 
être  le  propriétaire  de  la  fosse  avait  fait  enlever  le  corps; 
muis  les  disciples  auraient  dû  en  être  informés  par  la  suite; 
et,  dans  tous  les  cas,  le  dire  isolé  du  quatrième  évangile 
est  un  appui  trop  faible  pour  qu'on  insiste  sur  cette  con- 
jecture. 

C'est  avec  beaucoup  plus  de  fruit  qu'on  se  réfère  au  pas- 
sage de  l'apôtre  Paul,  1.  Cor.  15,  5  seq.,  pour  y  chercher 
la  solution  de  ces  difficultés  et  le  moyen  de  s'entendre  sur 
les  apparitions  de  Jésus  après  la  résurrection  (3).  Paul  met 
la  christophanie  qu'il  eut  en  partage  sur  le  même  rang  que 
les  apparitions  de  Jésus  aux  jours  de  sa  résurrection  ;  cela 


(  mortuos  hic  iotelligo  eo  sensu ,  qno  (1)  Die  evang.  Gesehichte,  2,  $.  426 

Christiis  dixit:  Sioite  mortuos  sepelire  ff. 

mortuos  suosj  surre&it,  siraul  atquc  vita  (2)  Essai  sur  la  rewrreelion  de.  Jésus, 

et  morte diiiuiilaris  aanctitarise&empluni  dans  Schmidt's  Bibliothek,  2.  à,  S.  545 

dédit,  et  ta  tenu  s  discipulus  su  os  a  mor-  ff. 

toit  suscitât,  quateaus  ipsi  hoc  Tit»  ejus  (S)    Vovex    le    mémoire    cité   dans 

et  mortis  cxemplum  seqmmtur.  Schmidt's  Dil>l.,  S.  537;  Kaiser,  JSibU 

Tkcal..  1,  S.  258  f.;  Frege,  1.  c. ,  p.  13. 
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autorise,  si  d'ailleurs  il  n'y  a  pas  d'autre  obstacle,  à  conclure 
qu'à  la  connaissance  de  l'apôtre,  ces  apparitions  antérieure 
étaient  de  la  même  nature  que  celle  qu'il  avait  eue.  Or,  pour 
cette  dernière,  telle  qu'elle  nous  est  racontée  dans  les  Actes 
des  Apôtres  (9.  1  seq.j  22,  3  seq.;  26,  12  seq.),  il  n'est 
plus  possible,  après  les  analyses  d'Eichborn  (1)  et  d'Ain- 
mon  (2) ,  de  la  considérer  comme  une  apparition  externe, 
objective,  du  véritable  Christ;  Neander  lui-même  (3)  se 
borne  h  soutenir  avec  assurance  une  action  intérieure  du 
Christ  sur  le  moral  de  Paul,  mais  ce  n'est  que  précairement 
qu'il  y  joint  l'admission  d'une  apparition  extérieure;  et 
même  l'action  intérieiye  qu'il  suppose,  il  la  rend  lui-même 
superflue  en  rappelant  les  motifs  qui  purent,  par  voie  natu- 
relle, produire  une  semblable  révolution  dans  les  sentiments 
de  l'apôtre  :  à  savoir  les  impressions  favorables  que  le  chris- 
tianisme, la  doctrine  des  chrétiens,  leur  vie,  leur  conduite, 
et  surtout  le  martyre  d'Etienne,  purent  exciter  en  lui;  tout 
cela  mit  son  moral  dans  une  anxiété  et  dans  une  lutte  inté- 
rieure que  sans  doute  il  dompta  pendant  quelque  temps 
avec  violence  et  peut-être  par  un  redoublement  de  zèle  con- 
tre la  nouvelle  secte;  mais  enfin,  cette  tension  extraordi- 
naire dut  se  décharger  par  une  crise  spirituelle  décisive,  et 
il  n'y  a  pas  lieu  de  nous  étonner  que,  chez  un  homme  de 
l'Orient  elle  ait  pris  la  forme  d'une  cliristophanie.  Nous 
avons  donc  dans  l'apôtre  Paul  un  exemple  qui  montre  que 
de  fortes  impressions  produites  par  la  jeune  communauté 
chrétienne  purent  exalter  jusqu'à  une  christophanie  et  à 
une  révolution  dans  les  sentiments,  une  ème  ardente  qui 
s'en  était  longtemps  défendue;  et,  de  la  même  façon,  sans 
doute,  c'est  l'impression  puissante  produite  par  la  grande 


(1)  Dans  son  Allg.  Bibliothek,  6,  1.  S.  Comparez  ansai  met  Écrùs  poUmùqnt», 
S.  1  If.  2»rt  Heft,  S  52  If. 

(2)  Comtn.exeg  de  repenlinaSaulL.,  (5j  Ceschicku  der  P/lanzun»  mmi 
conversion* ,  dans  ses  :  O/msc.  theolog.;  Leilung  der  christl.  Kitxke  dmtek  S* 
FortàiUung  ilft  Ckristenth.,  2, 1,  Kap.  Apostat,  1,  S.  75  flf.  -t 
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personnalité  de  Jésus,  qui  a  exalté  jusqu'à  de  semblables 
visions  ses  disciples  immédiats  combattant  avec  les  doutes 
qu'ils  avaient  sur  sa  messianité.  Celui  qui  pense  devoir  et 
pouvoir  recourir  encore,  pour  l'explication  de  la  christo- 
phanie  de  Paul,  h  un  phénomène  naturel  extérieur,  tel  que 
l'éclair  et  le  tonnerre,  peut,  s'il  veut,  essayer  aussi  de  se 
faciliter,  par  la  supposition  de  semblables  phénomènes,  l'ex- 
plication des  apparitions  que  les  disciples  immédiats  de  Jésus 
crurent  avoir  de  lui  après  sa  mort  (1).  Remarquons  seule- 
ment une  chose  :  l'explication  donnée  par  Eichhorn  de  ce 
qui  arriva  à  l'apôtre  Paul  a  échoué  en  ceci ,  que  Fauteur  a 
conservé  le  caractère  historique  à  toutes  les  particularités 
du  récit  du  Nouveau  Testament,  telles  que  la  cécité  de 
Paul,  sa  guérison,  la  vision  d'Ananias,  etc.,  et  qu'il  n'a  pu, 
comme  on  s'en  doute,  les  transformer  que  d'une  manière 
très  forcée  en  choses  naturelles  ;  de  même  on  se  rendrait 
impossible  l'explication  psychologique  des  apparitions  de 
Jésus  ressuscité,  si  l'on  voulait  reconnaître  comme  histori- 
ques tous  les  récits  qu'en  donnent  les  évangiles,  par  exemple 
les  épreuves  que  Thomas  Gt  par  le  palper,  et  celles  auxquelles 
le  ressuscité  se  soumit  lui-même  en  prenant  de  la  nourri- 
tore;  d'ailleurs  ces  récits,  en  raison  des  contradictions  qui 
y  out  été  signalées,  n'ont  pas  le  moindre  droit  au  caractère 
historique.  Les  deux  premiers  évangiles  et  l'apôtre  Paul, 
qui  est  la  principale  autorité  dans  celte  affaire,  ne  nous  ra- 
content rien  de  semblables  épreuves;  et,  sf  les  christopha- 
nies,  telles  qu'elles  flottèrent  réellement  devant  les  yeux  des 
femmes  et  des  apôtres,  ont  porté  le  cachet  visionnaire  de 
celle  que  Paul  eut  sur  le  chemin  de  Damas,  il  est  tout  na- 
turel qu'une  fois  qu'elles  eurent  été  admises  dans  la  tradi- 
tion, la  tendance  apologétique  h  couper  court  h  tous  les  dou- 
tes sur  leur  réalité,  leur  ait  donné  un  corps  de  plus  en  plus 

(I)  Voye*  le  mémoire  dans  Schmidt't  BibUothcck,  et  Kaiser,  L  c. 
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consistant,  et  les  ail  transformées  d'apparitious  mettes 
apparitions  parlantes,  d'ombres  fugitives  en  êtres  qui  n» 
gcnt,  de  substances  visibles  en  substances  palpables* 

Cependant  ici  surgit  une  différence  qui  parait  ruiner W 
d'un  coup  l'application  de  la  vision  de  Paul  à  l'explictÉi 
de  ces  apparitions  antécédentes.  En  effet,  dit-on,  l'idée  pt 
Jésus  était  ressuscité  et  avait  apparu  à  plusieurs  pensant 
était  donnée  à  l'apôtre  Paul  comme  croyance  de  la  se* 
qu'il  persécutait;  il  n'avait  qu'à  la  recevoir  dans  se  covè- 
tion,  et  qu'à  la  vérifier  par  son  imagination  au  point  kk 
transformer  en  une  expérience  personnelle.  Au  contrai*, 
les  apôtres  plus  anciens  que  lui  n'avaient  sous  les  yen, 
comme  fait,  que  la  mort  de  leur  Messie;  ils  ne  poonkÉ 
prendre  nulle  part  l'idée  de  sa  résurrection;  il  fallait, • 
notre  manière  de  voir  est  vraie,  qu'ils  la  produisissent*  es* 
dttion  qui  parait  incomparablement  plus  difficile  à  renffe 
que  la  condition  de  la  recevoir  de  seconde  asarn,  conoepl* 
tard  l'apôtre  Paul.  Pour  prononcer  là-dessns  avec  juste** 
nous  devons  nous  figurer  avec  plus  d'exactitude  la  sitsaùn 
et  la  disposition  morale  des  disciples  de  Jésus  après  sa  ■ort 
Dons  les  années  que  dura  son  association  avec  eux,  il  suit 
fart  sur  eux,  d'une  manière  de  plus  ea  plus  décisive,  l'a* 
pression  d'être  le  Messie;  mais  sa  mort,  qu'ils  ne  pouvsieit 
accorder  avec  leurs  idées  messianiques,  anéantit  nMHneata* 
ftérnent  cette  impression.  Le  premier  effroi  étant  passé,  leo- 
qm  répression  antérieure  carmntnça  k  ae  retailler,  * 
éprouvèrent  spofrtanénMnl  le  besoin  psyebotogifN  de  ta* 
la  ecwtradietioi*  que  la  Inde  Jeans  fornwrilav 
opinion  sur  lui,  et  de  recevoir  dans  leur  c* 
le  caractère  de  la  passion  et  de  la  m*!.  Or,  pans  tea  Jtnfeè 
ce  temps,  comprendre  srgni  fiait  senkentent  faire  déetvtr  qeel 
que  chose  des  saintes  Écritures;  les  disciples  de  Jésus; 
furent  donc  conduits,  afin  de  voir  s'ils  n'y  rencontreraient  pas 
des  indications  d'un  Messie  souffrant  et  raonraitt.  Quelque 
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étrangère  que  l'idée  d'un  pareil  Messie  soit  h  l'Ancien  Tes- 
tament, les  disciples  de  Jésus  n'en  trouvèrent  pas  moins  les 
indications  qu'ils  souhaitaient,  dans  tous  les  passages  poéti- 
ques et  prophétiques  qui,  tels  que  Is.  53,  Ps.  22,  représen- 
taient les  hommes  de  Dieu  comme  persécutés  et  courbés  Sôù» 
le  malheur  jusqu'à  mourir.  Aussi,  ce  que  Ltic  signale  comme 
l'occupation  principale  de  Jésus  ressuscité  dans  ses  entrevuci 
avec  ses  disciples,  c'est  que,  commençant  par  Moïse  et  pouf- 
suivant  par  tous  les  prophètes,  il  leur  expliqua  ce  qtii  te 
regardait  dans  toutes  les  Écritures,  ctp£a'[ûvoç  i-m  Moxj&cç' 
xai  iizh  7wàvT(ov  tôv  7rpoÇY)T(5v  iiYipfHfvEugv  airoîç  èv  tiraaatç 
rai;  ypaçaî;  rà  rapl  «{rroiî;  c'est  surtout  qu'il  leur  montra 
qu'/Z  fallait  que  le  Christ  souffrît  tout  cela,  TaOra  &ii  7caÔéiv 
tov  Xpiarov  (24,  26  seq.  M  seq.).  Do  moment  qu'ils  avaient 
reçu  de  cette  façon  dafrts  leur  conception  du  Messie  l'op- 
probre* la  souffrance  et  là  mort,  Jésus,  ignomitiieûsèirtètft 
supplicié,  loin  d'être  perâti  pour  eux,  leur  était  conservé^ 
par  sa  mort  il  n'avait  fait  qu'entrer  dans  sa  gloire  ntèssiai- 
uique,  è6&  (Luc,  24,  26),  où  in  visiblement  il  était  avec! 
eux  toujours,  jusqu'à  la  fin  du  monde,  iracaç  zolç  fyfpaç  lui 
rfa  cwTcXsiaç  ToSfaiwvo;  (Matlh.  28,  20).  Mais,  dil  sein  de 
cette  splendeur  Ou  il  iivait,  pouvait-il  négliger  de  donner 
aux  siens  connaissance  de  lui-même?  Et  si  leurs  yeux,  jus* 
que-là  fermés,  s'otftrifenta  la  doctrine  d'un  Messie  mourant 
contenue  dans  l'Écriture,  et  si  leur  cœur  était  eifrbtas^,xap&& 
*4<o(Aev7)  (Luc,  24,  32),  d'un  enthousiasme  extraordinaire, 
purent-ils  s'empêcher  de  considérer  ce  chartgernent  comme 
une  influence  sur  eux  dé  leur  Christ  glorifié,  comme  une 
VUvcftute  de  leur  èipfit,  foavotyeiv  tov  voév  (v.  45),  qui  avait 
M  cdttséf  èft  Itii,  et  toêmé  cOtirmd  un1  diécotfft  éftf'if  fè^ûf  tfvait 
èâtëtsè  (i)1  Etiflfr,  cdrtfbien  ti'est-if  pas  crôyôlrfé  <|ffe,  diez 
de*  toditidus,  et  ffflrtictffièfréniêWt  cfièz  &é$  féffitfïé»,  ces 

(1)  Comparez  Weiss'e ,  î.  c. ,  S.  3§8  t(. 
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sentiments  s'exaltèrent  jusqu'à  une  véritable  vision  purement 
intérieure  et  subjective,  tandis  que,  pour  d'autres  et  même 
pour  des  assemblées  entières,  un  objet  extérieur,  quelque 
chose  de  sensible  h  la  vue  ou  h  l'ouïe,  parfois  peut-être 
l'aspect  d'une  personne  inconnue  Gt  l'impression  d'une  ma- 
nifestation ou  apparition  de  Jésus?  Ce  degré  de  l'enthou- 
siasme de  la  piété  n'est  pas  rare,  d'ailleurs,  chez  les  sociétés 
religieuses,  particulièrement  chez  celles  qui  sont  opprimées 
et  poursuivies.  Dès  lors,  s'il  était  vrai  que  le  Messie  crucifié 
fût  arrivé  a  la  plus  haute  forme  de  la  vie  heureuse,  il  ne  pou- 
vait pas  atoir  laissé  son  corps  dans  le  tombeau.  Et  justement, 
dans  les  passages  de  l'Ancien  Testament  susceptibles  d'un 
rapport  préfiguré  h  la  passion  du  Messie,  se  trouvait  exprimée 
l'espérance  que  :  Tu  ne  me  laisseras  pas  dans  le  sépulcre, 
et  tu  ne  souffriras  point  que  ton  saint  éprouve  la  corrup- 
tion, on  où)c  éyxara)v£i^si<;  t?,v  <|/u£vfv  (/.ou  et;  a$oi»,  oùSi  StoGiiç 
tov  ociov  cou  i£eîv  £ia<pÔopàv  (Ps.  16,  10;  Act.  Ap.  2,  27); 
au  saint  mené  au  supplice,  mis  à  mort  et  enterré,  baie 
(53,  10)  avait  annoncé  une  vie  qui  durerait  encore  long- 
temps après.  Là  était  la  suggestion  la  plus  facile  pour  les 
apôtres  :  leur  ancienne  idée  du  Messie,  qui  était  celle  des 
Juifs,  était  qu'il  devrait  vivre  éternellement,  on  6  Xpiroc 
(xevei  eîç  tov  aùova  (Joh.  12,  34);  pour  eux  elle  avait  péri 
dans  la  mort  de  Jésus;  quoi  de  plus  naturel  que  de  la  réta- 
blir par  l'intermédiaire  de  la  pensée  d'une  véritable  résur- 
rection, et  même  de  le  faire  revenir  à  la  vie  sous  la  forme 
de  la  résurrection,  âvà<rra<7i;f  attendu  que  la  résurrection 
corporelle  des  morts  était  dans  les  attributs  du  Messie? 

Cependant,  si  le  corps  de  Jésus  avait  été  déposé  dans 
un  endroit  connu,  et  s'il  était  possible  (car  nous  ne  devons 
faire  l'hypothèse  ni  d'un  vol  ni  d'un  enlèvement  fortuit)  de 
l'y  chercher  et  de  l'y  montrer,  on  comprend  difficilement 
comment  les  disciples,  à  Jérusalem  même,  et  moins  de  deux 
jours  après  l'enterrement,  purent  croire  et  déclarer  que  Je- 
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rv  sus  était  ressuscité,  sans  se  réfuter  eux-mêmes  par  le  témoi 
*r  gnagc  de  leurs  yeux  en  visitant  le  tombeau,  et  sans  être 
-t  réfutés  par  leurs  adversaires  (auxquels  à  la  vérité  ils  ne  pa- 
^  raissent  pas  avoir  fait  avant  la  pentecôte  quelques  ouvertures 
Q  sur  la  résurrection  de  leur  Messie)  (1).  C'est  ici  que  la  nar- 
t  ration  du  premier  évangile,  écartée  h  tort,  intervient  d'une 
mt  manière  satisfaisante  et  propre  ù  lever  la  difficulté.  A  la  vé- 
;.  rite,  cet  évangile  rapporte  aussi  que  Jésus  ressuscité  appa- 
p  rut  à  Jérusalem,  mais  il  ne  met  celte  apparition  que  devant 
?    les  femmes;  il  ne  lui  attribue  pas  d'autre  but  que  de  prépa- 
rer une  entrevue  subséquente,  préparation  au  reste  tout  à 
fait  superflue,  de  telle  façon  que  la  réalité  de  cette  appari- 
tion a  été,  ainsi  que  nous  l'avons  vu  plus  haut,  révoquée  en 
cloute  et  abandonnée  comme  une  transformation  postérieure 
de  la  légende  sur  l'apparition  angélique,  légende  que  Mat- 
thieu reçut  à  côté  de  l'autre  (2).  Il  n'y  a,  dans  Matthieu, 
qu'une  apparition  importante  de  Jésus  après  la  résurrec- 
tion, elle  arriva  en  Galilée,  où  un  ange  et  Jésus  lui-même, 
le  dernier  soir  de  sa  vie  et  le  matin  de  la  résurrection,  en- 
joignent de  la  manière  la  plus  expresse  aux  apôtres  de  se 
rendre,  et  où  le  quatrième  évangile  place  subsidiairement 
aussi  une  manifestation,  9avépw<nç.  Il  était  naturel  que  les 
disciples,  dispersés  par  la  terreur  qu'avait  inspirée  l'exécu- 
tion de  leur  Messie,  se  réfugiassent  dans  leur  patrie,  la 
Galilée,  où  ils  n'avaient  pas  besoin,  comme  dans  la  capi- 
tale de  la  Judée,  siège  des  ennemis  de  leur  Christ  crucifié, 
<de  fermer  les  portes  par  la  crainte  des  Juifs,  £tà  tov  <poêov 
tcov  iou&aiuv  ;  ce  fut  le  lieu  où  peu  h  peu  ils  recommencèrent 
à  respirer  librement,  et  où  leur  foi  en  Jésus,  éteinte  par  la 
catastrophe,  put  se  ranimer  de  nouveau;  c'était  aussi  le  lieu 
où  l'idée  de  la  résurrection  de  Jésus  eut  le  loisir  de  se  for- 
mer successivement  sans  qu'on  y  pût  exhumer  du  tombeau 

(1)  Compares  Friedrich,  dan»  Eich-  (2)  Comparai  a  oui  Schmitù**  Jfi'A/., 

Kcm's  Bibltothek,  7.  S.  323.  2,  S.  548. 
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un  cadavre  qui  réfutât  ces  suppositions  hardies;  et,  qtiand 
cette  conviction  eut  donné  è  ses  partisans  assez  de  courage 
et  d'enthousiasme  pour  qu'ils  se  hasardassent  h  publier  dans 
la  capitale  sa  résurrection,  il  n'était  plus  possible  de  se  con- 
vaincre soi-même  du  contraire  par  le  corps  dé  Jésus,  ou  d'en 
être  convaincu  par  d'autres. 

A  la  vérité,  d'après  les  Acte9  des  Apôtres,  c'est  k  la 
pente  côte  suivante,  c'est-à-dire  sept  semaines  après  la  mort 
de  Jésus,  que  les  apôtres  viennent  annoncer  sa  résurrection 
à  Jérusalem;  et,  d'après  la  même  autorité,  ils  en  avaient  été 
convaincus  dès  le  surlendemain  de  son  ensevelissement  par 
les  apparitions  qui  leur  furent  données.  Mais,  quand  on  voit 
les  Actes  des  Apôtres  fixer  le  début  de  l'annonciation  de  la 
nouvelle  doctrine,  justement  au  temps  de  la  fête  de  l'annon- 
ciation de  l'ancienne  loi,  peut-on  hésitera  reconnaître  qoe 
cette  fixation  repose  uniquement  sur  des  motifs  dogmatiques, 
qu'ainsi  elle  est  sans  aucune  valeur  historique,  et  qu'elle  ne 
nous  oblige  nullement  h  resserrer  autant  la  durée  de  la  pré- 
paration  silencieuse  qui  s'opéra  en  Galilée?  Quant  an  second 
point,  sous  doute  le  moral  des  disciples  eut  besoin  d'un  cer- 
tain temps  pour  s'élever  à  une  hatftéur  qui  permît  que  tel 
ou  tel,  par  les  seules  forces  de  se4  êrojancea,  se  figurât 
apercevoir  dans  des  visions  le  Christ  ressuscité,  et  que  des 
assemblées  entières,  saisies  d'enthousiasme,  crûssent  l'en* 
tendre  dans  tous  les  sous  extraordinaires,  le  voir  dans  toutes 
les  apparences  frappantes  qui  s'offraient.  Mais  on  n'ett  dût 
pas  moins  penseî  que  cêflui  qu't/  n'était  pas  possible  que 
la  mort  eût  retenu  en  son  pouvoir,  xaWrt  ofo  fa  Swxih 
xpaTcfcOai  aùrov  t>7^  toO  Gavàrou  (Act.  Àp.  2,  2fi),  n'avait 
passé  que  peu  de  temps  dans  le  tombeau.  Il  est  possible  que 
le  nombre  solennel  de  trois  ait  suggéré  la  fixation  de  cet  in- 
tervalle de  temps  ;  mais,  si  l'on  ne  veut  pas  se  ccfhtenter  dé 
cette  explication,  on  peut  considérer,  en  partant  de  la  notion, 
historique  ou  non,  de  l'enterrement  de  Jésus  la  veille  d'ua 
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sabbat»  qu'il  y  eut  en  cela  lieu  de  se  figurer  qu'il  n'était  resté 
dans  le  tombeau  que  durant  le  repos  du  sabbat,  et  qu'ainsi 
il  était  ressuscité  le  lendemain  du  sabbat  au  malin,  ^pui 
TZftor/j  caééaTCùv  ;  et  cela  put  Être  confondu  avec  le  nombre 
rond  de  trois,  à  l'aide  de  la  manière  de  compter  que  l'on 
connaît  (1). 

Du  moment  que  de  cette  façon  s'était  formée  l'idée  d'une 
résurrection  de  Jésus,  ee  miracle  ne  pouvait  plus  s'être 
opéré  aussi  simplement;  mais  il  fallait  qu'il  fût  entouré  de 
tout  l'appareil  de  glorification  qu'offraient  les  opinions 
juives.  La  principale  décoration  qui  fût  au  service  des  ima- 
ginations de  ce  temps,  étaient  des  anges;  il  fallut  donc  qu'ils 
ouvrissent  le  tombeau  de  Jésus,  qu'ils  fissent  la  garde  au- 
près du  sépulcre  vide  quand  il  en  fut  sorti,  et  qu'ils  informas- 
sent de  ce  qui  était  arrivé  les  femmes,  qui  sans  doute  furent 
supposées  aller  les  premières  au  tombeau,  parce  que  ce 
furent  des  femmes  qui  curent  les  premières  visions.  C'était 
la  Galilée,  où  plus  tard  Jésus  leur  apparut;  dès  lors  on 
attribua  à  l'injonction  d'un  ange  le  départ  des  apôtres  pour 
celte  province,  départ  qui  n'était  pas  autre  chose  qu'un  re- 
tour dans  leur  patrie,  précipité  par  la  crainte;  il  fallut  même 
que  Jésus,  dès  avant  sa  mort  et  encore  une  fois  après  sa 
résurrection,  ainsi  que  le  dit  Matthieu  par  un  excès  d'atten- 
tion, leur  eût  prescrit  de  s'y  rendre.  Plus  ces  narrations  se 
propagèrent  dans  la  tradition,  plus  la  différence  qui  existait 
entre  le  lieu  de  la  résurrection  même  et  le  lieu  des  appari- 
tions de  Jésus  ressuscité,  dut  disparaître  en  raison  de  l'in- 
commodité qui  y  était  inhérente;  et,  comme  le  lieu  de  la 
mort  et  de  la  résurrection  était  un  point  Gxe,  on  transporta 
peu  h  peu  les  apparitions  dans  le  lieu  où  la  résurrection 


(1)  Le  séjour  de  trois  jours  que  Jonas  attribuer  aussi  au  passage  d'Osée  cité 

fit  dans  la  baleine,  et  qui  n'est  mis  que  plus  haut,  $cxi,  p    340,  dans  la  uole, 

dans  un  seul  évangile  en  rapport  arec  passage  qui,  dn  reste,  n'est  utilisé  nulle 

rette  fixation  dn  temps,  a-r-il  en  de  l'in-  part  dans  le  Nouveau  Testament? 
fluence  pour  la  déterminer?  Faut-il  en 
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s'était  opérée,  c'est-à-dire  h  Jérusalem,  qui  y  était  particu- 
lièrement adaptée,  attendu  que  c'était  un  plus  brillant  théâ- 
tre, et  que  cette  capitale  avait  été  le  siège  de  la  première 
communauté  chrétienne  (1). 

(i)  Comparez  arec  celte  explication  fiction»  subséquentes  ;  elle  diffère  ea 
celle  de  Weisse,  dans  le  7*  chapitre  de  do  point  que  j'ai  déjà  signale,  à  saroir, 
son  livre  cité.  L'explication  qo'il  donne  qu'il  regarde  les  apparitions  de  Jr*os 
concorde  avec  celle  qu'un  vient  de  lire,  ressuscité,  non  comme  des  phénomènes 
en  ce  qu'il  considère  la  mort  de  Jésus  purement  subjectifs  et  psychologiques, 
comme  réelle,  et  les  récits  qu'on  fit  de  mais  comme  des  faits  objectifs  et  mai- 
son tombeau  trouvé  vide  comme  des  ques. 


CINQUIÈME  CHAPITRE. 


ASCJMSIOl. 


§  CXXXIX. 
Dernières  prescriptions  et  dernières  promesses  de  Jésus. 

Dans  la  dernière  entrevue  avec  ses  disciples,  laquelle, 
d'après  Marc  et  Luc ,  se  termina  par  l'ascension,  Jésus 
donna,. suivant  les  trois  premiers  évangélistes  (le  quatrième 
a  quelque  chose  de  semblable  dès  la  première  entrevue), 
ses  dernières  prescriptions  et  ses  dernières  promesses,  qui 
se  rapportèrent  à  la  fondation  et  à  la  propagation  du  royaume 
messianique  sur  la  terre. 

Quant  aux  prescriptions,  Jésus,  chez  Luc  (24,  47  seq.  ; 
Act.  Àp.,  1,  8),  désigne,  en  prenant  congé  d'eux,  ses  apô- 
tres pour  être  témoins  de  sa  messianité,  et  il  les  charge 
d'annoncer  en  son  nom,  depuis  Jérusalem  jusqu'aux  extré- 
mités de  la  terre,  le  repentir  et  la  rémission  des  péchés, 
(AETavoiav  xal  açsaiv  àp.apTuov.  Chez  Marc  (16,  15  seq.),  il 
leur  enjoint  d'aller  dans  toutes  les  parties  du  monde  porter 
à  toute  créature  la  joyeuse  nouvelle  du  royaume  messia- 
nique fondé  par  lui,  ajoutant  que  celui  qui  croira  et  se  fera 
baptiser  sera  sauvé ,  mais  que  celui  qui  ne  croira  pas  sera 
condamné  (dans  le  jugement  messianique  h  venir).  Dans 
Matthieu  (28, 19  seq.),  les  apôtres  sont  également  chargés 
d'enseigner  toutes  les  nations,  roevra  toc  eôv?)  ;  et  ici  le  bap- 
tême n'est  pas  mentionné  seulement  en  passant,  comme 
chez  Marc,  mais  l'évangéliste  le  met  en  lumière,  en  en  fai- 
sant une  prescription  expresse  de  Jésus,  et  en  outre  il  le 
caractérise  en  le  désignant  comme  un  baptême  au  nom  du 


686  TROISIÈME   SECTION. 

Père,  du  Fils  et  du  Saint-Esprit,  eiç  to  ovo{/.a  tou  irotTpoç, 
xai  tou  uiou ,  scal  tou  àytou  7CveuaaTo;. 

Or,  une  pareille  réunion  des  noms  du  Père,  du  Fils  et 
du  Saint-Esprit,  ne  se  trouve  ailleurs  que  dans  les  Épitres 
apostoliques  et  comme  formule  de  salut  (2.  Cor.,  13,  13  : 
r)  yapi;  tou  Kupiou  i.  x. ,  xtI)  ;  le  passage  cité  du  premier 
évangile  est  Tunique  passage  de  tout  le  Nouveau  Testa- 
ment où  elle  soit  employée  h  désigner  le  baptême.  Dans  les 
Épîtres  apostoliques  et  aussi  dans  les  Actes  des  Apôtres,  le 
baptême  est  exprimé  seulement  par  les  mots  :  Baptiser  en 
Jésus-Christ  ou  au  nom  du  Seigneur  Jésus,  ^xkt^iw  «ç 
XptGTov  iv)9ofjv,  ciç  to ovo[/.« tou  Kupiou  Îy)<ioO,  et  d'autre  façon 
semblable  (Rom.,  6,  3;  Gai.,  3,  27;  Act.  Ap.,  2,  38; 
8,  16;  10,  48;  19,  5).  Ce  n'est  que  dans  les  écrivains 
ecclésiastiques,  tels  que  Justin  (1),  que  se  trouve  cette  triple 
relation  à  Dieu,  à  Jésus  et  à  l'Esprit.  En  outre,  la  formule 
de  Matthieu  ressemble  tellement  au  rituel  de  l'Église,  qu'il 
n'y  a  aucune  invraisemblance  à  admettre  qu'elle  ait  passé 
de  ce  rituel  dans  l'évangile  pour  y  être  attribuée  à  Jésus. 
Mais  cela  n'autorise  pas  à  rejeter  du  texte  ce  passage  comme 
une  interpolation  (2)  ;  car,  si  l'on  voulait  déclarer  interpolé 
tout  ce  qui,  dans  les  évangiles,  ne  peut  ni  être  arrivé  k 
Jésus,  ni  avoir  été  fait  par  lui,  ni  avoir  été  dit  par  lui,  les 
interpolations  deviendraient  beaucoup  trop  nombreuses. 
C'est  donc  avec  raison  que,  de  ce  côté,  l'authenticité  de  la 
formule  baptismale  a  été  défendue  par  d'autres  (3).  Mais 
les  arguments  qu'ils  font  valoir  ne  suffisent  pas  pour  établir 
qu'elle  ait  été  proférée  de  cette  façon  par  Jésus  lui-même. 
Les  deux  opinions  viennent  donc  se  concilier  en  une  troi- 
sième, qui  est  que  cette  formule  précise  du  baptême  appar- 
tient au  texte  original  du  premier  évangile,  sans  avoir  été 


(1)  Ayol,  1,  61.  (3)  L'écrit  de  Beckliau»  ,  Ueber  ék 

(2  j  Comme  Teller,  dans  Exe  un»  2,  ad      AechthcU  der  sog.  Tauflormcly  1794,  | 
Ëurnetii,  defiie  et offc%  Christ,, p.  262.       trou?é  un  assentiment  général. 
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cependant  proférée  par  Jésus  lui-même  en  ces  termes  (1). 
Jésus,  à  diverses  reprises,  avait,  durant  sa  vie,  prédit  l'exten- 
sion de  son  royaume  au  delà  des  limites  du  peuple  juif;  peut- 
être  aussi  avait-il  fait  connaître  que  sa  volonté  était  qu'on 
introduisit  le  baptême;  et,  soit  que  les  apôtres,  comme  le 
dit  le  quatrième  évangile,  eussent  baptisé  dès  le  vivant  de 
Jésus,  soit  qu'ils  q'epssent  fait  de  cette  cérémonie  le  signe 
de  l'admission  dans  la  nouvelle  société  messianique  qu'a- 
près la  mort  de  Jésus  ,  en  tout  eas  il  était  complètement 
dans  l'esprit  de  |a  légende  d'attribuer  au  Christ,  comme 
dernière  volonté  et  au  moment  du  dernier  adieu,  l'ordre 
de  baptiser  ainsi  que  celui  d'aller  dans  toutes  les  parties  du 
monde. 

Les  promesses  que  Jésus  fit  aui  siens  en  prenant  congé 
d'eux  se  bornent,  che*  Malthipu,  où  elles  sont  exclusive- 
ment adressées  aux  onxo,  simplement  à  ceci  :  Que  lui  qui, 
Messie  glorifié,  a  reçu  tout  pouvoir  au  ciel  et  sur  la  terre, 
sera  toujours  invisiblement  auprès  d'eux,  môme,  pendant  le 
siècle  présent,  aiùv,  jusqu'à  la  consommation,  <7ovTé>eta, 
de  ce  siècle,  où  il  sera  éternellement  et  visiblement  auprès 
d'eux;  cela  est  l'exacte  expression  des  sentiments  qui  se 
formèrent  dans  la  première  communauté  chrétienne  quand 
l'équilibre  Tut  rétabli  après  les  oscillations  causées  par  la 
mort  de  Jésus.  —  Dans  Marc,  les  dernières  promesses  de 
Jésus  paraissent  dériver  de  l'opinion  populaire  qui  avait 
cours  au  temps  de  la  rédaction  de  cet  évangile  sur  les  dons 
merveilleux  des  chrétiens.  Parmi  les  signes,  oupeioit  ,  qui 
sont  promis  aux  fidèles,  il  est  question  de  parler  des  lan» 
gués  nouvelles,  \ol\m  ykàxsGouç  xaivai;.  Cela  a  eu  réelle- 
ment lieu  au  sein  de  la  première  communauté,  dans  le  sens 
del.  Cor.,  14,  mais  non  dans  le  sens  déjà  mystique  des 
Act.  Ap.,  2  (2).  De  môme,  {'expulsion  des  démons,  Saipt* 

(1)  Comparez  De  Wette,  Excget.  Zcitxchriji  fur  Théologie,  1880,  2, 
Handb,Lt  ltS.  2*6.  S.  75  ((. 

(2)  Comparez  Baur,  dam  Tubinger 
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via  exêàXXeiv,  et  la  guérison  des  malades  par  la  Toi  dans 
l'efficacité  de  l'imposition  des  mains  d'un  chrétien,  êîTiôeciç 
£Eipûv,  tout  cela  peut  se  concevoir  comme  produit  d'une 
manière  naturelle.  Mais  la  faculté  de  prendre  des  serpents. 
o<puç  atpav  (comparez  Luc,  10,  19),  et  la  faculté  d'avaler, 
sans  danger,  des  breuvages  mortels,  n'ont  jamais  eu 
d'existence  que  dans  les  superstitions  populaires  ;  et  ce  sont 
les  signes  d'apostolat  auxquels  Jésus  aurait  attaché  le  moins 
de  prix.  —  Dans  Luc,  l'objet  de  la  dernière  promesse  de 
Jésus  est  la  vertu  d'en  haut,  $uvap.iç  il  wj/ouç,  qu'il  enverra 
aux  apôtres  conformément  à  V annonce  du  Père,  t^ayytMi 
toù  Tcarpoç ,  et  dont  ils  doivent  attendre  la  communication  i 
Jérusalem  (24,  49);  et,  dans  les  Act.  des  Apôt.,  1,  5seq., 
Jésus  précise  cette  communication  de  force  en  l'appelant 
un  baptême  par  le  Saint-Esprit,  ™e5|ia  ayiov,  qui,  dans  peu 
de  jours,  sera  le  partage  des  apôtres  et  les  mettra  en  état 
de  prêcher  l'Évangile.  —  Ces  passages  de  Luc,  qui  placent 
la  communication  du  Saint-Esprit  dans  les  jours  qui  suivi- 
rent l'ascension,  paraissent  contredire  le  quatrième  évangile, 
qui  dit  que  Jésus,  dès  le  jour  de  sa  résurrection  et  même 
lors  de  sa  première  apparition  au  milieu  des  onze,  leur  avait 
communiqué  le  Saint-Esprit.  En  effet,  chez  Jean,  20, 
22seq.,  nous  lisons  que  Jésus,  apparaissant  malgré  les 
portes  fermées,  souffla  sur  ses  disciples,  et  leur  dit  :  Recevez 
le  Saint-Esprit,  Xaêere  77ve5|/.a  ayiov;  à  quoi  il  ajouta  la 
qualification  pour  remettre  et  retenir  les  péchés. 

Si  l'on  n'avait  sur  la  communication  de  l'esprit,  t7vvju.il, 
que  ce  passage,  chacun  croirait  que  les  apôtres  le  reçurent 
dès  lors  de  Jésus  en  personne,  et  non  plus  tard  après  qu'il 
eut  été  enlevé  au  ciel.  Riais  déjà,  dans  l'intérêt  de  concilier 
les  évangiles,  Théodore  de  Mopsucste,  comme  aujourd'hui 
Tholuck(l),  a  conclu  que,  chez  Jean,  le  mot  recevez, 
Xtâm ,  devait  être  pris  dans  le  sens  de  vous  recevrez, 

(1)  Comm.  z.  Jok„  S.  332. 
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Ir^icbz ,  parce  que,  d'après  Lucy  le  saint  esprit  ne  fut  com- 
muniqué aux  apôtres  que  plus  tard,  à  la  Pentecôte.  Mais 
l'évangéliste,  comme  s'il  voulait  prévenir  une  pareille  en- 
torse donnée  au  texte,  dit  que  Jésus  joignit  à  ses  paroles 
l'action  symbolique  de  souffler;  ce  qui  met  au  présent,  de 
la  manière  la  moins  méconnaissable,  l'action  de  recevoir 
l'esprit  (1).  A  la  vérité,  les  commentateurs  savent  éluder 
aussi  cette  insufflation,  en  disant  qu'elle  signifie  :  autant  il 
est  certain  que  Jésus  souffle  en  ce  moment  sur  les  apôtres, 
autant  il  l'est  que  plus  tard  ils  recevront  le  Saint-Esprit  (2). 
Mais  l'insufflation  est  un  symbole  d'une  communication 
présente  non  moins  positivement  que  l'imposition  des  mains; 
et,  comme  ceux  à  qui  les  apôtres  imposaient  les  mains  étaient 
immédiatement  remplis  de  l'esprit,  luveu^a  (Act.  Ap.,  8, 
17;  19, 6),  nécessairement  le  rédacteur  du  quatrième  évan- 
gile a  du,  d'après  sa  narration,  se  figurer  que  dès  lors  Jésus 
avait  communiqué  l'esprit  aux  apôtres.  Pour  ne  pas  être 
obligés  de  nier,  contre  les  paroles  claires  de  Jean,  que 
réellement  il  y  eut  dès  la  résurrection  une  communication 
de  l'esprit,  et  pour  ne  pas  non  plus  tomber  en  contradiction 
avec  Luc,  qui  met  plus  tard  l'effusion  de  l'esprit,  les  com- 
mentateurs admettent  aujourd'hui  d'ordinaire  les  deux  cho- 
ses, à  savoir  que  l'esprit  fut  communiqué  aux  apôtres  aussi 
bien  dès  lors  que  plus  tard,  et  que  la  communication  anté- 
cédente ne  fut  qu'amplifiée  et  complétée  à  la  Pentecôte  (3). 
En  d'autres  termes,  comme  il  est  question  dans  le  dixième 
chapitre  de  Matthieu,  10,  20,  de  V esprit  du  Père,  icvei^a 
to'j  7rarpo;,  qui  devait  soutenir  les  apôtres  dès  leur  premier 
voyage  de  mission,  on  admet  que  dès  avant  ce  voyage,  du 
vivant  de  Jésus,  ils  reçurent  une  force  supérieure  quelcon- 
que; qu'elle  fut  augmentée  ici ,  après  la  résurrection;  et 


(i)  Lùcke,  Comtn.  x.  Joh,t  2,  S.  086;  (2)  Less,    Aufersiehungigeschichte , 

De  Wettc,  S.  204.  5.  281;  Kuiotel,  sur  ce  pas&ige. 

(5)  Lùcke  ,  S.  687. 

11.  kk 
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que  toute  la  plénitude  de  l'esprit  ne  fut  épanchée  sur  eui 
que  lors  de  la  Pentecôte  (1).  Mais,  comme  Michaëlis  Ta 
déjà  fait  remarquer,  on  ne  voit  pas  en  quoi  consistent  les 
différences  de  ces  gradations,  ni  en  particulier  ce  qu'aurait 
été  l'accroissement  des  dons  spirituels  opérés  lors  de  la 
communication  racontée  par  Jean.  Si,  dès  la  première  fois, 
les  apôtres  avaient  reçu  le  don  de  miracle  (Matthieu,  10, 
1.  8)  avec  le  don  de  parler  devant  les  tribunaux  sous  l'in- 
fluence de  l'esprit  du  Père  (v.  20),  le  don  que  Jésus  leur 
communiqua  par  l'insufflation  n'aurait  guère  pu  être  sans 
doute  que  l'intelligence  plus  juste  de  la  spiritualité  de  son 
règne;  mais  ils  n'avaient  pas  encore  cette  intelligence  im- 
médiatement avant  l'ascension,  puisqu'il  ce  moment  ils  de- 
mandèrent, suivant  les  Actes  des  Apôtres,  1,6,  si  le  réta- 
blissement du  royaume  d'Israël  serait  uni  à  la  communication 
de  l'esprit  dans  les  temps  prochains.  Admet-on  que  de  nou- 
velles facultés  ne  furent  pas  données  aux  apôtres  à  chaque 
communication  successive  de  l'esprit,  mais  que  seulement 
la  somme  des  facultés  accordées  tout  d'abord  fut  accrue  (2); 
alors  il  paraîtra  siugulier  qu'aucun  évaugéliste  ne  men- 
tionne, outre  la  communication  antécédente,  une  augmeo~ 
tation  subséquente,  mais  que  chacun  ne  parle  que  d'une 
seule  communication  qui,  pour  lui,  est  la  première  et  la 
dernière;  car  il  n'y  a  d'exception  que  pour  une  mention 
fugitive  que  Luc  fait  de  l'esprit  qui  inspirera  leur  défense 
aux  apôtres  accusés  (12, 12);  mais ,  comme  elle  n'est  pas 
jointe,  ainsi  que  chez  Matthieu,  à  une  mission,  on  ne  peut 
la  considérer  que  comme  une  allusion  au  temps  qui  suivit 
l'effusion  postérieure  de  l'esprit.  Tout  cela  prouve  visible- 
ment que  juxtaposer  ces  trois  communications  et  en  faire 
trois  degrés  différents,  c'est  introduire  dans  les  textes,  par 


(i)  Voyex  dans  MicbielU,  Bregneb.  (2)  Tholock,  U  e. 

nht-und  Auferstehungtgetchichtt ,   S. 
368  ;  OltbiQMn ,  2,  S.  53*. 
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le  désir  de  les  concilier ,  ce  qu'ils  ne  contiennent  pas. 
Ainsi  le  Nouveau  Testament  renferme  trois  opinions  dif- 
férentes sur  la  communication  de  l esprit,  rcveupia,  et  ù  deui 
égards  elles  forment  une  échelle  ascendante.  En  effet,  pour 
le  temps,  c'est  Matthieu  qui  met  cette  communication  le 
plus  tôt,  la  plaçant  encore  dans  la  période  naturelle  de  la 
vie  de  Jésus  ;  c'est  Luc  qui  la  met  le  plus  tard,  dans  le  temps 
qui  suivit  son  départ  complet  de  la  terre;  Jean  la  met  dans 
un  temps  intermédiaire,  aux  jours  de  la  résurrection.  Quant 
h  la  conception  du  fait  en  lui-même,  elle  est  la  plus  simple 
chez  Matthieu,  la  moins  perceptible  aux  sens,  puisque  cet 
évangéliste  ne  rapporte  aucun  acte  particulier  et  extérieu- 
rement visible  de  communication;  Jean  a  déjà  un  acte 
sensible  dans  l'insufflation;  chez  Luc,  dans  les  Actes  des 
Apôtres,  la  douce  insufflation  est  devenue  un  orage  violent 
qui  ébranle  la  maison  et  qui  s'accompagne  encore  d'autres 
phénomènes  miraculeux.  Ces  deux  échelles  sont  dans  un 
rapport  inverse  avec  la  vraisemblance  historique.  Quand 
Matthieu  rapporte  que  Y  esprit,  Hveupia,  qui,  conçu  surna- 
turellement  ou  naturellement,  est  toujours  la  force  vivifiante 
exercée  par  le  messianisme  modifié  chrétiennement,  fut 
d'aussi  bonne  heure  le  partage  des  disciples  de  Jésus,  il  se 
réfute  lui-même  par  le  reste  de  son  récit,  où  l'on  voit  que 
ces  mêmes  disciples,  encore  longtemps  après  la  mission 
dont  il  s'agit  (Matth.,  10),  n'avaient  pas  compris  cette  mo- 
dification chrétienne,  cette  phase  de  la  passion  et  de  la  mort 
dans  l'idée  du  Messie;  de  plus,  le  discours  d'instruction  qui 
précède  la  mission  contient  d'ailleurs  des  éléments  qui  n'ap- 
partiennent qu'à  une  époque  et  à  des  conditions  postérieu- 
res; il  se  peut  donc  facilement  que  la  promesse  en  question 
ait  reçu  rétroactivement  de  l'événement  une  précocité  qu'elle 
n'avait  pas.  Ce  n'est  qu'après  la  mort  et  la  résurrection 
que  l'on  conçoit  dans  les  disciples  le  développement  de  ce 
que  le  Nouveau  Testament  appelle  Y  esprit  saint,  «veùjjwt 


092  TROISIÈME   SECTION. 

ayiov,  et  à  cet  égard  le  récit  de  Jean  est  plus  voisin  de  la 
réalité  que  celui  de  Matthieu.  Cependant  il  est  sûr  que  la 
révolution  que  subit  le  moral  des  disciples  de  Jésus,  et  qui 
a  été  décrite  dans  le  paragraphe  précédent,  ne  s'opéra  pas 
dans  les  deux  jours  qui  suivirent  le  crucifiement;  en  cela 
donc,  le  récit  de  Jean  ne  s'approche  pas  autant  de  la  vérité 
que  celui  de  Luc,  qui,  du  moins,  donne  l'intervalle  Je  cin- 
quante jours  pour  le  développement  des  nouvelles  vues  dans 
l'esprit  des  apôtres.  —  L'autre  échelle  met  les  narrations 
dans  un  rapport  inverse  avec  la  vérité  historique;  car,  plus 
la  communication  d'une  force  spirituelle  nous  est  représen- 
tée par  des  images  sensibles,  plus  le  merveilleux  s'attache 
au  développement  d'une  disposition  morale  qui  pouvait  jail- 
lir d'une  source  naturelle,  et  enfin  plus  la  naissance  d'une 
faculté,  qui  ne  peut  s'être  formée  que  successivement,  est 
décrite  comme  instantanée,  plus  aussi  une  pareille  narration 
s'écarte  de  la  vérité;  et,  à  cet  égard,  Matthieu  en  serait  le 
plus  près,  Luc  le  plus  loin.  Ainsi,  reconnaissant  dans  le  ré- 
cit du  dernier  la  tradition  qui  a  fait  le  plus  de  progrès,  nous 
pouvons  nous  étonner  qu'il  y  ait  eu  ici  une  action  en  sens 
opposé,  éloignant  de  la  vérité  cette  communication  pour  la 
manière  et  la  forme,  l'en  rapprochant  pour  le  temps.  Mais 
cela  s'explique  ;  en  effet,  la  tradition  fut  induite  à  faire  les 
changements  dans  la  fixation  du  temps,  non  par  une  recher- 
che critique  de  la  vérité,  recherche  qui,  dans  le  fait,  devrait 
nous  paraître  étrange,  mais  par  la  môme  tendance  qui  l'in- 
duisit à  représenter  cette  communication  comme  un  acte 
miraculeux  unique.  Du  moment  que  Jésus  était  supposé 
avoir  accordé  l'esprit,  irveCpia,  à  ses  disciples  par  un  acte 
particulier,  il  devait  paraître  convenable  de  reporter  cet 
acte  au  temps  de  sa  glorification,  c'est-à-dire  soit,  avec 
Jean,  après  la  résurrection,  soit  encore  mieux,  avec  Luc, 
même  après  l'ascension.  C'est  ainsi  que  le  quatrième  évan- 
gile remarque  expressément  que,  du  vivant  de  Jésus,  le 
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saint  esprit,  TrveOjjia  ayiov,  n'avait  pas  encore  été  donné, 
parce  que  Jésus  n'était  pas  encore  glorifié,  on  ivicoO; 
oùSitziù  éSo^ac&y)  (7,  39). 

Cette  manière  de  concevoir  l'opinion  du  quatrième  évan- 
gile sur  la  communication  de  l'esprit  est  la  véritable;  on 
en  a  une  nouvelle  confirmation  en  voyant  qu'elle  jette  une 
lumière  inattendue  sur  une  obscurité  que  nous  avions  laissée 
sans  éclaircissement  dans  cet  évangile.  En  effet,  en  exami- 
nant les  discours  d'adieu  de  Jésus,  nous  n'avions  pu  décider 
le  débat  sur  la  question  de  savoir  si  ce  que  Jésus  dit  alors 
de  son  retour  devait  être  rapporté  au  temps  de  sa  résurrec- 
tion ou  au  temps  de  l'effusion  de  l'esprit  :  ce  qui  paraissait 
trancher  la  question  en  faveur  de  la  première  alternative, 
c'est  que  ce  retour  élait  représenté  comme  un  retour  où 
Jésus  et  ses  disciples  devaient  se  revoir;  ce  qui  paraissait  la 
trancher  en  faveur  de  la  seconde  alternative,  c'est  qu'il  y 
était  dit  qu'alors  ils  ne  lui  adresseraient  aucune  interroga- 
tion, et  qu'ils  le  comprendraient  pleinement.  Cette  con- 
tradiction est  levée  de  la  manière  la  plus  satisfaisante,  s'il 
est  vrai  que  l'opinion  du  narrateur  ait  été  que  la  commu- 
nication de  l'esprit  s'était  opérée  aux  jours  de  la  résurrec- 
tion (1).  A  la  vérité,  on  pourrait  être  disposé  à  croire  que 
cette  communication,  étant  jointe,  chez  Jean,  &  la  nomina- 
tion formelle  des  disciples  au  rang  d'apôtres,  et  à  la  remise 
du  plein  pouvoir  pour  pardonner  et  retenir  les  péchés  (com- 
parez Matth.,  18, 18),  conviendrait  mieux  à  la  fin  qu'au 
commencement  des  apparitions  de  Jésus  ressuscité,  et  à  une 
assemblée  pleinière  des  apôtres  qu'à  une  assemblée  où  man- 
quait Thomas.  Mais  admettre  à  cause  de  cela,  avec  Olshau- 
sen,  que  l'évangéliste,  uniquement  pour  abréger,  place  la 
communication  de  l'esprit  dès  la  première  apparition,  tandis 
qu'elle  appartient  réellement  à  une  entrevue  postérieure, 

(I)  Compares  Weitte  ,   Die  evmng.  Gtschickle ,  2,  S.  418. 
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c'est  ce  qui  reste  toujours  une  explication  arbitraire  que 
rien  n'autorise.  Au  lieu  de  cela,  il  faut  reconnaître  que  le 
rédacteur  du  quatrième  évangile  a  considéré  cette  première 
apparition  de  Jésus  comme  l'apparition  principale,  et  celle 
qui  eut  lieu  huit  jours  après,  comme  une  apparition  sub- 
sidiaire en  faveur  de  Thomas.  L'apparition  du  chapitre 
vingt  et  un  n'est  pas  autre  chose  qu'un  appendice  que  le  ré- 
dacteur, lorsqu'il  écrivait  l'évangile,  ou  ignorait,  ou  n'avait 
pas  présent  à  l'esprit. 

§CXX. 
L'aieension  considérée  comme  phénomène  ntrnatnrel  et  naturel. 


Nous  avons,  dans  le  Nouveau  Testament,  sur  Ta 
de  Jésus,  trois  récits  qui,  pour  le  détail  et  pour  le  pittores- 
que, forment  une  échelle  de  gradation.  Marc,  daos  son  der- 
nier paragraphe,  qui,  du  reste,  est  très  bref  et  coupé  court, 
dit  seulement  que  Jésus,  après  avoir  parlé  pour  la  dernière 
fois  avec  ses  disciples,  fut  élevé  au  ciel  (ôve^çOn),  et  qu'il  alla 
s'asseoira  la  droite  de  Dieu  (16,  19).  Dans  l'évangile  de 
Luc,  le  tableau  n'est  guère  plus  développé;  il  y  est  dit  que  Jé- 
sus mena  ses  disciples  hors  de  la  ville  jusqu'à  B  et  hante,  &» 
euç  eiç  BYidaviav,  et  que,  leur  ayant  donné  sa  bénédiction  en 
étendant  les  mains,  il  se  sépara  d'eux  (Siéam),  et  fut  élevé 
au  ciel  (âveçs'p ero)  ;  sur  quoi,  les  disciples  l'adorèrent  et  s'en 
retournèrent  à  Jérusalem,  tout  remplis  de  joie  (24, 50  seq.). 
Luc  développe  cela  davantage  dans  l'introduction  des  Actes 
des  Apôtres;  sur  la  montagne  des  Oliviers,  où  il  donnai 
ses  disciples  ses  derniers  ordres  et  ses  dernières  promesses, 
Jésus  fut  devant  eux  élevé  au  ciel  (é^pôn),  et  reçu  dans 
une  nuée  qui  le  déroba  à  leurs  regards.  Les  disciples  le  sui- 
virent des  jeux,  è  mesure  que  la  nuée  remportait  lois 
d'eux  dans  le  ciel  ;  tout  è  coup  deux  hommes  vêtus  de  Maoc 
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se  présentèrent  devant  eux  et  détournèrent  leurs  regards  de 
ce  spectacle,  en  leur  assurant  que  le  même  Jésus  qui  avait 
été  enlevé  d'avec  eux  au  ciel,  en  descendrait  de  la  même 
manière  qu'il  y  était  monté;  sur  quoi,  ils  retournèrent  sa- 
tisfaits à  Jérusalem  (1,  1 — 12). 

La  première  impression  que  produit  ce  récit  est  évidem- 
ment qu'il  s'agit  d'un  événement  miraculeux,  d'un  enlève* 
ment  véritable  de  Jésus  dans  la  région  céleste,  séjour  de 
Dieu,  et  que  ce  miracle  est  confirmé  par  des  anges.  C'est 
aussi  ce  que  des  orthodoxes  anciens  et  récents  soutiennent 
avec  raison.  H  ne  reste  qu'à  nous  demander  si  nous  pouvons 
aussi  nous  tirer  des  difficultés  qu'il  y  a  à  concevoir  un  pa- 
reil phénomène.  La  première  difficulté  capitale  est  de  savoir 
comment  un  corps  tangible,  qui  a  encore  de  la  chair  et 
des  os,  aapxa  xai  ocre  a,  et  qui  prend  des  aliments  matériels, 
convient  à  une  résidence  céleste? comment  il  peut  seulement 
se  soustraire  assez  à  la  loi  de  la  pesanteur  pour  être  capa- 
ble de  s'élever  à  travers  les  airs?  et  comment  Dieu  a  pu 
donner  par  un  miracle  au  corps  de  Jésus  une  faculté  si  con- 
traire à  la  nature  (1)?  La  seule  chose  que  peut-être  on  peut 
dire  ici,  c'est  que  les  parties  grossières  que,  même  après  la 
résurrection,  le  corps  de  Jésus  renfermait  encore,  se  dissi- 
pèrent avant  l'ascension,  et  qu'il  n'y  eut  que  la  quintessence 
de  sa  corporalité,  qui,  enveloppe  de  l'âme,  s'éleva  en  même 
temps  jusqu'au  ciel  (2) .  Mais,  comme  les  disciples  qui  étaient 
présents  à  l'ascension  ne  remarquèrent  pas  qu'un  résidu  de 
son  corps  fût  demeuré,  cela  conduit,  soit  à  l'absurdité  si- 
gnalée plus  haut  d'une  vaporisation  du  corps  de  Jésus  sous 
forme  de  nuée,  soit  au  travail  de  purification  admis  par 
Olsbausen,  qui,  inachevé  même  après  la  résurrection,  ne 
se  serait  complété  qu'au  moment  de  l'ascension  ;  travail  de 


(I)  Gabier,  dam  Neuest.  theol.  Jour-      Comparez  Ruinai ,  in  Jl/mtr.f  p.  229 
nml,  3,  S.  447,  et  dans  la  préface  aux  (2)  Seiter,  dansKutnarl,!.  r„  S,  221. 

Opusc.   Mca.i.  de  Grietbach ,   p.  xcri. 
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(unification  qui,  dans  les  drrniers  temps,  aurait  eu  rapide- 
ment de  bien  singulières  alternatives  de  rétrogradation, 
puisque ,  dans  celte  hypothèse,  Jésus  aurait  eu  un  corps 
immatériel  lorsqu'il  passa  h  travers  les  portes  fermées,  puis 
immédiatement  un  corps  matériel  lorsque  Thomas  le  palpa, 
enfin  derechef  un  corps  matériel  lorsqu'il  s'éleva  au  ciel. 
—  La  seconde  difficulté  gît  en  ceci  :  c'est  que,  d'après  une 
juste  idée  du  monde,  le  séjour  de  Dieu  et  des  bienheureux 
auquel  Jésus  est  supposé  s'être  élevé,  ne  doit  pas  être 
cherché  dans  les  régions  supérieures  de  l'atmosphère,  ni 
en  général  dans  aucun  lieu  déterminé;  cela  appartient  uni- 
quement aux  connaissances  bornées  que  l'enfance  des  peuples 
avait  sur  les  espaces  inter-cosmiques.  Celui  qui  veut  arriver 
h  Dieu  et  à  la  sphère  des  bienheureux,  celui-là ,  nous  le 
savons,  fait  un  détour  superflu,  quand,  à  cet  effet,  il  croit 
devoir  prendre  son  essor  vers  les  couches  supérieures  de 
l'air;  et  plus  Jésus  était  familier  avec  Dieu  et  avec  les  choses 
divines,  moins  il  aura  été  disposé  à  faire  ce  détour,  et 
moins  Dieu  le  lui  aura  fait  faire  (1).  Il  faudrait  donc  ad- 
mettre que  Dieu  se  serait  accommodé  à  ridée  que  les 
hommes  avaient  alors  du  monde,  et  dire  :  Pour  convaincre 
les  disciples  du  retour  de  Jésus  dans  le  monde  supérieur, 
Dieu,  bien  que  ce  monde  en  réalité  n'existe  nullement  dans 
les  hautes  régions  de  l'atmosphère,  disposa  néanmoins  le 
spectacle  d'une  pareille  élévation  (2).  Mais  ce  serait  faire 
de  Dieu  un  acteur  qui  arrange  une  illusion. 

L'explication  naturelle  étant  un  essai  pour  nous  sous- 
traire à  ces  difficultés  et  h  ces  absurdités,  nous  devons  l'ac- 
cueillir volontiers  (3).  Dans  les  relations  évangéliques  de 


(1)  Comparez  Paulus,  Exeg.  Handb.*  de  l'ascension  ane  vision  que  Dieu  opéra 
3,  b,  S.  924  ;  De  Wette,  Religion  und  dans  les  apôtres.  Compares  là -contre 
Théologie,  S.  461.  mes  Écrits  polémiques  ,  1,  S.  152  ff. 

(2)  Kern  ,  Faits  principaux  (  Tùb.  (3)  Telle  que  l'anliis,  en  particulier, 
Zeitschr.,  4836  ,3,  S.  58;.  Comparer.  la  donne,  1.  c,  S,  910  ff.  L.  /.,  1,  b, 
Stendel ,  Glaubenslchre,  S.  323,  qni  fait  S.  318  (T. 
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l'ascension,  elle  distingue  ce  qui  fut  vu  de  ce  qui  fut  con- 
clu par  le  raisonnement.  A  la  vérité ,  quand  il  est  dit  dans 
les  Actes  des  Apôtres  :  Il  fut  élevé  au  ciel  à  leurs  yeux, 
{fteTCovTwv  aÙTwv  èîr/ipôv),  il  semble  que  l'élévation  est  repré- 
sentée comme  un  fait  vu  par  les  spectateurs.  Mais,  suivant 
les  commentateurs  rationalistes,  le  verbe  il  fut  élevée  èirtfpÔYi, 
n'indique  pas  que  Jésus  s'éleva  au-dessus  du  sol ,  il  signiCe 
seulement  que  Jésus,  pour  bénir  les  disciples,  se  redressa  de 
toute  sa  hauteur,  et  de  la  sorte  leur  parut  plus  élevé.  Aussitôt 
ils  empruntent  à  la  conclusion  de  l'évangile  de  Lucie  verbe 
il  se  sépara,  Âisgtti,  ils  prétendent  qu'il  signiGe  que  Jésus, 
en  prenant  congé  de  ses  disciples,  s'était  mis  à  une  certaine 
distance  d'eux.  Ils  ajoutent  qu'une  nuée,  comme  sur  la  mon- 
tagne de  la  transfiguration ,  s'interposa  entre  Jésus  et  les 
disciples,  et,  jointe  aux  nombreux  oliviers  de  la  montagne, 
le  déroba  à  leurs  regards  ;  et  que ,  sur  l'assurance  de 
deux  hommes  inconnus,  ils  prirent  cela  pour  un  enlèvement 
de  Jésus  dans  le  ciel.  Mais  au  verbe  il  fut  élevé,  €7r/fpÔ7ï,  Luc 
(Act.  Ap.)  joint  immédiatement  qu'une  nuée  le  reçut,  veçsXvi 
ÙTTElaêev  aÙTov;  il  faut  donc  que  l'élévation  serve  ici  à  pré- 
parer la  réception  de  Jésus  dans  le  nuage;  mais  elle  n'y 
servirait  pas  s'il  s'agissait  d'un  simple  redressement  du  corps, 
elle  n'y  sert  qu'autant  qu'elle  exprime  l'élévation  de  Jésus 
au-dessus  du  sol ,  car  ce  n'était  que  dans  ce  cas  qu'une 
nuée  pouvait  se  placer  au-dessous  de  lui  pour  le  porter  et 
l'envelopper;  ce  qui  est  contenu  dans  le  verbe  Ù7r&aêsv, 
suscepit.  De  même,  on  dit  que  l'action  de  s'écarter  d'eux, 
SUcTt\  ofo'aÙTuv,  eut  lieu  au  moment  de  la  bénédiction  don» 
née  à  eux  par  Jésus,  év  tcj>  efooyeïv  ocùtov  aùrouç;  mais  per- 
sonne n'ira ,  en  donnant  la  bénédiction  à  un  autre ,  s'éloi- 
gner de  lui  3  au  contraire ,  il  paraît  très  convenable  que 
Jésus,  en  donnant  sa  bénédiction  aux  apôtres,  ait  été  enlevé 
et  que  d'en  haut  il  ait  encore  étendu  sur  eux  ses  mains  qui 
les  bénissaient.  L'explication  naturelle  de  la  disparition  au 
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sein  de  la  nuée  tombe  ainsi  d'elle-même  ;  mais,  quand  Paulus 
suppose  que  les  deux  personnages  vêtus  de  blanc  étaient  des 
hommes  naturels,  on  voit  percer  encore  avec  une  force  nou- 
velle dans  cette  hypothèse  l'opinion  de  Bahrdtet  de  Ventu- 
rini  qu'il  dissimule  mal ,  à  savoir  que  plusieurs  péripéties 
principales  de  la  vie  de  Jésus,  particulièrement  depuis  son 
crucifiement,  ont  été  l'œuvre  d'associés  secrets.  Et  Jésus  lui- 
même,  quel  aura  été  son  sort  ultérieur  dans  cette  hypothèse, 
après  qu'il  eut  pris  ce  dernier  congé  de  ses  disciples?  Ima- 
ginerons-nous avec  Bahrdt  une  loge  d'Esséniens  où  il  se 
serait  retiré  après  avoir  accompli  son  œuvre?  et  avecBren- 
necke,  pour  soutenir  que  Jésus  travailla  longtemps  encore 
dans  le  mystère  au  bien  de  l'humanité,  invoquerons-nous 
son  apparition  h  l'effet  de  convertir  Paul,  apparition  qui,  si 
l'on  prend  historiquement  le  récit  des  Actes  des  Apôtres, 
est  unie  h  des  circonstances  et  à  des  effets  qu'aucun  homme 
naturel,  même  membre  d'un  ordre  secret,  ne  pouvait  pro- 
duire? Ou  bien  admettra-t-on  avec  Paulus,  qu'aussitôt  après 
cette  dernière  entrevue  le  corps  de  Jésus,  déjà  souffrant, 
succomba  aux  lésions  qu'il  avait  éprouvées  ?  Mais,  puisqu'il 
était  encore  si  dispos  dans  l'entrevue  avec  ses  disciples,  cette 
mort  ne  peut  être  arrivée  assez  tôt  pour  que  les  deux  hom- 
mes qui  s'avancèrent  en  eussent  été  témoins,  et  d'ailleurs 
dans  ce  cas  ils  n'auraient  nullement  parlé  d'une  façon  con- 
forme à  la  vérité.  Dira-t-on  qu'il  vécut  encore  quelque  temps? 
Il  faudrait  alors  qu'il  eût  eu  l'intention  de  demeurer,  de- 
puis ce  moment  jusqu'à  sa  mort ,  dans  le  mystère  d'une 
société  secrète;  les  deux  personnages  habillés  de  blanc  y 
auraient  appartenu,  et  ils  auraient,  lui  le  sachant  sans  au- 
cun doute,  persuadé  aux  disciples  qu'il  avait  été  enlevé  au 
ciel.  C'est  une  manière  de  concevoir  les  choses  dont  un 
homme  doué  d'un  sens  droit  se  détourne ,  ici  comme  tou- 
jours, avec  répugnance. 
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S  CXLI. 

Insuffisance  des  récits  sur  l'ascension  de  Jésus.  Conception  mythique 
de  ces  récits. 


Parmi  toutes  les  histoires  de  miracles  du  Nouveau  Tes- 
tament, l'ascension  était  ce  qui  méritait  le  moins  une  pa- 
reille dépense  d'une  sagacité  aussi  peu  naturelle;  car  la 
valeur  historique  de  ce  récit  n'a  que  des  garanties  extrême- 
ment faibles,  je  ne  dirai  pas  pour  nous  qui ,  n'admettant 
pas  que  Jésus  soit  ressuscité,  n'admettons  pas  non  plus  qu'il 
soit  monté  au  ciel ,  mais  en  elle-même  et  pour  les  théo- 
logiens de  tous  les  partis.  Matthieu  et  Jean,  qui ,  dans  l'o- 
pinion ordinaire  sont  les  deux  témoins  oculaires  parmi  les 
évangélistes,  n'en  parlent  pas  ;  Marc  et  Luc  sont  les  seuls 
qui  la  rapportent  ;  et  dans  le  reste  du  Nouveau  Testament 
on  ne  trouve  rien  qui  y  fasse  une  allusion  précise.  Mais  c'est 
justement  celte  absence  de  l'ascension  dans  le  reste  du  Nou- 
veau Testament  que  nient  les  commentateurs  orthodoxes. 
Quand  Jésus,  dans  Matthieu  (26,  64)  assure  devant  le  tri- 
bunal ,  que  dorénavant  on  verra  le  fils  de  l'homme  assis  à 
la  droite  de  la  puissance  de  Dieu,  les  commentateurs  ortho- 
doxes disent  que  cela  suppose  une  élévation,  par  conséquent 
une  ascension  au  ciel  ;  quand  Jésus  dit  chez  le  quatrième 
évangéliste  (3, 13),  qu'aucun  n'est  monté  au  ciel  excepté  le 
fils  de  l'homme  venu  du  ciel,  et  quand  une  autre  fois  (6,  62) 
il  annonce  aux  disciples  qu'ils  le  verront  un  jour  monter  là 
ou  il  avait  été  précédemment;  enfin,  quand  le  matin  après 
la  résurrection  il  déclare  qu'il  n'est  pas  encore  monté  au- 
près de  son  père,  mais  qu'il  s'y  élèvera  incessamment  (20, 
17),  il  ne  peut  pas,  disent  ces  commentateurs,  y  avoir  d'al- 
lusion plus  manifeste  à  l'ascension.  De  même,  quand  les 
apôtres,  dans  les  Actes,  parlent  si  souvent  de  l'élévation  de 
Jésus  è  la  droite  de  Dieu  (2, 33;  5, 31,  comparez  7,  56),  et 
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quand  Paul  le  représente  comme  monté  au-dessus  de  tous 
les  deux  ,  avaëcc;  Orapavo)  icavTwv  tôv  oùpavcov  (Eph.  4, 
10),  et  Pierre,  comme  étant  allé  dans  le  ciel,  ttoosuÔeI;  s» 
oùpavov  (1.  Pctr.  3,  22),  il  ne  peut  pas  être  douteux  qu'ils 
n'aient  tous  connu  l'ascension  (1).  Mais,  à  l'exception  peut- 
être  du  seul  passage  de  Jean,  6,  62,  qui  parle  de  voir 
monter  le  fils  de  V homme,  ôscapeiv  àvaëaivovTa  tov  uiov  tw 
âvBpcoTTou,  tous  ces  passages  ne  contiennent  en  général  que 
son  élévation  au  ciel,  sans  indiquer  qu'elle  eut  été  un  fait 
extérieur  visible,  et  vu  par  les  disciples.  Bien  plus,  quand 
nous  trouvons  dans  1.  Cor.  15,  5  seq.,  que  Paul,  sans 
aucune  interruption  ou  indication  d'une  différence  quel- 
conque, réunit  l'apparition  qu'il  eut  et  qui  fut  de  beaucoup 
postérieure  à  l'ascension  supposée,  avec  les  christophanies 
qui  précédèrent  cette  époque,  on  doit  douter,  non  seule- 
ment que  toutes  les  apparitions  qu'il  énumère,  outre  la 
sienne,  appartiennent  au  temps  qui  précède  l'ascension  (2), 
mais  encore  que  l'apôtre  ait  su  qu'il  y  avait  eu  une  ascen- 
sion, phénomène  extérieur  qui  avait  clos  la  carrière  ter- 
restre de  Jésus  ressuscité.  Quant  au  rédacteur  du  qua- 
trième évangile,  comme  son  langage  est  généralement 
figuré,  le  verbe  vous  verres,  ôewpYÏTe,  ne  nous  oblige  pas 
plus  que  le  verbe  vous  verrez,  ctyeaôe,  au  sujet  des  anges 
qui  montent  et  qui  descendent  au-dessus  de  sa  tête,  1,  52, 
à  penser  qu'il  ait  su  que  Jésus  eût  visiblement  monté  au 
ciel,  ascension  dont  il  ne  dit  rien  à  la  fin  de  son  évangile. 
Les  commentateurs  se  sont  donné  toute  la  peine  imagi- 
nable pour  expliquer  l'absence  d'un  récit  de  l'ascension  dans 
le  premier  et  le  quatrième  évangile ,  d'une  manière  qui  ne 
nuisit  ni  à  l'autorité  de  ces  livres,  ni  à  la  valeur  historique 
de  ce  fait.  On  prétend  que  les  évangélistes  qui  n'en  parlent 

(l)Seiler,  dantK.oÎBal,Le.,S.  221;  du»  ses  :  Opusc.  aead.,  éd.  Gabier, 

Olshauseo,  S.  591  f.  Compara  Griea*  vol.  2 ,  p.  A8A  scq. 
bacli ,  Locornm  N,  T,  mè  ucMtùtnem  (2)  Srlineckenhurgcr,  Uebtr  den  Ur- 

Chrisù  in  cœhun   spectmntium  tylloge,  sprung  «.  #./.  ,S.  19. 
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pas,  ontou  jugé  inutile  ou  impossible  de  raconter  l'ascension. 
Ils  ont  jugé  inutile  ce  récit,  soit  en  lui-même,  à  cause  de  la 
moindre  importance  de  l'événement  (1) ,  soit  en  raison  de 
la  tradition  évangélique  par  laquelle  il  était  généralement 
connu  (2)  ;  on  soutient  en  particulier  que  Jean  le  suppose 
existant  déjà  dans  Marc  et  Luc  (ft)  ;  et  enfin  on  dit  que, 
l'ascension  n'appartenant  plus  à  la  vie  terrestre  de  Jésus,  ils 
l'ont  omise  dans  leurs  écrits  ,  qui  n'étaient  consacrés  qu'à 
la  description  de  cette  vie  (4).  Mais  la  vie  de  Jésus,  et  sur* 
tout  la  vie  énigmatique  qu'il  mena  après  être  sorti  du  tom- 
beau, exigeait  nécessairement  une  conclusion  définitive  telle 
que  l'ascension.  Connue  généralement  ou  non,  importante 
ou  peu  importante ,  il  suffisait  de  l'intérêt  esthétique  que 
même  l'écrivain  non  instruit  met  à  donner  une  conclusion  à 
son  récit,  pour  que  tout  rédacteur  d'évangile  qui  en  avait 
connaissance  finit  son  livre  en  la  rapportant,  ne  fût-ce  que 
sommairement,  afin  d'éviter  l'impression  singulière  que  le 
premier  évangile ,  et  encore  plus  le  quatrième,  produisent 
par  le  vague  où  leur  narration  mal  terminée  laisse  le  lec- 
teur. En  conséquence,  des  auteurs  prétendent  que  le  pre- 
mier et  le  quatrième  évangéliste  ont  regardé  comme  im- 
possible de  rapporter  l'ascension  de  Jésus  au  ciel ,  parce 
que  les  témoins  oculaires ,  quelque  long  que  fût  le  temps 
qu'ils  tinrent  leurs  yeux  fixés  sur  lui,  ne  purent  que  le 
voir  planer  dans  les  airs  au  sein  de  la  nuée,  sans  le  voir 
entrer  dans  le  ciel  et  prendre  place  à  la  droite  de  Dieu  (5). 
Mais  dans  l'ordre  d'idées  des  anciens ,  pour  qui  le  ciel 
était  plus  voisin  que  pour  nous ,  l'ascension  au  sein  des 
nuées    passait    pour    une    véritable   ascension   au   ciel  , 

(1)  Olshansen ,  S.  593  f.  (&)  Dans  le  mémoire  :  Pourquoi  tout 

(2)  Fritzsche  lui-même  ,  fatigué  à  U  las  èvangèlittês  n'ont  Ut  pat  raconté  ex~ 
fin  de  son  travail,  écrit,  in  AJatth.,  prestement  tatetnsien  de  Jésus?  dans 
p.  835  :  Matthxus  Jeso  in  cœlnm  abi-  Flatt't  Mapuin,  8 ,  S.  67. 

tu  m  non  commémorant ,  qoippc   ne-  (5)  Dans  le  dernier  mémoire  cité, 

mini  ignotom.  Flatt't  AteyiUM. 

(3)MicUaelii,l.e.,  S  352. 


702  îfcOlSIÈMB   SÊCTIOft. 

comme  nous  le  voyons  par  les  récits  sur  Romulus  et  Élie. 
Il  est  donc  impossible  de  nier  que  ces  évangiles  n'ont 
pas  connu  l'ascension.  Mais  en  faire  un  reproche  au  premier 
évangile,  et  y  trouver  avec  lu  critique  récente  une  preuve  qu'il 
n'est  pas  d'origine  apostolique  (1),  cela  est  d'autant  moins 
opportun  ici  que  l'événement  en  question  est  suspect,  non 
seulement  par  le  silence  de  deux  évangélistes,  mais  encore 
par  le  défaut  de  concordance  entre  ceux  qui  le  rapportent. 
Marc  n'est  pas  d'accord  avec  Luc;  bien  plus,  ce  dernier 
n'est  pas  d'accord  avec  lui-même.  D'après  la  relution  de 
Marc,  il  semble  que  Jésus,  du  repas  même  dans  lequel  il 
apparut  aux  onze,  par  conséquent  d'une  maison  de  Jérusa- 
lem, prit  sou  essor  vers  le  ciel  ;  car  les  phrases  :  //  apparut 
aux  onze  pendant  qu'ils  étaient  à  table,  et  il  leur  repro- 
cha... puis  il  leur  dit...  Or,  le  Seigneur,  après  leur 
avoir  parlé ,  fut  élevé  dans  le  ciel,  etc.,  âvaxtipivoiç... 
ifavepcoÔV  xai  wveiSiae...  xai  efcrev...  Ô  p.ev  o5v  Kupioç,  purà 
to  "koLVUaoLi  aùrotç,  aveV/fyÔTj  x.Tk.f  tiennent  étroitement  en- 
semble, et  ce  n'est  que  par  violence  qu'on  introduit  entre 
elles  un  changement  de  lieu  et  un  intervalle  de  temps  (2). 
Sans  doute  on  ne  se  figure  pas  très  bien  une  ascension  au 
ciel  qui  part  d'une  chambre,  aussi  Luc  dit-il  qu'elle  eut 
lieu  en  plein  air.  Dans  son  évangile,  il  rapporte  que  Jésus 
alla  avec  ses  disciples  jusqu'à  Bélhanie,  ïo>;  ei;  Br^oviov; 
dans  les  Actes  des  Apôtres,  au  contraire,  il  place  la  scène 
sur  la  montagne  appelée  des  Oliviers,  opo;  to  xotaufievov 
foaiûva;  celte  différence  de  désignation  ne  peut  pas  être 
imputée  à  Luc  comme  une  contradiction  avec  lui-même,  car 
Béthanie  tenait  à  la  montagne  des  Oliviers  (3).  Mais  il  faut 
lui  imputer  la  grave  discordance  qui  est  relative  h  la  fixa- 
tion du  temps  :  dans  son  évangile,  comme  dans  celui  de 


(1)  Schneckcnborger,  1.  c. ,  S.  19  f.  (3)  Cependant  compares  De  Wette, 

(2)  Gomme,  par  exemple  Koincal,      sur  les  Act.  Ap.»  i,  il. 
p.  208  seq.  217. 
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Marc,  il  semble  que  l'ascension  eut  lieu  le  jour  même  de  la 
résurrection  ;  mais ,  dans  les  Actes  des  Apôtres,  il  est  exprès* 
sèment  remarqué  que  les  deux  événements  furent  séparés 
par  un  espace  de  quarante  jours.  Nous  avons  déjà  noté 
que  cette  dernière  fixation  de  temps  a  du  parvenir  à  Luc 
dans  l'intervalle  qui  s'écoula  entre  la  rédaction  de  l'évan- 
gile et  celle  des  Actes  des  Apôtres.  Plus  on  se  racontait  des 
apparitions  diverses  de  Jésus  ressuscité,  et  plus  on  les  met- 
tait dans  des  lieux  différents,  moins  aussi  le  court  espace 
d'un  jour  suffisait  pour  ce  que  le  ressuscité  avait  fait  sur  la 
terre;  si  le  temps  plus  long  qui  devint  nécessaire  fut  Gxé  h 
quarante  jours  juste,  cela  eut  son  motif  dans  le  râle  que  ce 
nombre  joue,  comme  on  sait,  dans  la  légende  juive  et  aussi 
dans  la  légende  chrétienne.  De  même  que  le  peuple  d'Israël 
avait  passé  quarante  ans  dans  le  désert,  Moïse  séjourné 
quarante  jours  sur  le  mont  Sinaï,  lui  et  Élie  jeûné  quarante 
jours,  et  Jésus  lui-même,  avant  la  tentation,  habité  dans  le 
désert  pendant  un  temps  non  moins  long,  sans  nourriture, 
de  même  que  tous  ces  états  intermédiaires  mystérieux, 
toutes  ces  périodes  de  transition  avaient  pour  limite  le 
nombre  quarante,  de  même  ce  nombre  s'offrait  tout  parti- 
culièrement pour  Gxer  l'intervalle  mystérieux  entre  la  ré- 
surrection et  l'ascension  (1). 

Quant  à  la  description  de  la  scène  en  elle-même,  l'évan- 
gile de  Marc  et  celui  de  Luc  ne  parlent  ni  de  nuages  ni 
d'anges;  on  pourrait  attribuer  ce  silence  à  la  brièveté  de 
leurs  narrations.  Mais,  comme  Luc,  à  la  fin  de  son  évangile, 
décrit  d'une  manière  suffisamment  circonstanciée  comment 
les  disciples  adorèrent  Jésus  enlevé  au  ciel,  et,  remplis  de 
joie,  retournèrent  à  la  ville,  il  aurait  sans  aucun  doute 
signalé  l'assurance  donnée  par  les  anges,  comme  le  motif 


(f)  Voyez  t.  1,  §  lv,  et  les  tuteur*       Exeg.  Hmndb.,  8,  h.  S.  9SS  ;  nais  cela 
qui  y  sont  cités,  p.  A6i,  note.  Paulns  se      me  paratt  trop  artificiel* 
réfère  à  un  calcul  réglé   sur  Daniel, 
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immédiat  de  leur  joie,  s'il  en  avait  eu  connaissance  lors  de 
la  rédaction  de  son  premier  écrit.  Il  semble  donc  que  ce 
trait  du  tableau  s'est  peu  à  peu  formé  dans  la  tradition, 
aGn  que  les  honneurs  célestes  ne  manquassent  pas  non 
plus  à  ce  dernier  moment  de  la  vie  de  Jésus,  et  afin  que 
le  témoignage  insuffisant  des  hommes  sur  son  élévation  au 
ciel  fût  confirmé,  du  moins  par  la  bouche  de  deux  témoins 
divins. 

Ainsi  ceux-là  mêmes  qui  connaissaient  une  ascension  de 
Jésus  ne  s'en  figuraient  pas  de  la  même  manière  les  cir- 
constances. De  cette  divergence  revenons  à  la  divergence 
plus  essentielle  dont  cette  conclusion  de  la  vie  de  Jésus  a 
été  l'objet  entre  les  évangélistes;  il  est  évident  qu'on  se  fit 
deux  idées  principales  de  cette  conclusion,  les  uns  se  la 
représentant  comme  une  ascension  visible,  les  autres 
non  (1).  Matthieu  fait  prédire  à  Jésus  devant  le  tribunal 
qu'il  sera  élevé  à  la  droite  de  la  puissance  divine  (26,  64); 
il  lui  fait  assurer  après  sa  résurrection  qu'il  a  reçu  tout 
pouvoir  dans  le  ciel  et  sur  la  terre,  irà<ja  è£ou<yîa  h  oipavô 
xal  teîyviç  (28,  18),  cependant  il  ne  parle  pas  d'une  ascen- 
sion visible;  loin  de  là,  il  met  dans  la  bouche  de  Jésus 
cette  assurance-ci  :  Je  suis  toujours  avec  vous  jusqu'à  la 
fin  du  monde,  iyà  p-eÔ*  ujjlûv  giju  iracaç  tocç  ^p^paç  ?caç  tt; 
cuvTe>.eiaç  wj  awovoç  (v.  20).  Évidemment  l'idée  qui  a  dicté 
tout  ceci,  c'est  que  Jésus,  dès  la  résurrection,  sans  aucun 
doute,  est  monté  invisiblement  auprès  du  Père,  qu'invisi- 
blement  aussi  il  est  toujours  auprès  des  siens,  et  que  du 
sein  de  cette  retraite  qui  le  cache  aux  yeux,  il  se  manifeste 
en  des  christophanics,  toutes  les  fois  qu'il  le  juge  néces- 
saire. On  reconnaît  la  même  manière  de  voir  dans  l'apôtre 
Paul,  lorsqu'il  met  sans  difficulté  l'apparition  qu'il  eut  du 

(i)  Comparez  li-des«ns  particulière-  2,  i,  S.  13  ff.;  Kaiser  aussi,  BibU  TkeoL. 

ment  Amtnon,  Asceruus  J.  C.  in  cctlum  i,  S.  83  ff.;  De  Wette,  Exeg.  Ha*dh[, 

historia  bihlica.  Dans   ses  Opusc.  nov.  4, à",  S.  247;  Weissc,  Dieevang.  Ce  tek., 

V't&m\'FortbiLlungthsChnstenthums,  2,  S.  375  fT. 
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Christ,  déjà  élevé  au  ciel,  sur  le  même  rang  que  les  appa- 
ritions antécédentes  (1.  Cor.,  15).  Le  rédacteur  du  qua- 
trième évangile  et  les  autres  écrivains  du  Nouveau  Testament 
ne  supposent  non  plus  que  ce  qui  devait  être  nécessaire* 
ment  supposé  d'après  la  phrase  messianique  :  Jssieds-toi 
à  ma  droite,  xà&ou  ex  Ssçtôv  (/.ou,  Ps.  110,  1,  h  savoir  que 
Jésus  s'était  élevé  h  la  droite  de  Dieu,  mais  sans  rien 
déterminer  sur  le  mode  de  celte  élévation,  ni  sans  se  la 
figurer  comme  un  phénomène  visible.  Toutefois,  l'imagi- 
nation des  premiers  chrétiens  devait  être  Tort  tentée  d'en 
faire  aussi  un  spectacle  brillant.  Une  fois  qu'on  se  fut  re- 
présenté le  Messie  Jésus  comme  arrivé  à  un  but  aussi  élevé, 
on  voulut  aussi  le  voir  prendre  son  essor  pour  s'y  rendre. 
Comme,   d'après  Daniel,   on  attendait  que  son  retour 
futur  du  haut  du  ciel  serait  une  descente  visible  au  sein 
des  nuées,  cela  suggérait  spontanément  de  se  figurer  son 
départ  pour  le  ciel  comme  une  ascension  visible  sur  un 
nuage ;  et ,  quand  Luc  fait  dire  aux  deux  hommes  habillés 
de  blanc  qui  s'approchèrent  des  disciples  après  l'enlève- 
ment de  Jésus  :  Ce  même  Jésus,  qui  a  été  enlevé  d'avec 
vous  au  ciel,  en  descendra  de  la  même  manière  que  vous 
l'y  avez  vu  monter,  outoç  6  iflaoOç,  6  àvaX^ÛÊt;  âç'  6[/.ûv 
ctç  tov  oùpavov,  o3tg>ç  éXeuGerai,  ôv   Tparcov  sôsacaGÔe  aùrov 
•rcopeuo[/.svov  eîç  xov  oOpavov  (Act.  Ap.,  1,  11),  on  n'a  qu'à 
renverser  cette  phrase  pour  avoir  la  formation  jje  l'idée  de 
l'ascension  de  Jésus;  car  on  fit  cet  argument  :  Il  faut  bien 
que  Jésus  soit  monté  au  ciel  de  la  même  façon  qu'il  en  des- 
cendra un  jour  (1). 

Cette  considération  principale  rejette  sur  le  second  plan 
les  précédents  bibliques  que  l'ascension  de  Jésus  a  dans 
l'enlèvement  d'Enoch  (1.  Mos.,  5,  24;  comparez  Sir.,  Û4, 
16;  Û9,  16;  Hébr.,  11,  5),  et  particulièrement  dans  Tas- 

(â)  C'est  ce  que  dit  autti  Hue ,  L.  J.,  §  150. 

II.  45 
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cension  d'Élie  (2.  Reg.,  2,  Hj   comparez  Sir.,  18,9 
1.  Macc,  2,  58),  ainsi  que   les  apothéoses  grecque  et  r> 
maine  d'un  Hercule  et  d'un  Romulus.  On  ne  sait  si  I* 
rédacteurs  des  second  et  troisième  évangiles  en  ont  eu  cod- 
naissance;  le  récit  sur  Enoch  est  trop  vague;  quanta 
le  char  flamboyant  avec  les  chevaux  de  feu  ne  cadrait  p 
avec  l'esprit  plus  doux  du  Christ.  Au  Heu  de  cela,  la  mon- 
tagne qui  le  dérobe  aux  yeux,  et  l'enlèvement  au  ciel  <p 
interrompt  la  conversation  d'adieu,  peuvent  sembler  avoir 
été  empruntés  à  la  narration  relativement  moderne  doc: 
l'enlèvement  de  Moïse  fut  l'objet;  narration  qui,  du  reste, 
a,  sur  d'autres  points,  de  notables  différences  (1).  Peut- 
être  aussi  l'histoire  d'Élie  fournit-elle    l'explication  d'à 
trait  du  récit  des  Actes  des  Apôtres.  En  effet,  quand  Élie, 
avant  d'être  enlevé  au  ciel,   fut  supplié  par  son  servit»! 
Elisée  de  lui  laisser  son  esprit,  7rve5[/.a,  en  double  mesure, 
le  prophète  ne  lui  accorda  l'accomplissement  de  sa  prière 
qu'à  cette  condition-ci  :  Si  tu  me  vois  enlever  d'avec  toi", 
il  en  sera  ainsi;  sinon,  cela  n'arrivera  ptzs,  sàv  Ifa;  u 
avaXa[/.€avo|Uvov  obro  aou,  xal  forai  goi  outoç  *  xal  eàv  iir,  »  I 
p)  yevviTav  (v.  9  seq.,  LXX).  Cela  pourrait  faire  compren- 
dre pourquoi  Luc  (Act.  Ap.,  1,  9)  attache  de  l'important* 
à  cette  circonstance  :  Qu'il  fut  enlevé  à  leurs  yeua>,  {ftrsw- 
Tuv  aÙTûv  eTT/ïpÔr,;  c'est  que,  conformément  au  précédent 
d'Élie,   cela  était  nécessaire  pour  que  les  disciples  reçus- 
sent l'esprit  de  leur  maître. 

(1)  Josèphe,  Antiq.,  £,  8,  A8,  dit  de  <p<xpayyo;.   Josèphe    ajoute  que   Mm» 

Moïse  :  Embrassant  Êleazar  et  Josuê,  et  écrivit  à  dessein  qu'il   était  mort    sJa 

leur  parlant  encore,  une  nuée  s'abat  sou-  qu'on  ne  pût  soutenir,  en  raison  de  js 

daine  m*  nt  sur  lui,  et  il  disparaît  dans  un  Terln  éminente  ,  qu'il  s'était  rendn  «• 


ravin,  àairaÇo^ivov  Si  r.oi  tov  ÈUxÇa-  près  de  la  Divinité  t  npoç  T©  6cîcv.  Mail 

pov  avTov  xot  ly)aovv,  xal  *rp090fjt)ovv-  Philon ,  De  vit*  Mosis.  Opp. ,  éd.  Msa- 

xoç  avTo?;  «ri»  viycvs   afyvtfuv  xinip  gey,  toI.  2,  p.  179.  suppose  qi 

•vtow  aravroç,  âyaviÇcrai  «orrai  rtvo;  seule  de  Moïse  s'élera  an  cieL 
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DISSERTATION  FINALE. 

ilCHÎFICÀTIOH   DOGMATIQUE    DE    LA   VIS   DE    JÉSUS. 


§  GXLII. 
Passage  nécessaire  de  la  critique  au  dogme. 

Les  résultats  de  la  recherche  que  nous  avons  menée  à 
terme  ont  maintenant  anéanti,  ce  semble,  la  plus  grande  et 
la  plus  importante  partie  de  ce  que  le  chrétien  croit  de  Jé- 
sus, détruit  tous  les  encouragements  qu'il  puise  dans  cette 
croyance,  tari  toutes  les  consolations.  Le  trésor  infini  de 
vérité  et  de  vie,  qui  depuis  dix-huit  siècles  alimente  l'huma- 
nité, parait  dissipé  sans  retour,  toute  grandeur  précipitée 
dans  la  poussière,  Dieu  dépouillé  de  sa  grâce,  l'homme  de 
sa  dignité,  et  le  lien  rompu  entre  le  ciel  et  la  terre.  La 
piété  se  détourne  avec  horreur  d'un  attentat  si  affreux  ;  et, 
dans  la  certitude  infinie  qu'elle  se  donne  de  sa  croyance, 
elle  prononce  que,  malgré  tous  les  efforts  d'une  critique 
téméraire,  tout  ce  que  l'Écriture  dit  et  l'Église  croit  au  sujet 
du  Christ  demeure  éternellement  vrai,  et  qu'il  n'est  pas 
possible  d'en  sacrifier  une  syllabe.  Ainsi,  à  la  conclusion  de 
la  critique  dont  l'histoire  de  la  vie  de  Jésus  a  été  l'objet,  se 
pose  le  problème  de  rétablir  en  dogme  ce  qui  a  été  détruit 
en  critique. 

Ce  problème  semble  d'abord  n'être  qu'une  sommation 
que  le  fidèle  adresse  au  critique,  sans  être  un  problème 
qui  relève  de  l'un  ou  de  l'autre  en  particulier;  le  croyant, 
comme  croyant,  n'a  pas  besoin  du  rétablissement  de  la 
croyance,  puisqu'elle  n'a  pas  été  anéantie  en  lui  par  la  cri- 
tique; le  critique,  comme  critique,  n'en  a  pas  besoin,  parce 
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qu'il  peut  supporter  cet  anéantissement.  11  semblerait  donc 
que  le  critique,  si,  de  l'incendie  allumé  par  lui,  il  tentait 
de  sauver  au  moins  le  dogme,  entreprendrait  une  œuvre 
mensongère  a  son  point  de  vue,  puisque,  par  accommo- 
dement pour  la  croyance,  il  traiterait  comme  un  joyau 
précieux  ce  qui  pour  lui  n'a  pas  de  valeur,  et  une  œuvre 
superflue  pour  le  croyant,  puisqu'il  s'efforcerait  de  conser- 
ver une  chose  qui  n'est  nullement  compromise  pour  celai 
qui  la  possède. 

Mais,  en  examinant  les  choses  de  plus  près,  on  voit  qu'il 
en  est  autrement.  Le  doute,  ne  fût-il  pas  développé,  est  in- 
hérent à  toute  croyance  qui  n'est  pas  encore  de  la  science; 
le  chrétien  le  plus  croyant  n'en  a  pas  moins  la  critique,  reste 
caché  de  l'incrédulité,  ou  mieux,  germe  négatif  du  savoir; 
et  ce  n'est  que  par  la  compression  constante  de  ce  germe 
que  naît  la  croyance,  qui  de  la  sorte  est  aussi  en  lui,  dans  le 
fond,  une  croyance  restaurée.  Mais,  de  même  que  le  croyant 
est,  en  soi,  sceptique  ou  critique,  de  même  le  critique  est, 
en  soi,  croyant.  Du  moment  qu'il  se  sépare  de  celui  qui  ne 
croit  qu'à  la  nature,  et  de  l'esprit  fort,  du  moment  que  sa 
critique  a  sa  racine  dans  l'esprit  du  dix-neuvième  siècle  et 
non  dans  l'esprit  des  siècles  précédents,  il  est  rempli  de  res- 
pect pour  toute  religion;  en  particulier,  il  sent  que  le  fond 
intrinsèque  de  la  plus  haute  religion,  de  la  religion  chré- 
tienne, est  identique  avec  la  vérité  philosophique  la  plus 
haute;  et,  par  conséquent,  après  avoir  uniquement  signalé 
dans  le  courant  de  la  critique  le  côté  qui  sépare  sa  conviction 
de  la  foi  à  l'histoire  chrétienne,  il  sentira  le  besoin  de  faire 
également  valoir  le  côté  de  l'identité. 

De  plus,  notre  critique,  bien  qu'exécutée  en  détail,  ne 
s'en  réduit  pas  moins  devant  la  conscience,  en  présence  de 
laquelle  elle  se  trouve,  à  un  simple  scepticisme  non  déve- 
loppé, auquel  la  conscience  du  croyant  oppose  uu  veto 
également  simple,  qui  permet  à  l'objet  de  la  foi  de  se  déve- 
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lopper  de  nouveau  dans  toute  sa  plénitude.  Mais,  par  là,  la 
critique  n'est  qu'écartée,  elle  n'est  pas  vaincue;  et  l'objet 
de  la  croyance,  restant  toujours  sans  moyen  terme,  n'a  pas 
subi  un  travail  véritablement  médiateur.  La  critique  étant 
obligée  d'attaquer  de  nouveau  cette  absence  de  moyen 
terme,  il  semble  que  l'œuvre  qu'elle  avait  accomplie  re- 
commence, et  que  nous  sommes  rejetés  au  point  de  départ 
de  nos  recherches.  Cependant  on  aperçoit  une  différence 
qui  fait  faire  un  pas  de  plus  à  la  discussion.  Jusqu'à  présent, 
le  thème  sur  lequel  la  critique  s'était  exercée  était  la  don- 
née chrétienne,  telle  qu'elle  est  consignée,  en  qualité  d'his- 
toire de  Jésus,  dans  les  documents  évangéliques;  maintenant 
que  le  doute  l'a  compromise,  elle  se  replie  sur  elle-même, 
et  cherche  dans  l'intérieur  des  Ames  croyantes  un  asile  ou 
elle  existe  non  plus  comme  simple  histoire,  mais  comme 
histoire  réfléchie  sur  elle-même,  c'est-à-dire  comme  dogme 
et  confession.  Le  dogme,  il  est  vrai,  se  présentant  sans 
moyen  terme,  suscite  contre  lui,  comme  contre  tout  ce  qui 
est  dépourvu  de  moyen  terme,  la  critique,  dont  le  travail 
est  négatif  et  médiateur;  dès  lors  elle  est,  non  plus  critique 
historique  comme  jusqu'à  présent,  mais  critique  dogma- 
tique; et  ce  n'est  qu'après  les  avoir  traversées  toutes  deux, 
que  la  croyance  a  été  l'objet  d'une  élaboration  véritable- 
ment médiatrice,  ou,  en  d'autres  termes,  est  devenue  de 
la  science. 

Ce  second  stade,  qu'il  faut  que  la  croyance  parcoure, 
devrait  dans  le  fait  être,  comme  le  premier,  l'objet  d'un 
travail  spécial;  ici  il  ne  sera  que  dessiné  dans  ses  traits 
principaux,  afin  que  la  critique  historique  en  s'interrompe 
pas  sans  jeter  un  regard  vers  son  dernier  but,  qu'elle  ne 
peut  trouver  qu'au  delà  de  la  critique  dogmatique. 
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§  CXLIII. 
Christologie  do  système  orthodoie. 

Conserver  sans  moyen  terme  le  fond  dogmatique  de  U 
vie  de  Jésus  et  le  développer  sur  ce  terrain,  telle  est  la  doc- 
trine orthodoxe  du  Christ. 

Elle  se  trouve  déjà  avec  ses  traits  principaux  dans  le 
Nouveau  Testament.  La  racine  de  la  foi  eu  Jésus  fut  qu'il 
était  ressuscité.  Celui  qui  avait  été  mis  à  mort,  quelque 
grand  qu'il  eut  été  dans  sa  vie,  ne  pouvait  pas,  pensait- 
on,  avoir  été  le  Messie;  sa  résurrection  miraculeuse  n'en 
prouvait  que  plus  fortement  qu'il  l'avait  été.  Délivré  du 
royaume  des  ombres  par  ce  miracle ,  en  même  temps 
élevé  au-dessus  de  la  sphère  de  l'humanité  terrestre,  il  était 
maintenant  transporté  dans  les  régions  célestes,  et  il  aiait 
pris  son  siège  messianique  à  la  droite  de  Dieu  (Act.  Ap.,2, 
32  seq.;  3,  15  seq.;  5,  30  seq.  et  ailleurs).  Dès  lors,  sa 
mort  parut  une  portion  principale  de  son  rôle  messianique  : 
d'après  Isaïe,  53,  il  l'avait  soufferte  pour  les  péchés  du 
peuple  et  de  l'humanité  (Act.  Ap.,  8,  32  seq.;  corap. 
Malth.,  20,  28;  Joh.,  1,  29.  36;  1.  Joh.,  2,  2);  son 
sang,  versé  sur  la  croix,  agissait  comme  celui  que  le 
grand-prètre  lançait  contre  le  couvercle  de  l'arche  d'al- 
liance au  jour  de  la  fête  de  la  réconciliation  (Rom.,  S,  25); 
il  était  l'agneau  pur,  dont  le  sang  rachète  les  croyants 
(1.  Petr.,  1, 18 seq.),  le  grand-prêtre  éternel  et  sans  péché, 
qui  par  l'offrande  de  son  propre  corps  a  opéré  en  une  seule 
fois  ce  que  les  prêtres  juifs  n'étaient  pas  en  état  d'opérer 
par  un  nombre  inGni  de  sacrifices  d'animaux  (Hebr. ,  10, 
10  seq.  et  ailleurs).  Mais  dès  lors  le  Messie,  élevé  mainte- 
nant à  la  droite  de  Dieu,  ne  pouvait  pas  a\oir  été  un  homme 
ordinaire;  non  seulement  il  avait  été  oint  avec  l'esprit  de 
Dieu  en  plus  grande  proportion  qu'aucun  prophète  (Act. 
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Ap.  4,  27;  10,  38)  et  avait  prouvé  par  des  signes  et  des 
miracles  sa  qualité  d'envoyé  divin  (Act.  Ap.  2 ,  22);  mais 
encore,  suivant  les  idées  qu'alors  on  était  autorisé  à  s'en 
faire,  ou  bien  il  avait  été  engendré  surnaturellement  par  le 
Saint-Esprit  (Matthieu  et  Luc,  1),  ou  bien  il  était  descendu 
comme  sagesse  et  verbe  de  Dieu  en  un  corps  terrestre 
(Joh.  1).  Comme  dès  avant  son  apparition  sur  la  terre  il 
avait  résidé  au  sein  du  Père  dans  la  majesté  divine  (Joh. 
17,  5),  c'était  spontanément  qu'en  descendant  au  milieu 
de  l'humanité ,  et  surtout  en  se  livrant  à  une  mort  igno- 
minieuse, il  subissait  une  humiliation  pour  le  bien  de  l'hu- 
manité (Phil.  2,  5  seq.).  Jésus  ressuscité  et  monté  au  ciel 
viendra  un  jour  réveiller  les  morts  et  les  juger  (Act.  Ap.  1, 
11  17.  31)  :  aussi  dès  à  présent,  ayant  part  au  gouverne- 
ment du  monde  (Mntth.  28,  18),  il  veille  sur  la  société 
chrétienne  (Rom.  8,  34;  1.  Joh.  2,  1);  et,  de  même  qu'il 
participe  maintenant  au  gouvernement  du  monde,  de  même 
il  u  participé  déjà  à  la  création  (Joh.,  1,  3.  10;  Col.,  1, 
16  seq.).  En  outre,  tous  les  traits  particuliers  qui,  dans  l'o- 
pinion populaire,  appartenaient  à  l'image  du  Messie,  furent 
transportés  sur  Jésus  avec  les  changements  qui  furent  jugés 
de  nécessité  ou  de  convenance;  et  l'imagination,  une  fois 
excitée,  inventa  de  nouveaux  récits. 

Quelle  abondance  de  pensées  pleines  de  félicité  et  de  gran- 
deur, d'encouragement  et  de  consolation,  la  première  com- 
munauté chrétienne  ne  puisait-elle  pas  dans  les  idées  qu'elle 
se  faisait  de  son  Christ!  La  mission  du  Fils  de  Dieu  dans 
le  monde,  le  sacrifice  que  pour  le  monde  il  avait  fait  de  sa 
vie,  ont  réconcilié  le  ciel  et  la  terre  (2.  Cor.,  5,  18  seq.; 
Eph.,1,  10;  Col.,  I,  20);  ce  sacrifice  suprême  a  assuré 
aux  hommes  l'amour  de  Dieu  (Rom.,  5,  8 seq.;  8,  31  seq.; 
1.  Joh.,  liy  9),  et  leur  a  ouvert  les  espérances  les  plus 
joyeuses.  Si  le  Fils  de  Dieu  est  devenu  homme,  les  hommes 
sont,  ses  frères,  comme  tels  enfants  de  Dieu ,  et  cohéritiers 
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du  Christ  au  trésor  de  la  félicité  diwne  (Rom.  8,  16  seq. 29). 
Le  rapport  de  servitude  des  hommes  à  Dieu,  tel  qu'il  exis- 
tait sous  l'ancienne  loi,  a  cessé  ;  l'amour  a  pris  la  place  de 
la  crainte  des  châtiments  dont  l'ancienne  loi  menaçait  (Rom., 
8,  15  j  Gai.,  A,  1  set].).  Les  croyants  sont  rachetés  de  la 
malédiction  de  la  loi ,  parce  que  le  Christ  s'est  livré  pour 
eux  à  sa  vindicte,  en  souffrant  un  genre  de  mort  sur  lequel 
la  loi  avait  mis  sa  malédiction  (Gai. ,  3,  13).  Dorénavant 
nous  ne  sommes  plus  astreints  à  l'impossible,  c'est-à-dire 
à  accomplir  toutes  les  exigences  de  la  loi  (Gai. ,  3, 10  scq.), 
obligation  à  laquelle  l'expérience  montre  qu'aucun  homme 
ne  satisfait  (Rom.,  1,  18-3,  20),  à  laquelle  ,  en  raison  de 
sa  nature  pécheresse,  nul  homme  ne  peut  satisfaire  (Rom., 
5,  12),  et  qui  ne  fait  qu'enfoncer  sans  cesse  plus  profon- 
dément celui  qui  cherche  à  y  satisfaire,  dans  la  lutte  la  plus 
malheureuse  avec  lui-même  (Rom.,  7,  7  seq.);  mais  celui 
qui  a  foi  dans  le  Christ,  qui  se  fie  en  la  vertu  expiatricc  de 
sa  mort,  celui-là  est  reçu  en  la  grâce  de  Dieu  ;  ce  n'est  pas 
par  ses  œuvres  et  par  ses  propres  efforts,  c'est  gratuitement 
par  la  grâce  spontanée  de  Dieu  que  l'homme  qui  s'y  aban- 
donne détient  juste  devant  Dieu;  ce  qui  exclut  en  même 
temps  toute  élévation  due  à  l'individu  (Rom.,  3,  31  seq.). 
Le  croyant  n'étant  plus  lié  par  la  loi  mosaïque,  à  laquelle 
il  est  mort  avec  le  Christ  (Rom.,  7,  1  seq.),  le  sacrifice 
éternel  et  pleinement  satisfaisant  du  Christ  ayant  supprimé 
les  sacriDces  et  le  service  sacerdotal  du  judaïsme  (Hebr.), 
la  barrière  qui  séparait  les  Juifs  et  les  Païens  est  tombée; 
ces  derniers,  jadis  placés  loin  de  la  théocratie  a  laquelle  ils 
étaient  étrangers,  abandonnés  de  Dieu  et  sans  espérance 
dans  le  monde,  ont  été  appelés  à  la  nouvelle  alliance,  et  un 
libre  accès  leur  a  été  ouvert  auprès  du  Dieu  paternel  ;  de 
sorte  que  dorénavant  les  deux  parties  de  l'humanité,  sépa- 
rées jadis  par  des  sentiments  hostiles ,  sont ,  en  paix  Tune 
avec  l'autre,  membres  du  corps  du  Christ,  et  ouvrières  de 
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'édifice  spirituel  de  sa  société  (Eph.,  2,  11  seq.).  Mais, 
ivoir  en  la  mort  du  Christ  cette  foi  justifiante,  c'est  au  fond 
nourir  en  même  temps  spirituellement  avec  lui ,  c'est-à- 
lire  mourir  au  péché;  et,  comme,  du  sein  de  la  mort,  le 
Christ  est  ressuscité  à  une  vie  nouvelle  et  immortelle,  de 
nème  celui  qui  croit  en  lui,  ressuscitera  de  la  mort  du  pé- 
;hé  à  une  nouvelle  vie  de  justice  et  de  sainteté,  dépouillera 
e  vieil  homme  et  en  revêtira  un  nouveau  (Rom.,  6, 1  seq.). 
Le  Christ  lui-même  lui  vient  en  aide  avec  son  esprit,  qui 
remplit  d'une  énergie  spirituelle  ceux  qu'il  anime,  et  les 
affranchit  de  plus  en  plus  de  la  servitude  du  péché  (Rom., 
B,  1  seq.) .  Ce  n'est  pas  spirituellement  seulement,  c'est  aussi 
corporellement  que  ceux  en  qui  l'esprit  du  Christ  réside, 
seront  animés  par  lui,  attendu  qu'à  la  fin  de  ce  monde  Dieu 
par  le  Christ  ressuscitera  leurs  corps,  comme  il  a  ressuscité 
le  corps  du  Christ  (Rom.,  8,  11).  Le  Christ,  que  les  liens 
de  la  mort  et  du  monde  souterrain  n'ont  pu  retenir  (Act. 
Ap.,  2,  24),  a  vaincu  l'un  et  l'autre  pour  nous,  et  enlevé 
aux  croyants  la  crainte  de  ces  dominateurs  suprêmes  de  tout 
ce  qui  est  Dni  (Rom.,  8,  38  seq.;  1.  Cor.,  15,  55  seq.; 
Hebr.,  2  ,  14  seq).  Sa  résurrection  ,  qui  est  ce  qui  doune 
à  sa  mort  la  vertu  expiatrice  (Rom.,  4,  25),  est  en  même 
temps  la  garantie  de  notre  propre  résurrection  future,  de 
notre  participation  au  Christ  dans  une  vie  à  venir,  dans  son 
royaume  messianique,  à  la  félicité  duquel  il  introduira  tous 
les  siens  lors  de  son  retour  (1.  Cor.,  15).  Dans  l'intervalle, 
nous  pouvons  être  assurés  que  nous  avons  en  lui  auprès 
de  Dieu  un  intercesseur  qui,  ayant  éprouvé  par  lui-même 
la  faiblesse  et  la  fragilité  de  la  nature  humaine,  qu'il  avait 
même  revêtue,  et  dans  laquelle  il  avait  été  en  butte  à  toutes 
les  tentations  sans  cependant  pécher  jamais,  sait  de  combien 
d'indulgences  et  de  secours  nous  avons  besoin  (Hebr.,  2, 
17  seq.;  4,  15  seq.).  # 

Les  chrétiens  sentirent  de  bonne  heure  le  besoin  de  coin- 
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prendre  dans  des  formules  précises  les  trésors  que  r enfer- 1  dé 
mait  la  foi  au  Christ.  Us  le  vantèrent  comme  le  ChrùX  Fi 
mort,  mais  de  plus  ressuscité,  assis  à  la  droite  de  Dieu,  I  p 
et  intercédant  pour  nous,  Xpiaxoç  6  cnroûaviov,  paU*»  & 
xaisyepGeiç,  ôç  xal  ecTiv  £v  âe£ia  toO  0eoO,  oç  xal  evrjyjrttu 
ûrèp  vî[xâ>v  (Rom.,  8f  34);  ou,  plus  exactement,  il  fut  ap- 
pelé Jésus-Christ  le  Seigneur,  qui  est  de  la  race  de  DatU 
par  rapport  à  la  chair,  mais  qui,  par  rapport  à  l'esprit 
de  sainteté,  a  été  déclaré  fils  de  Dieu  en  puissance  par 
sa  résurrection  d'entre  les  morts,  haoïç  Xpicxoç  ô  K^«;t 
ysvoaevoç  «c  GrapjjiaTQç  AauiS  scotTa  capx.a,  opicOelç  oioç  8s» 
tv   Suvajiei    xaxà    irve»J>|/.a    àywoauvr.ç  6$  avaaTaasws  votfù» 
(Rom.,  1,  3  seq.);  et  les  vérités  suivantes,   sans  contredit 
grand  mystère  de  la  piété,  6j/.oXoyou[i.évcf>ç  fiiya  TYiç  ricsêîia; 
(/.iKTTvïpiov ,  furent  posées  :  Dieu  a  été  manifesté  dans  la 
chair,  il  a  été  justifié  par  l'esprit,  il  est  apparu  aux  anges, 
il  a  été  prêché  parmi  les  Gentils,  cru  dans  le  monde  etéleù 
dans  la  gloire,  Geo;  £çavep<o&v)  sv  aapxl,  e^ucauoOm  ev  Tve'ijjLzn, 
wçÔ7]  àyy&oiç ,  £x7jpuj(Û7j  èv  eÔveaiv,  emcTeufoq  sv  xoepo,  ovsà7> 
<p6Yi  ev&foj  (1.  Tim.,  3,  16)". 

La  formule  baptismale  (Matth.,  28,  19)  offrait,  par  U 
réunion  du  père,  du  Gis  et  de  l'esprit,  une  espèce  de  cadre 
où  la  nouvelle  croyance  avait  h  se  disposer.  Il  en  résolu 
dans  l'Église  des  premiers  siècles  ce  que  Ton  appelle  la 
règle  de  la  foi,  régula  fidei,  qui  se  trouve  chez  les  diffé- 
rents Pères  (1),  sous  des  formes  diverses,  tau  tût  plus  en 
abrégé,  tantôt  avec  plus  de  développement,  avec  des  ex- 
pressions tantôt  plus  populaires,  tantôt  plus  subtiles.  C'est 
sous  sa  forme  populaire  qu'elle  a  été  finalement  consignée 
dans  ce  qu'on  nomme  le  symbole  des  Apôtres.  Ce  symbole, 
dans  sa  rédaction  telle  qu'elle  a  été  reçue  aussi  par  l'Eglise 
évangélique,  signale,  dans  le  second  article  qui  est  le  plus 

,     (1)  Iren  ,  Adv,  ffuer.,it  40;Tertull  ,       vcland.   virg.,  i;Orig.,    De  primciff. 
D*  frttcr.  Hmut  43,  mdv,  Prmx,,  3,  de  ,  prvœm, ,  4* 
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'.détaillé,  les  points  suivants  que  Ton  doit  croire  touchant  le 

*  Fils  :  et  (credo)  in  Jesum  Christum,  filium  ejus  (Dei 
patris)unicum,  Dominum  nostrum;  qui  conceptus  est  de 

*>Spiritu  Sancto,  natus  ex  Maria  Virgine  ;  passas  sub  Pon- 
t  tio  Pilato,  crucifixus,  mortuus  et  sepultus,  descendit  ad 

*  inferna  ;  tertia  die  resurrexit  a  mortuis,  ascendit  ad  cœlos, 
ï  sedet  ad  dextram  Dei  patris  omnipotentis  ;  inde  venturus 

*  est  judicare  vivos  et  mortuos. 

t  À  côté  de  cette  forme  populaire  de  la  confession  de  foi 
:  au  sujet  du  Christ,  il  s'en  forma  en  même  temps  une  éla- 
boration théologique  plus  précise,  provoquée  par  les  diffé- 
rences et  les  débats  qui  se  manifestèrent  de  bonne  heure 
sur  des  points  isolés.  Le  th>me  fondamental  de  la  foi  chré- 
tienne est  que  le  verbe  est  devenu  chair,  6  Xo'yoç  <xipÇ  iyeveTo, 
que  Dieu  a  été  manifesté  dans  la  chair,  Beoç  èçaveptiôvi  iv 
«tpxi  ;  il  fut  compromis  de  tous  les  côtés,  les  uns  contes- 
tant la  divinité,  les  autres  l'humanité,  d'autres  la  vraie 
réunion  des  deux  natures. 

A  la  vérité,  ceux  qui  supprimaient,  comme  les  Ébionites, 
la  divinité,  ou,  comme  les  Gnostiques  docétiques,  l'huma- 
nité du  Christ,  se  séparaient  trop  décidément  de  la  com- 
munauté chrétienne,  qui,  de  son  côté,  arrêta  le  principe  : 
quil  fallait  que  le  médiateur  de  Dieu  et  de  l'homme  les 
réunit  tous  les  deux  en  amitié  et  en  harmonie  par  une 
affinité  propre  pour  Vun  et  Vautre,  et  qu'en  représentant 
l'homme  à  Dieu,  il  révélât  Dieu  à  l'homme,  eàei  tov  [/.eo-iTYiv 
BeoO  ts  xal  âv6p(o7ro>v  #ià  iiïixç  irpo;  éxarepouç  oixciottitoç  %iç 
çtXiotv  xal  ôu.ovoiav  toiiç  àjxçoT^couç  cuvayayeîv ,  xal  0eco  (xèv 
TrapaarxGat  tov  avâpcoitov,  âvÔpwiuoiç  Si  yvupicai  tov  0eov  (1). 
Mais,  quand  on  ne  fit  que  nier  la  plénitude  de  l'une  et  de 
l'autre  nature;  quand  Arius  soutint  que  ce  qui  était  devenu 
homme  dans  le  Christ  était  un  être  divin,  mais  créé  et  su- 
bordonné au  Dieu  suprême;  quand  le  même,  tout  en  attri- 

(i)  Iren,,  Ad*.  Jfcrr. ,  3,  ig,  7. 
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buont  ou  Christ  un  corps  humain,  supposa  que  la  place  de 
l'âme  avait  élé  tenue  par  cet  être  supérieur;  quand  Apol- 
linaire lit  véritablement  humains  non  seulement  le  corps, 
mais  encore  l'àme  de  Jésus,  et  se  borna  à  faire  intervenir 
l'être  divin  à  la  place  de  l'entendement,  voSç,  troisième  prin- 
cipe admis  chez  l'homme  par  les  philosophes,  une  appa- 
rence chrétienne  manquait  moins  à  de  telles  opinions.  Ce- 
pendant la  conscience  de  l'Église  repoussa  l'idée  arienne 
d'un  Dieu  inférieur  devenu  homme  en  Jésus,  donnant  pour 
raison,  entre  autres  moins  importantes,  que  de  cette  façon 
l'image  de  la  divinité  n'aurait  pas  pu  être  contemplée  dans 
le  Christ  (1);  elle  repoussa  l'opinion  d'Arius  et  d'Apolli- 
naire sur  une  nature  humaine  du  Christ  dépourvue,  soit 
de  Vâme  humaine ,  <]/vy;/),  soit  de  V entendement  humain, 
voSç,  par  ce  motif,  entre  autres,  que  ce  ne  fut  que  par  la 
réunion  avec  une  nature  humaine  entière  et  complète  que 
celle-ci  put  être  rachetée  dans  toutes  ses  parties  (2). 

Non  seulement  on  pouvait  rejeter  dans  l'ombre  l'une  ou 
l'autre  des  deux  faces  de  l'essence  du  Christ,  mais  encore 
on  pouvait  errer  sur  leur  réunion  avec  lui,  et  derechef  Ter- 
reur pouvait  être  en  sens  opposé.  L'enthousiasme  dévot  de 
plusieurs  crut  ne  pas  pouvoir  serrer  assez  étroitement  les 
liens  nouvellement  formés  entre  le  ciel  et  la  terre;  ils  ne 
voulurent  plus  distinguer  la  divinité  et  l'humanité;  et,  at- 
tendu que  le  Christ  avait  paru  comme  une  seule  personne, 
ils  ne  reconnurent  aussi  en  lui  qu'une  seule  nature,  celle 
du  fils  de  Dieu  devenu  chair.  D'autres,  plus  retenus,  furent 
choqués  d'un  pareil  mélange  de  la  divinité  et  de  l'humanité; 
ce  leur  parut  un  sacrilège  de  dire  qu'une  mère  humaine 
avait  enfanté  Dieu  ;  ils  prétendirent  qu'elle  n'avait  mis  au 
monde  que  l'homme,  dont  le  (ils  de  Dieu  avait  fait  choix 

(1)  Atlianas.,  contra  Aria  nos  orat.t  2 ,  gocri;  mais  ce  qui  a  été  uni  à  Dieu,  est 
83*  sauvé,  to  y«p  à npôa >yi*ro»  âOcpaiitev- 

(2)  Gregor.  Nai.,  Or,  51,  p.  7A0  B.:  tov  o  ii  yjvurou  Ty  6i<j»,  tovto  xtà 
Ce  qui  ne  peut  être  pris ,  ne  peut  être  «wÇitou 
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pour  lui  servir  de  temple,  et  qu'en  Christ  il  se  trouvait  deux 
natures,  unies,  il  est  vrai,  quant  h  l'adoration,  mais  restant 
toujours  distinctes  quant  à  l'essence.  L'Église  pensa  que  ces 
deux  manières  compromettaient  le  mystère  de  l'incarnation  : 
si  l'on  maintenait  une  séparation  permanente  entre  les  deux 
natures,  on  détruisait  l'union  de  la  divinité  et  de  l'humanité, 
union  qui  est  le  point  vital  le  plus  intime  du  christianisme; 
si  Ton  admettait  un  mélange,  aucune  des  deux  natures,  par 
sa  qualité  propre,  n'était  susceptible  d'union  avec  l'autre, 
par  conséquent  on  n'obtenait  pas  non  plus  une  véritable 
unité.  En  conséquence,  on  condamna  les  deux  opinions, 
pour  la  seconde  Eutychès,  pour  la  première  iNestorius  avec 
moins  de  justice  ;  le  symbole  de>Chalcédoine  établit  la  vraie 
et  pleine  humanité  du  Christ,  dont  celui  de  Nicée  avait 
déjà  établi  la  vraie  divinité,  et  il  fixa  la  réunion  des  deux 
natures  en  une  seule  personne  indivise  (1).  Et  lorsque  plus 
tard  un  dissentiment  analogue  a  celui  qui  avait  éclaté  sur  la 
nature  du  Christ  éclata  sur  sa  volonté,  il  fut  semblablement 


(1)  Nous  déclarons  tous  unanime- 
ment confesser  un  seul  et  même  fils  , 
notre  Seigneur  Jésus-Christ;  parfait  en 
divinité,  parfait  en  humanité;  Uien 
véritablement,  et  homme  véritablement 
avec  une  Ame  raisonnable  et  un  corps; 
consubstantiel  au  Père  par  la  diviuité  , 
et  consubstantiel  à  nous  par  l'humanité; 
semblable  à  nous  en  tout,  eicepté  dans 
le  péché:  engendré  du  Père  avant  les 
siècles  selon  la  divinité,  engendré  dans 
les  derniers  jours  ,  pour  nous  et  pour 
notre  salut ,  de  Marie  vierge,  mère  de 
Dieu  selon  riiumauité;  le  seul  et  même 
Christ,  fils,  seigneur,  fils  unique,  mani- 
festé en  deux  natures  sans  confusion, 
sans  mutation,  sans  division,  sans  sépa- 
ratiou;  la  différence  de  nature  n'étant 
nullement  détruite  par  l'union  ,  loin  de 
là  la  qualité  de  chaque  uatme  étaut  con- 
servée, et  concourant  eu  une  seule  per- 
sonne et  une  seule  hypoatasc;  non  par- 
tagé ou  divise  eu  deux  personues,  mais 
tin  seul  et  même  fils ,  unique ,  Dieu 
verbe,  notre  Seigneur  Jé»us*Chri»t  ifvx 
x«2  Tvv  avrbv  ôuojloyccv  vïb»  t«v  Kvptov 


vjuâiy  I.  X.  avuyuvw;  airavrc;  IxCtfx- 
axofi.iv,  Tflfiov  tbv  avxov  cv  Gio'tvjti,  xa\ 
T«/tiov  tov  ocvtov  tv  àvSpOTcwTV/Tt ,  6cbv 
àXr.Gâï;  xxi  avOpctfirov  à/y;9ù;  tov  avrov 
«x  ^v^vî;  /oyix~;  xai  owaatoç,  of&oov?tov 
xtZ  Trarp»  xara  t/j»  Gcôrnra,  xai  oaoov- 
atov  tov  auto*  vjjxîv  xatk  tyjv  à>8>o>i?o- 
tvjtoc  ,  xatà  Tcavra  ouoeov  yjicv  x«pîç 
â-AapTtxç'  «oo  atwvùiv  pùv  «»to0  «arpbç 
ytvtrfitYxx  xarà  tyjv  ôcÔTvjTa,  in*  ôj(a« 
tù)v  o*i  tuv  r)Atpùv  tov  av^ov  ^t'vj.a; 
x«î  ô\à  tyjv  TjujT«poiy  aa»TvjotSv  «x  Ma- 
pcaç  x~t;  veapô/vou  t9j;  ôtoToxcv  xara 
ttjv  âv0iwnoTY)Tx,  ?vx  xac  tov  aûroy 
X.6I9T0V,  vtbv,  xv&tov,  fxovoycvn»  f*  ovo 
yv7ia>v  à  jv/^Ctwç  ,  dcrpcnTuç ,  àJcau- 
6|'tù»ç,  à^wptsTù»;  yvw;.e£oV«vov  ov^a- 
p.ovJ  TyJ;  Tciv  <pu  ?  tuv  ô\ayoi5;  ikvjvvj- 
pc'vv);  otx  T>,v  fvaocv,  awÇo/;cvr);  oi  pôU- 
i>v  tvJ;  uiotvjto;  cxxxtpa;  yw^cw;,  xai 
«î;  «v  vcpojwtcov  x*i  fitav  vtcootocji» 
awvTpi)fOW3Y);'  ovx  cî;  ovo  irpiffwna  ja«- 
piÇôfA«vov  v)  Su.ifsQ\tutvoY ,  àAÀ'  7va  xai 
tov  avrov  vîov  xaî  ptovoyiïYÎ,  0«fc*  Aoyov, 
xvpiev  I.  X. 
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décidé  que,  dans  le  Christ,  en  tant  que  Dieu-homme,  il  Cil- 
lait admettre  deux  volontés  distinctes,  non  pas  contraire?, 
mais  subordonnées,  l'humaine  à  la  divine  (1). 

En  comparaison  des  débats  sur  l'être  et  l'essence  di 
Christ,  l'autre  côté,  c'est-à-dire  la  doctrine  de  son  œuvre, 
se  développa  avec  une  tranquillité  relative.  L'idée  lt  plu 
compréhensive  de  cette  œuvre,  c'est  que  le  Gis  de  Dieu,  a 
revêtant  la  nature  humaine,  Ta  sanctifiée  et  divinisée  (ï; 
et  en  cela  on  signala  particulièrement  le  don  d'immorta- 
lité (3).  Du  côté  moral,  on  établit  que  cela  signifiait  qee 
Dieu  avait  provoqué  les  hommes  de  la  façon  la  plus  eflicwe 
h  la  réciprocité  d'amour  en  les  prévenant  par  la  preoie 
d'amour  qui  est  dans  l'envoi  de  son  Gis  (6).  Mais,  dans  ce 
seul  grand  effet  de  l'apparition  du  Christ,  on  signala  J« 
points  isolés  :  on  appela  l'attention  sur  sa  doctrine  salutaire, 
sur  son  exemple  élevé  (5),  et  surtout  on  attacha  de  l'im- 
portance à  la  mort  violente  qu'il  avait  soufferte.  L'idée  de 
la  substitution,  qui  était  déjà  donnée  dans  le  Nouveau  Tes- 
tament, fut  développée  davantage  :  tantôt  la  mort  de  Jésus 
fut  considérée  comme  une  rançon  qu'il  avait  payée  au  diable 
pour  l'humanité,  que  le  péché  avait  mise  en  la  puissance  de 
malin  esprit;  tantôt  on  prélendit  que  le  Christ,  se  chargent 
de  la  dette  due  par  l'humanité,  l'avait,  par  sa  mort,  pajée 
à  Dieu,  qui  avait  été  mis  en  état  de  remettre,  sans  faire 
tort  à  sa  véracité,  les  peines  dont  il  avait  menacé  le  péché (6). 

(4)  Le  sixième  synode  œcuménique  oatus  ex  virgine  est...  a t  borne  ftena 

de  Constant inople  établit  :deu*  volou tés  ex  rirgine  d  a  tarais  in  se  carnis  reripe- 

naturelles  non  contraires,...  mais  sa  ru-  ret,  pei*qne  hujus  adrnixtioois  *orieti- 

Ion  té   humaine  obéissant...   et   subor-  tem  sanctificatnm  ia  eo  uoiver»i  grveris 

donnée  à  »a  volonté  divine  et  absolue,  bumani  corpus  existeret.  Vojexd'autrei 

êvo  cpvatxà  Oi)v)fj<xTi  ov>x  vnevavrcx,...  expressions  de  ce  Retire  dans  Mûascber. 

àÀÀ'  c fcoufv:v  t'o  àvôfrùimvov  avrov  Oc-  Dogmengesck. ,   publié*  par  Colla,  !• 

/v)u«..*  x?tc  \in 0TO.T7 6 u iv ov  Tçï  Gii'u  au-  §  07,  note  10. 
tov  xaî  «avoScvcf  01/rj^ari.  (3)    Vojex   dans    ilùoacber,  $95* 

(2)  Athana».,  De  incarn, ,  5à  :  Il  »'est  note  5,  p.  423  »eq. 
humanisé,  afin  que  nous  fussions  divi-  (A)  Augustin.,  D*  emteekiz.  m  hb.,1 

nisés  :  ftvtcç  «vyjv9pù>KY)j«v ,  7va  vi^iTç  (5)  Vojex  Mùnacher,  §  06. 

6iono(v)8wtucv.  Hilar.  Pictav.,  De  trin.,  (6)  Le  mène,  5  97. 

3  *  34  :  Humant  generis  causa,  Dei  lilios 
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ht  Anselme,  dans  son  livre  intitulé  :  Cur  Deus  homo,  a  élaboré 
p.  cette  dernière  idée,  et  en  a  fait  la  théorie  connue  de  la  sa- 
-  tisfaction,  par  laquelle  en  même  temps  la  doctrine  de  l'œu- 
,.?re  de  rédemption  du  Christ  fut  mise  dans  le  rapport  le 
ï:  plus  étroit  avec  la  doctrine  de  sa  personne.  L'homme  doit 
[9  à  Dieu  une  complète  obéissance  ;  mais  le  pécheur  (et  tous 
c,  les  hommes  le  sont)  dérobe  à  Dieu  le  devoir  et  l'honneur 
sl  dont  il  est  tenu  envers  lui.  Or,  Dieu,  en  raison  de  sa  jus- 
*m  tice,  ne  peut  supporter  l'offense  faite  à  son  honneur;  donc, 
^  ou  bien  l'homme  doit  rendre  volontairement  h  Dieu  ce  qui 
^  est  de  Dieu,  et  même  lui  donner  pour  satisfaction  plus  qu'il 
,_  ne  luiaôté:  ou  bien  Dieu  doit  ôter  violemment  à  l'homme 
I  ce  qui  est  de  l'homme,  c'est-à-dire  le  priver,  par  punition, 
du  bonheur  pour  lequel  il  est  créé.  L'homme  n'est  pas  en 
état  de  remplir  la  première  alternative  ;  car,  vu  que,  pour 
ne  pas  tomber  dans  le  péché,  il  doit  à  Dieu  tout  ce  qu'il 
peut  faire  de  bien,  il  ne  peut  avoir  aucun  bien  de  reste  pour 
*    couvrir  par  cet  excédant  le  péché  commis.  D'un  autre  côté, 
ce  qui  empêche  Dieu  de  se  procurer  satisfaction  par  des 
peines  éternelles,  c'est  son   immuable  bonté,  en  vertu  de 
laquelle  il  veut  réellement  conduire  au  bonheur  l'homme 
qui  y  est  destiné;  mais  la  justice  divine  s'y  oppose,  à  moins 
que  satisfaction  ne  soit  fournie  pour  l'homme,  et  qu'en  pro- 
portion de  ce  qui  a  été  dérobé  à  Dieu,  il  ne  lui  soit  donné 
quelque  chose  de  plus  grand  que  tout,  excepté  Dieu.  Or, 
cela  est  Dieu  lui-même;  et,  comme,  d'autre  part,  l'homme 
seul  peut  satisfaire  pour  l'homme,  il  faut  que  ce  soit  un 
Dieu-homme  qui  donne  la  satisfaction.  Celte  satisfaction,  à 
6011  tour,  ne  peut  consister  dans  une  obéissance  active,  dans 
une  vie  sans  péché,  ce  que  tout  être  raisonnable,  pour  lui* 
même,  doit  à  Dieu  ;  mais  accepter  la  mort,  salaire  des  pé- 
chés, c'est  à  quoi  l'être  sans  péché  n'est  pas  tenu;  et  ainsi 
la  satisfaction  pour  le  péché  des  hommes  consiste  dans  la 
mort  de  l'homme-Dieu,  dont  la  récompense  profite  a  Phu- 
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inanité,  attendu  que  lui,  étant  un  avec  Dieu,  ne  peut  être 
personnellement  récompensé. 

Ce  système  doctrinal  de  l'ancienne  Église  sur  la  personne 
et  l'œuvre  du  Christ  a  passé  aussi  dans  les  confessions  de 
l'Église  luthérienne,  dont  les  théologiens  l'ont  développé 
avec  plus  d'art  encore  (1).  Quant  à  la  personne  du  Christ, 
ils  maintinrent  l'union  des  natures  divine  et  humaine  en 
une  seule  personne  :  dans  l'acte  de  cette  union,  unio  per- 
sonalis,  qui  coïncida  avec  la  conception,  ce  fut  la  nature 
divine  du  Gis  de  Dieu  qui  reçut  la  nature  humaine  dans 
l'unité  de  sa  personnalité;  l'état  d'union  ,  unio  personalis, 
ne  fut,  selon  eux,  ni  essentiel,  ni,  non  plus,  simplement  ac- 
cidentel, ni  mystique  ou  moral;  encore  moins  verbal  seule- 
ment; mais  ce  fut  une  union  réelle  et  surnaturelle,  éternelle 
dans  sa  durée.  En  vertu  de  cette  réunion  avec  la  nature 
divine,  des  privilèges  particuliers  appartiennent  h  la  nature 
humaine  en  Christ  :  c'est,  et  ce  semble  d'abord  un  défaut, 
d'être  impersonnelle  en  soi ,  et  de  n'avoir  une  personnalité 
que  dans  la  réunion  avec  la  nature  divine;  c'est  en  outre 
l'impeccabilité  et  la  possibilité  de  ne  pas  mourir.  Outre  ces 
privilèges  spéciaux ,  la  nature  humaine,  dans  sa  réunion 
avec  la  divine,  en  a  quelques  uns  qu'elle  emprunte  è  cette 
dernière.  En  effet,  le  rapport  des  deux  natures  n'est  pas 
inanimé  et  extérieur,  mais  c'est  une  pénétration  réciproque, 
7rep7cofY]<7i;  ;  ce  n'est  pas  la  réunion  de  deux  planches  col- 
lées ensemble ,  mais  c'est  comme  celle  du  feu  et  du  métal 
dans  le  fer  brûlant,  ou  comme  celle  du  corps  et  de  l'âme 
dans  l'homme.  Cette  communion  des  natures,  communio 
naturarum ,  se  manifeste  comme  communication  des  pro- 
priétés ,  communicatio  idiomatum ,  en  vertu  de  laquelle 
la  nature  humaine  participe  au  privilège  de  la  divine,  et  11 

(i)  Compares  Form.  CnncorJ.,  Epit  loc.   2,  de  Jilio  ;  Gerhard ,   II,  Th.  1» 

et  Sol  decl.  VIN,  p.  605  *eq.  et  761  p.   640  seq.    (éd.  1615;  ;  Quen»tedt( 

seq.  éd.    Hase;  Cltemtiitz,  De  duabus  Thcol.  didact.potem.%  P.  S  ,  c.  3.  Com- 

naiuris  in  Christo  libellât,  et  loci  t/teol. ,  parez  De  Wette,  Bibt.  Dogm.,  §  64  teq. 
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lature  divine  à  l'œuvre  de  l'humaine  dans  ce  qui  est  relatif 
i  la  rédemption.  Ce  rapport  est  exprimé  dans  les  proposi- 
tions touchant  la  personne  et  les  propriétés,  proposition 
nibus  personalibus  et  idiomaticis.  Les  premières  sont  des 
propositions  où  le  concret  de  Tune  des  natures,  c'est-à-dire 
une  nature  en  tant  que  conçue  dans  la  personne  du  Christ, 
est  affirmé  du  concret  de  l'autre  ;  par  exemple  :  le  second 
Adam  est  fils  du  Très-Haut,  1.  Cor.,  15, 47.  Les  secondes 
sont  des  propositions  dans  lesquelles,  ou  bien  des  détermi- 
nations de  l'une  ou  de  l'autre  nature  sont  transportées  sur 
toute  la  personne  (genus  idiomaticum) ,  ou  bien  des  œuvres 
de  toute  la  personne  le  sont  à  l'une  ou  à  l'autre  nature 
(genus  apotelesmaticum);  ou  bien  enfin  des  attributs  d'une 
nature  le  sont  à  l'autre ,  ce  qui  n'est  possible  que  de  la  na- 
ture divine  à  la  nature  humaine,  mais  non  réciproquement 
(genus  auchematicum). 

Le  Christ ,  en  parcourant  avec  sa  personne  pourvue  de 
deux  natures  les  différentes  phases  de  l'œuvre  de  rédemp- 
tion ,  a ,  d'après  l'expression  des  dogmatiques  appuyée  sur 
Phil.  2,  6  seq.,  passé  par  un  double  état,  l'état  d'abaisse- 
ment et  l'état  d'exaltation,  status  eœinanitionis  et  exalta- 
tionis.  Sa  nature  humaine,  dans  sa  réunion  avec  la  divine, 
entra ,  lors  de  la  conception ,  dans  la  copossession  de  pro- 
priétés divines;  mais,  durant  sa  vie  terrestre,  elle  n'en  fit 
aucun  usage  continu  ;  en  conséquence ,  cette  vie  terrestre 
de  Jésus,  jusqu'à  la  mort  et  l'ensevelissement ,  est  considé- 
rée comme  un  état  d'abaissement  avec  différentes  stations  ; 
mais  à  partir  de  la  résurrection  ou  même  de  la  descente  aux 
enfers,  commença  l'état  d'exaltation ,  qui  atteignit  sa  plé- 
nitude par  le  siège  pris  à  la  droite  du  Père,  sessio  ad  dew- 
tram  patris. 

Quant  à  l'œuvre  du  Christ,  la  dogmatique  de  notre  Église 
lui  attribue  une  triple  fonction.  Comme  prophète,  il  a  ré- 
vélé aux  hommes ,  sous  la  sanction  de  miracles,  la  vérité 
n.  46 
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suprême ,  le  décret  divin  de  rédemption,  et  il  est  encore 
sans  cesse  occupé  de  l'annoncer.  Comme  grand-prêtre,  il 
a  d'une  part  rempli  la  loi  h  notre  place  par  sa  conduite 
irréprochable  (obedienlia  activa)  ;  d'autre  part  il  a  satisfait 
par  sa  passion  et  par  sa  mort  à  la  peine  qui  était  notre  ré- 
tribution (obediéntia  passiva),  et  il  continue  à  intercéder 
pour  nous  auprès  du  Père.  Comme  roi  enfin  9  il  régit  le 
monde  et  en  particulier  l'Église,  qu'il  conduira  des  luttes 
de  la  terre  h  la  gloire  du  ciel ,  et  qu'il  parachèvera  par  la 
résurrection  et  le  jugement  dernier. 

§  CXLlV. 

Polémique  contre  la  doctrine  de  l'Église  touchant  le  Christ. 

Déjà  les  Réformés  n'allèrent  pas  aussi  loin  que  les  Lu- 
thériens dans  la  doctrine  de  la  personne  du  Christ,  et  ils 
n'accordèrent  pas  la  dernière  conséquence  et  la  plus  hardie 
que  ceux-ci  avaient  tirée  de  la  réunion  de  la  divinité  et  de 
l'humanité,  à  savoir  la  communication  des  propriétés, 
communicatio  idiomatum.  Les  dogmatiques  luthériens 
eux-mêmes  ne  pensèrent  pas  que  les  propriétés  de  la  nature 
humaine  se  transmissent  à  la  divine,  et  de  cette  dernière 
il  est  quelques  propriétés  dont  ils  n'admirent  pas  la  trans- 
mission à  la  nature  humaine ,  par  exemple  l'éternité  (i)  ; 
ce  qui  suscita  les  réformés  h  objecter  que  la  communica- 
tion des  propriétés  devait  être  réciproque  et  complète,  ou 
qu'elle  n'existait  pas;  que  du  reste  la  communication  même 
unilatérale  des  propriétés  d'une  nature  inGnie  &  une  nature 
finie  n'anéantissait  pas  moins  dans  son  essence  celle-ci  que 
celle-là,  s'il  fallait  qu'il  y  eût  participation  des  qualités  (2). 
Les  dogmatiques  luthériens  cherchèrent  à  se  couvrir  en  di- 

(t)  Voyet  le  Discours  joint  an  locus  (J)  Voyet  Gerhardt ,  tl.  th.  |f  p.  685 

J0  ptn,  et  ojfic.  Chr.,  dans  Gerhardt ,  teq.  ;  Marheincckc,  Instù.  *rmh*  (  71, 
1.  t.,  p  719  atq.  icq. 
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•  sant  qu'ils  n'admettaient  la  participation  d'une  nature  aux 

-  propriétés  de  l'autre  que  dans  les  limites  où  son  caractère  le 
-•  permet,  uti  per  suam  indolem  potest  (1)  ;  mais  c'était  en 
r  même  temps  anéantir,  par  le  fait,  la  communication  des 
i   propriétés,  communicalio  idiomatum;  et  il  faut  ajouter 

que  depuis  Reinhard  elle  a   été  presque  complètement 
abandonnée  même  par  les  dogmatiques  orthodoxes. 

-  Mais  la  racine  simple  de  cet  échange  compliqué  de 
c    propriétés,  c'est-à-dire   la  réunion  des  natures  divine  et 

humaine  en  une  seule  personne,  est  frappée  elle-même  de 
contradiction.  Les  Sociniens  la  niaient,  parce  que  deux  na- 
tures, dont  chacune  constitue  déjà  par  elle-même  une 
personne,  ne  peuvent  se  réunir  en  une  seule  personne,  sur- 
'  tout  quand  elles  possèdent  des  propriétés  aussi  opposées 
que  dans  le  cas  actuel,  où  l'une  est  immortelle  et  l'autre 
mortelle,  Tune  est  sans  commencement,  l'autre  a  com- 
mencé dans  le  temps  (2).  Les  rationalistes  leur  accordent 
leur  assentiment ,  faisant  encore  observer  en  particulier , 
d'une  part,  que  les  formules  de  l'Église  par  lesquelles  cette 
réunion  est,  dit-on,  déterminée,  ne  sont  presque  absolu- 
ment que  négatives,  et  ne  donnent  pas  une  idée  de  la  chose, 
d'autre  part  qu'un  Christ  qui,  avec  l'aide  d'une  nature 
divine  résidant  en  lui ,  aurait  résisté  à  l'esprit  du  mal  et  se 
serait  conservé  sans  péché,  ne  pourrait  servir  de  modèle 
véritable  à  l'homme,  qui  manque  d'un  pareil  appui  (3). 
Ce  qu'il  y  a  d'essentiel  et  de  solide  dans  les  objections 

(1  )  Reinhard,  Portes,  iiber  die Dogm.%  bumanam  assumpserit ,  monui  expresse 
S.  356.  Conformément  au  principe  ton*  me,  quiet  dicaut,  nescire  ;  imo,  ut  re- 
tenu par  les  Réformés  contre  les  Lu  thé  ru  m  fatear,  non  minus  absurde  roihi 
riens:  Nulla  natura  in  se  ipsam  reeipit  loqoi  videntnr,  quatn  si  quis  mihi  dire- 
coniradictoria ,  Piauk,  Gesck.  des  pro-  ret ,  quod  circulus  naturam  quadrati 
test.  Lehrhegri/fs ,  Bd   6,  S.  783.  induerit. 

(2)   Fmusti  Socini  de  Chritti  nature  (S)  (Rœbr)   Briefe  ûeber  den  Ratio- 

disputatio.  Opp.  BibL  Fr.  PoLt  1,  p.  786*  nalùmus,  S.  873  ff.;  Wegscheider,  /**. 

Ceteeh,  Racov,  Q.  96   seq.  Compares  theol.  ,  $138;  Bretsclineider ,  Handb. 

Marheinecke,  Instit.  symb.% 96.  Spinoza,  der  Dogm.,  3  ,  %  137  ff.  ;  Kant  aussi , 

ep,  31  md  Oldenburç.  Opp.  éd.  Cfrarer,  Relig.  innerhalb  der  Grtenxen  der  biotsem 

p.  556 ,  dit  aussi  :  Quod  qoaedatn  ec-  fttnmnjt,  3***  Stùck,  Vtr  Abscbn,  b. 
clesia?  bis  addont ,  quod  Deus  naturam 
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des  rationalistes  contre  cette  doctrine ,  n'a  été  résumé  par 
personne  avec  plus  de  vigueur  que  par  Schleiermacher  (1); 
et  ici ,  comme  en  plusieurs  points,  sa  critique  négative  en  a 
fini  avec  le  dogme  de  l'Église.  Avant  tout,  il  trouve  un  grave 
sujet  de  doute  dans  l'expression  :  nature  divine  et  nature 
humaine;  cette  expression  met  l'humanité  et  la  divinité  sous 
une  même  catégorie,  et ,  qui  plus  est ,  sous  la  catégorie  de 
nature,  ce  qui  essentiellement  ne  signifie  qu'un  être  borné, 
et  conçu  en  opposition  avec  d'autres.  Ensuite,  tandis  que 
d'ordinaire  une  seule  nature  est  commune  à  plusieurs  indi- 
vidus ou  personnes,  il  faudrait  ici,  au  rebours,  qu'une  seule 
personne  participât  à  deux  natures  différentes  ;  or ,  si  une 
personne  est  une  unité  vivante  qui  persiste,  tandis  que  la 
nature  est  l'idée  des  lois  d'après  lesquelles  les  états  vitaux 
procèdent,  on  ne  peut  comprendre  comment  deux  systèmes, 
absolument  différents,  d'états  vitaux  peuvent  concourir  en 
un  seul  point  central.  Ce  qui,  d'après  Schleiermacher, 
rend  surtout  manifeste  cette  impossibilité  logique,  c'est  la 
supposition  d'une  double  volonté  en  Christ,  &  laquelle ,  si 
l'on  était  conséquent,  on  devrait  adjoindre  un  double  enten- 
dement ;  et ,  comme  l'entendement  et  la  volonté  consti- 
tuent la  personnalité ,  la  division  du  Christ  en  deux  per- 
sonnes serait  décidée.  A  la  vérité,  on  prétend  que  les  deux 
volontés  veulent  toujours  la  même  chose  ;  mais,  d'une  part, 
c'est  alors  une  unité  morale,  et  non  personnelle;  d'autre 
part,  cela  n'est  pas  même  possible  pour  les  volontés  divine 
et  humaine;  car  une  volonté  humaine  qui,  essentiellement, 
ne  veut  que  des  choses  individuelles ,  et  l'une  en  raison  de 


(i)  Glaubenslehre%  2,  $§  96-98.— -En  pauvre  et  philosophiquement  mesquine  du 

reconnaissant  cette  critique  de  Schleier-  morceau   ou  Schleiermacher  cherche  « 

■ucUer  comme  parfaitement  juste,  je  saper  le  dogme  fondamental  de  la  foi 

me  mets  en  opposition  directe  arec  le  chrétienne,  celai  de  V incarnation  de Di*e. 

jngement  de  Rosenkraoz ,  qui  (Jahro.  La  confusion  de  laquelle  ce  jngement 

yUr  wiss.  Kritik,  1831,  Dec,  S.  935  Ai)  dépend  se  décoorrira  d'eUe-méme  phu 

ne  peut  retenir  la  mauvaise  humeur  que  loin. 
lui  cause   la   manière    thêologiquement 
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'autre  ,  ne  peut  pas  plus  vouloir  ce  que  veut  une  volonté 
livine  dont  l'objet  est  l'ensemble  universel  dans  son  déve- 
oppement  qu'un  entendement  humain  qui  procède  d'un 
)bjet  à  un  autre  ne  peut  penser  ce  que  pense  l'entendement 
iivin  qui  embrasse  tout  à  la  fois  par  intuition.  D'où  il  ré- 
sulte en  même  temps  sans  difficulté  qu'une  communication 
des  propriétés  entre  les  deux  natures  n'est  pas  admissible. 
La  doctrine  de  l'œuvre  du  Christ  n'échappa  pas,  non 
plus,  à  une  semblable  critique.  Nous  laisserons  de  côté  ce 
qui,  quant  à  la  forme,  a  été  objecté  contre  la  division  de 
cette  œuvre  en  trois  fonctions;  mais  nous  rappellerons  que, 
dans  sa  fonction  de  prophète,  ce  qui  a  été  surtout  attaqué, 
ce  sont  les  idées  de  révélation  et  de  miracle  ;  et  l'on  a  dit 
qu'elles  n'étaient  compatibles,  ni ,  en  dehors  de  l'homme, 
avec  Tordre  de  Dieu  et  du  monde,  ni,  au  dedans  de 
l'homme,  avec  les  lois  de  la  faculté  de  connaître  qui  lui  a 
été  départie  ;  qu'il  était  impossible  que  le  Dieu  parfait  eût 
créé  une  nature  qui  de  temps  en  temps  eût  besoin  d'une  in- 
tervention extraordinaire  du  Créateur,  et  en  particulier  une 
nature  humaine  qui  ne  pût  atteindre  sa  destination  par  le 
développement  de  ses  dispositions  innées  ;  qu'il  était  impos- 
sible que  l'être  immuable  agtt  sur  le  monde  tantôt  d'une 
façon  ,  tantôt  d'une  autre ,  tantôt  médiatement,  tantôt  im- 
médiatement, mais  qu'il  agissait  d'une  manière  toujours 
égale, c'est-à-dire  immédiatement  pour  lui  etsur  l'ensemble, 
médiatement  pour  nous  et  sur  les  choses  individuelles; 
qu'admettre  une  interruption,  par  l'intervention  immédiate 
de  Dieu,  dans  l'enchaînement  de  la  nature  et  dans  le  déve- 
loppement de  l'humanité,  ce  serait  renoncer  à  tout  usage 
rationnel  de  la  pensée  ;  que,  dans  le  cas  particulier  dont  il 
s'agit ,  on  ne  peut  pas  même  reconnaître  avec  certitude  le 
caractère  de  révélation  et  de  miracle,  parce  que ,  pour  être 
assuré  que  certains  phénomènes  ne  sont  pas  provenus  des 
forces  de  la  nature  et  des  facultés  de  l'esprit  humain ,  il 
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faudrait  en  avoir  une  connaissance  parfaite  ,  et  savoir  jus- 
qu'où ces  forces  et  ces  facultés  s'étendent,  connaissance  que 
l'homme  ne  peut  pas  se  flatter  de  posséder  (1). 

Mais  ce  qui  souleva  la  difficulté  capitale,  ce  fut,  dans  la 
fonction  de  grand-prêtre  attribuée  à  Jésus,  la  doctrine  de 
l'eipiation.  La  couleur  tout  humaine  que  le  système  d'An- 
selme donnait  à  la  conduite  de  Dieu  à  l'égard  de  l'homme 
pécheur,  était  ce  qui  devait  provoquer  d'abord  des  objec- 
tions. De  même  qu'il  sied  bien  è  l'homme  de  pardonnner  les 
offenses  sans  se  venger,  de  même,  dit  Socin,  Dieu  peut  par- 
donner sans  satisfaction  les  offenses  que  les  hommes  lui  font 
par  leurs  péchés  (2).  A  cette  objection  Grolius  répondit  que 
ce  n'était  pas  par  suite,  en  quelque  sorte,  d'une  offense  per- 
sonnelle, mais  que  c'était  pour  conserver  intact  Tordre  do 
monde  moral,  ou  en  vertu  de  sa  justice  directrice,  justiiia 
rectoria,  que  Dieu  ne  pouvait  pardonnner  les  péchés  sans 
satisfaction  (3).   Cependant,  même  en  admettant  qu'une 
satisfaction  soit  nécessaire,  on  ne  voit  pas  que  la  mort  de 
Jésus  en  soit  une.  Tandis  qu'Anselme,  et  plus  décidément 
encore  Thomas  d'Aquin  (4),  parlaientd'une  satisfaction  sur- 
abondante, satisfactio  superabundans ,  Socin  nia  que  le 
Christ  eût  supporté  un  châtiment  même  égal  è  celui  que  les 
hommes  auraient  mérité  ;  car  les  hommes  auraient  mérité, 
chacun  en  particulier,  la  mort  éternelle,  par  conséquent  il 
aurait  fallu  que  la  mort  éternelle  fût  soufferte  par  autant  de 
rédempteurs  que  de  pécheurs;  au  lieu  que  le  seul  Christ 
n'avait  souffert  que  la  mort  temporelle,  et  encore  comme 
introduction  à  la  gloire  suprême,  et  que  cette  mort  avait  at- 
teint non  sa  nature  divine,  de  sprte  qu'on  pût  dire  que  st 
souffrance  avait  été  d'une  valeur  infinie,  mais  sa  nature 

(i)  SpiooM,  7Vwc/.  theoL  pol.,  c.  S,  (2)  PnrUct.  tkeol.,  c.  15. 

p.  133  »  éd.  Gfarer,  et  eo.  23  ad  01-  (S)  D»nt  IWraga  :  Dmfiuui*  fd* 

denburg.,  p.  558  »rq.  Bneft  ûeber  den  cath.  de  satisfactions  Chr.  a  dp.  F.  S*à- 

iUf.,  Ater,  5"\  6'",  |2K'.  Weg«chti.  num. 
*«p.  SS  U,  12.  Sclilciermacîier,  $$  14,  (4)  Summm,  P.  3,  Q.  48,  1.  2. 

m  /• 
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lumaine.  Pour  échapper  à  cette  objection  déjà  faite  ancien- 
nement, Duns  Scott  (1),  par  opposition  à  Thomas,  avait 
pris  un  moyen  terme  que,  dans  les  temps  modernes,  Gro- 
tius  et  les  Arminiens  ont  pris  entre  les  orthodoxes  et  les 
Sociniens;  ce  fut  de  dire  qu'en  lui-même  le  mérite  du  Christ 
avait  été  fini  comme  la  nature  humaine,  sujet  de  ce  mérite, 
et  par  conséquent  qu'il  n'avait  pas  suffi  à  la  satisfaction  due 
pour  les  péchés  du  monde,  mais  que  Dieu  par  pure  grâce 
l'avait  accepté  comme  suffisant.  De  cette  concession  il  sui- 
vait que  Dieu  pouvait  se  contenter  d'une  satisfaction  incom- 
plète, et  de  la  sorte  laisser  une  partie  de  la  dette  sans  sa- 
tisfaction, et  il  s'ensuivait  nécessairement  aussi  qu'il  était 
en  étiit  de  la  remettre  tout  entière.  Mais,  indépendamment 
de  toutes  ces  déterminations  de  détail,  l'idée  fondamentale 
fut  attaquée  elle-même,  et  Ton  soutint  que  c'était  transpor- 
ter grossièrement  les  conditions  d'un  ordre  inférieur  dans 
un  ordre  plus  élevé,  que  d'admettre  que  quelqu'un  pût 
prendre  pour  lui  la  peine  qu'un  autre  avait  méritée  par  son 
péché;  que  des  transgressions  morales  n'étaient  pas  des 
obligations  transmissibles;  qu'il  n'en  était  pas  de  ces  trans- 
gressions comme  des  dettes  d'argent,  où  le  créancier  tient 
peu  à  savoir  qui  les  lui  paie,  pourvu  qu'en  définitive  elles 
lui  soient  payées;  qu'au  contraire,  la  peine  du  péché  a  cela 
d'essentiel,  qu'elle  ne  peut  être  infligée  qu'à  celui  qui  se  Test 
attirée  (2).  Si  donc  ce  qu'on  appelle  l'obéissance  passive  du 
Christ  ne  peut  pas  avoir  eu  une  vertu  de  substitution, 
l'obéissance  active  possède,encore  moins  cette  vertu,  puis- 
que, en  qualité  d'homme,  il  était  déjà,  pour  lui-même,  tenu 
d'y  satisfaire  (3). 

Quant  à  la  fonction  royale  du  Christ,  l'espérance  de  le 
voir  un  jour  venir  juger  le  monde  diminua,  dans  le  Senti- 


fi  )  Comm.  in  senti.,  L.  3.  Dis  t.,  49.       sert  Fernunfi,  J«*»Stùck,  lterAb»c!io.,c. 
(1)  Otitr*  Sooio,  Toyex  «nrtont  liant,  (3)  Tœllner,  Der  thtttig*  Gekorsam 

BêHg.  inrur+mêl  tUr  Grmmzé*  éew  kht-       Ckristi  unt*rsue\t9  47SS. 
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ment  des  chrétiens,  h  mesure  qu'ils  crurent  davantage  que 
chaque  individu  était,  aussitôt  après  la  mort,  traité  selon 
ses  œuvres;  ce  qui  dut  Faire  considérer  comme  superflu  le 
jugement  générai  dont  il  s'agit  (1). 

§  CXLV. 

Christologie  du  rationalisme. 

Les  rationalistes,  à  la  place  du  dogme  de  l'Église  tou- 
chant le  Christ,  sa  personne  et  son  œuvre,  dogme  qu'ils  re- 
jetaient comme  contradictoire  en  soi,  inutile  et  même  dom- 
mageable au  vrai  sentiment  de  la  religion  morale;  les 
rationalistes,  dis-je,  établirent  une  doctrine  qui,  en  évitant 
ces  contradictions,  devait  cependant  faire  encore  de  Jésus 
une  apparition  divine  en  un  certain  sens,  le  mettre  même, 
tout  bien  considéré,  beaucoup  plus  haut,  et  renfermer,  en 
outre,  les  mobiles  les  plus  efficaces  de  la  piété  pratique  (2). 

Suivant  eux,  Jésus  reste  un  envoyé  divin,  un  favori  spé- 
cial, un  nourrisson  de  la  divinité,  en  ce  sens  que,  par  la 
dispensation  de  la  Providence  pourvu  d'une  somme  privilé- 
giée de  dons  spirituels,  il  avait  été  mis  au  sein  d'un  peuple 
et  dans  un  temps,  et  dirigé  dans  une  carrière  de  vie,  où  se 
réunirent  les  conditions  les  plus  favorables  au  développe- 
ment de  ce  qu'il  devait  être  un  jour;  en  ce  sens  surtout  qu'il 
fut  soumis  à  un  genre  de  mort  qui  rendit  possible  son  retour 
à  la  vie  dont  dépendait  le  succès  de  toute  son  œuvre,  etque 
les  circonstances  concoururent  à  réaliser  cette  résurrection 
apparente.  Ainsi,  tandis  qu'à  l'égard  des  dons  naturels  et 
de  la  destinée  extérieure  du  Christ,  le  rationalisme  croit, 
dans  l'idée  qu'il  s'en  forme,  ne  pas  rester  essentiellement  en 
arrière  de  l'opinion  orthodoxe,  attendu  qu'il  en  fait  l'homme 

(i)  Wegscbeider,  $  199.  toutU*  Lettres  sur  U  rationalisme*  p.  371 

(2)  Compares ,  pour  re  qui  suit,  mr-      aeq.;  Wegacbekier,  §$  128,  133,  léO. 
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rle  plus  sublime  qui  ait  jamais  foulé  la  terre,  un  héros  dans 
la  destinée  duquel  la  Providence  s'est  glorifiée;  il  croit,  à 
regard  du  développement  interne  et  de  l'activité  spontanée 
de  Jésus,  dépasser  essentiellement  la  doctrine  de  l'Église. 
Le  rationalisme,  prétendant  que  le  Christ  de  l'Église  est  un 
automate  sans  liberté  dont  l'humanité  se  comporte  entre 
les  mains  de  la  divinité  comme  un  instrument  inanimé,  qui 
agit  avec  une  perfection  morale  parce  qu'il  ne  peut  pas  pé- 
cher, et  qui,  pour  cette  raison,  ne  peut  ni  avoir  un  mérite 
moral ,  ni  être  l'objet  du  respect  et  de  l'adoration;  le  ratio- 
nalisme, dis-je,  assure  que  Jésus  reçut  seulement  de  Dieu 
les  conditions  naturelles  de  ce  qu'il  devait  devenir,  et  que, 
s'il  s'éleva  réellement  à  cette  hauteur,  cela  fut  le  résultat 
de  sa  propre  activité  spontanée  ;  qu'il  acquit  son  admirable 
sagesse  par  une  application  judicieuse  des  forces  de  son  en- 
tendement et  par  un  emploi  consciencieux  des  secours  qui 
étaient  à  sa  disposition  ;  qu'il  se  donna  sa  grandeur  morale 
en  cultivant  soigneusement  les  dispositions  qui  étaient  en 
lui,  en  domptant  ses  penchants  sensuels  et  ses  passions,  et  en 
obéissant  aux  plus  délicates  suggestions  de  sa  conscience; 
et  que  c'est  uniquement  en  cela  que  réside  ce  que  sa  person- 
nalité a  d'élevé  et  son  modèle  d'encourageant. 

Quant  à  l'œuvre  de  Jésus,  il  s'est  avant  tout  acquis  des 
droits  à  la  reconnaissance  de  l'humanité,  en  lui  communi- 
quant une  doctrine  religieuse  à  laquelle,  en  raison  de  sa 
pureté  et  de  son  excellence,  on  a  justement  attribué  une 
certaine  force,  une  certaine  dignité  divine,  et  en  l'expliquant 
et  la  fortifiant  de  la  façon  la  plus  efficace  par  l'exemple  su- 
blime de  sa  propre  conduite.  Cette  fonction  de  prophète  est, 
chez  les  sociniens  et  les  rationalistes,  le  point  essentiel  de 
son  œuvre,  auquel  ils  ramènent  sans  cesse  tout  le  reste,  et 
en  particulier  ce  que  la  doctrine  de  l'Église  comprend  dans 
la  fonction  de  grand-prêtre.  L'obéissance  appelée  active  n'a, 
on  le  conçoit  ici,  de  valeur  que  comme  exemple  ;  mais  la 
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mort  même  de  Jésus  ne  produit,  suivant  ces  auteurs,  la  re- 
mise des  péchés  que  moyennant  l'amélioration  du  pécheur, 
soit  que  cette  mort,  mettant  le  sceau  à  sa  doctrine  et  étant 
le  type  du  dévouement  au  devoir,  excite  le  zèle  pour  U 
vertu,  soit  que,  étant  la  preuve  de  l'amour  de  Dieu  pour 
les  hommes,  de  son  penchant  à  pardonner  à  celui  qui  se 
corrige,  elle  relève  le  courage  moral  (1). 

Si  le  Christ  n'a  ni  été  ni  fait  plus  que  ne  le  suppose  cette 
doctrine  rationaliste,  on  ne  voit  pas  comment  la  piété  ar- 
rive à  y  trouver  l'objet  qui  l'occupe,  et  la  dogmatique,  i 
établir  sur  lui  des  propositions  spéciales.  Aussi  des  rationa- 
listes conséquents  ont-ils,  dans  le  fait,  avoué  qqe  ce  que  la 
dogmatique  orthodoxe  appelle  chrislologie,  n'entre  aucu- 
nement comme  partie  intégrante  dans  le  système  rationa- 
liste, attendu  que  ce  système  repose  sur  une  religion  que  le 
Christ  a  enseignée,  mais  non  sur  une  religion  dont  il  soit 
l'objet;  qu'il  ne  sert  de  rien  d'appeler  la  christologie  doc- 
trine du  Messie,  puisque  cette  doctrine  ne  fut  qu'une  aide 
destinée  aux  Juifs;  mais  que,  prise  même  dans  un  sens  plus 
élevé  en  tant  que  doctrine  de  la  vie,  des  œuvres  et  de  la 
destinée  de  Jésus,  elle  n'appartient  pas  au  système  de  la 
foi,  vu  que  des  vérités  religieuses  générales  ne  sont  pas  plus 
liées  u  des  opinions  sur  la  personne  de  celui  qui  les  a  expri- 
mées pour  la  première  fois,  que  les  propositions  philoso- 
phiques du  système  de  Leibnilz  et  de  Wolf,  ou  de  celui  de 
Kant,  ou  de  celui  de  Fichle,  ou  de  celui  de  Schelling,  ne 
sont  liées  avec  les  opinions  qu'on  doit  se  faire  de  la  per- 
sonne de  leurs  auteurs  ;  que  ce  qui  regarde  la  personne  et 
l'œuvre  de  Jésus  appartient  seulement  à  l'histoire  de  la  re- 
ligion, et  non  à  la  religion,  et  ne  peut  être  attribué  à  la 
doctrine  religieuse  que  comme  un  préambule  destiné  à  en 
être  l'introduction  historique,  ou  comme  une  conclusion 

(4)  Voyes  le*  diverses  opinion»  dam  BreC»chneider,  Dogm.t  2,  S.  353;  Jy>/f- 
mmtitek*  Entwécklvng  ,§167 
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destinée  à  l'éclaircir  (1).  Aussi  déjà  Henke,  dans  ses  Li- 
néaments, a-t-il  supprimé  la  christologie  en  tant  que  partie 
intégrante  de  la  dogmatique,  et  en  a-t-il  fait  une  sous-divi- 
sion de  l'anthropologie. 

Mais,  par  là,  le  rationalisme  se  met  en  contradiction  ou- 
verte avec  la  foi  chrétienne,  puisqu'il  cherche  à  rejeter  sur 
le  second  plan,  et  même  à  bannir  de  la  dogmatique,  ce  qui 
en  est  le  point  essentiel  et  la  pierre  angulaire,  h  savoir  la 
doctrine  du  Christ.  En  même  temps,  l'insuffisance  du  sys- 
tème rationaliste  s'y  montre  d'une  manière  décisive,  puis- 
qu'il ne  remplit  pas  les  deux  conditions  que  doit  remplir 
toute  doctrine  de  foi,  c'est-è-dire  donner  d'abord  l'expres- 
sion adéquate  h  la  foi  qui  est  l'objet  de  la  doctrine,  puis 
placer  cette  expression  en  un  rapport  avec  la  science,  n'im- 
porte qu'il  soit  positif  ou  négatif.  Or,  ici  les  rationalistes, 
dans  leurs  efforts  pour  mettre  la  foi  en  harmonie  avec  la 
science,  en  ont  faussé  l'expression;  car  un  Christ,  qui  n'est 
qu'un  homme  distingué,  est,  à  la  vérité,  conçu  sans  diffi- 
culté, mais  il  n'est  pas  celui  en  qui  l'Église  croit. 

§  CXLVI. 

Christologie  éclectique.  Scbleiermacher. 

Éviter  ces  deux  inconvénients,  et  concevoir  la  doctrine 
du  Christ  de  manière  que,  sans  dommage  pour  la  foi,  la 
science  n'ait  pas  à  lui  déclarer  la  guerre  (2),  tel  a  été  le 
but  des  efforts  de  ce  théologien.  D'une  part,  il  avait  com- 
plaisamment  accueilli  et  même  aiguisé  la  critique  négative 
du  rationalisme  contre  la  doctrine  de  l'Église;  d'autre  part 
il  s'était  efforcé  de  conserver  la  portion  essentielle,  perdue 
pour  le  rationalisme,  du  christianisme  positif  :  aussi  a-t-il 


(\)  Reehr,  Briefe,  S.  36,  405  ff.  btnslehre,  an  D'  Lûeke.  Zweitet  Send. 

(2)  Sclileierraaclicr,  Veber  seine  Olau-       schreiben.  Studien,  2,  8,  S.  4SI  ff« 
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été,  dans  ces  derniers  temps,  pour  beaucoup  d'esprits,  le 
sauveur  qui  les  a  tirés  d'un  surnaturalisme  étroit  et  d'un 
rationalisme  vide.  Schleiermachcr  réalise  cette  sirapliGca- 
tion  de  la  foi  en  ne  partant  ni,  comme  les  protestants,  de  la 
doctrine  de  l'Écriture,  ni  non  plus,  comme  les  catholiques, 
des  décisions  de  l'Eglise;  car  des  deux  façons  il  aurait  uo 
fond  développé  et  précis  qui,  formé  dans  les  siècles  anté- 
rieurs, s'embarrasserait  nécessairement  avec  la  science  ac- 
tuelle; mais  il  part  de  la  conscience  chrétienne,  de  l'expé- 
rience interne  que  chacun  fait  en  soi-même  sur  ce  que  lui 
donne  le  christianisme,  et  de  la  sorte  il  obtient  des  maté- 
riaux qui,  dépendant  du  sentiment,  sont  moins  précis,  et 
qui  par  conséquent  sont  plus  susceptibles  de  recevoir,  par 
le  travail  dialectique,  une  forme  capable  de  satisfaire  aux 
exigences  de  la  science. 

Comme  membre  de  la  communauté  chrétienne  (tel  est 
le  point  de  départ  de  la  christologie  de  Schleiermacher  (1)), 
j'ai  conscience  de  l'anéantissement  de  ma  peccabilité  et  de 
la  participation  à  une  perfection  absolue,  c'est-à-dire  je 
sens  dans  cette  association  les  influences  qu'un  principe 
sans  péché  et  parfait  exerce  sur  moi.  Ces  influences  ne 
peuvent  provenir  de  l'association  chrétienne,  en  ce  sens 
qu'elles  soient  le  résultat  de  l'action  réciproque  de  ses  mem- 
bres l'un  sur  l'autre,  car  le  péché  et  l'imperfection  résident 
dans  chacun  d'eux,  et  le  concours  d'êtres  impurs  n'a  ja- 
mais produit  quelque  chose  de  pur.  Il  faut  donc  que  cela 
soit  dû  à  l'influence  d'une  personne  qui,  d'une  part,  a  pos- 
sédé celte  impeccabilité  et  cette  perfection  comme  des  qua- 
lités propres,  et  qui,  d'autre  part,  est,  avec  l'association 
chrétienne,  dans  une  relation  en  vertu  de  laquelle  ces  qua- 
lités peuvent  se  communiquer  de  lui  &  elle;  or,  comme 
l'association  chrétienne,  ne  peut  pas  avoir  existé  comme 
telle  avant  cette  communication,  cette  personne  a  dû  être 

(i)  Glaabeoslekre,  2,  $$  921 05. 
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„  son  fondateur.  En  tant  que  chrétiens,  nous  sentons  que 
"  quelque  chose  est  opéré  en  nous;  et,  par  la  conclusion 
~  générale  de  l'effet  à  la  cause,  nous  concluons  de  cette  opé- 
ration à  l'influence  du  Christ ,  et  de  cette  influence  à  sa 
personne,  qui  doit  avoir  eu  la  faculté  de  produire  cette 
*  opération. 

Entrons  dans  le  détail,  et  nous  trouvons  que  ce  que  nous 
t  puisons  dans  l'association  chrétienne,  c'est  plus  de  force  pour 
'  sentir  dans  quel  rapport  notre  conscience  de  Dieu  nous  met 
à  l'égard  de  la  sensibilité,  c'est-à-dire  qu'il  nous  devient  plus 
facile  de  briser  la  domination  de  la  sensibilité,  de  rapporter 
au  sentiment  religieux  toutes  les  impressions  que  nous  rece- 
vons, et  d'en  faire  dériver  toutes  les  œuvres.  D'après  ce  qui 
a  été  dit  plus  haut,  cela  est  l'effet  du  Christ  sur  nous,  du 
Christ  qui  nous  communique  la  vertu  de  sa  conscience  de 
Dieu,  nous  délivre  de  la  servitude  de  la  sensibilité  et  du 
péché,  et  ainsi  est  le  rédempteur.  Le  chrétien,  sentant  que 
la  communication  avec  son  rédempteur  a  fortifié  en  lui  sa 
conscience  de  Dieu,  sent  en  même  temps  que  les  empêche- 
ments qu'il  éprouve  dans  sa  vie  naturelle  et  sociale  ne  sont 
pas  des  empêchements  d'avoir  la  conscience  de  Dieu;  ils 
n'interrompent  pas  la  félicité  dont  il  jouit  dans  les  profon- 
deurs de  sa  vie  religieuse  ;  ce  que  l'on  appelle  d'ordinaire 
mal  et  infliclion  divine,  n'est  pas  pour  lui  mal  et  infliction; 
et,  comme  c'est  le  Christ  qui  l'en  a  délivré  en  le  recevant  en 
participation  de  sa  félicité,  l'œuvre  d'expiation  lui  appar- 
tient comme  l'œuvre  de  rédemption.  —  C'est  aussi  dans  ce 
sens  qu'il  faut  entendre  la  doctrine  de  l'Église  touchant  la 
triple  fonction  du  Christ.  Il  est  prophète,  car  il  ne  pouvait 
attirer  à  lui  l'humanité  autrement  que  par  la  parole,  c'est- 
à-dire  en  se  manifestant  lui-même,  de  sorte  que  l'objet 
principal  de  sa  doctrine  a  été  justement  sa  personne.  Il  est 
grand-prètre  et  en  même  temps  victime  ;  car  lui,  être  sans 
péché,  de  l'existence  duquel  aussi  aucun  mal  ne  pouvait 
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naître,  est  entré  en  la  communauté  de  la  vie  de  l'humanité 
pécheresse,  et  s'est  chargé  des  maui  qui  s'y  engendrent, 
pour  nous  recevoir  aussitôt  dans  la  communauté  de  la  vie 
exempte  de  péchés  et  bienheureuse,  c'est-à-dire  pour  sup- 
primer en  nous  et  pour  nous  le  péché  et  le  mal,  et  pour 
nous  présenter  purs  devant  Dieu.  Enfin  il  est  roi,  car  il 
apporte  ses  bénédictions  à  l'humanité  sous  la  forme  même 
d'un  corps  social  dont  il  est  la  tête. 

Maintenant,  ce  que  le  Christ  opère  révèle  ce  qu'il  a  été. 
Si  nous  lui  devons  la  vertu  toujours  croissante  de  notre 
conscience  de  Dieu,  il  faut  que  cette  conscience  ait  eu  en 
*  lui  une  vertu  absolue;  de  sorte  que  cette  conscience  ou 
Dieu  sous  la  forme  de  cette  conscience  était  ce  qui  seul 
agissait  en  lui,  et  tel  est  le  sens  de  ce  que  dit  l'Église,  à 
savoir  que  Dieu  s'est  fait  homme  en  Christ.  De  plus,  si  le 
Christ  produit  en  nous  la  victoire  de  plus  en  plus  complète 
sur  la  sensibilité,  il  faut  que  celle-ci  ait  été  complètement 
vaincue  en  lui  ;  la  sensibilité,  dans  aucun  moment  de  sa  vie, 
n'a  pu  disputer  la  victoire  à  sa  conscience  de  Dieu  ;  jamais 
il  n'a  pu  y  avoir  en  lui  ni  hésitation,  ni  lutte,  c'est-à-dire  la 
nature  humaine  en  lui  était  impeccable,  et  impeccable  au 
sens  le  plus  étroit;  Car,  en  vertu  de  la  prépondérance 
essentielle  que  les  forces  supérieures  avaient  eu  lui  sur  les 
inférieures,  il  lui  était  impossible  de  pécher.  Tandis  que, 
par  celte  propriété  dé  son  être,  il  est  le  type  idéal  duquel 
la  société  fondée  par  lui  ne  peut  que  s'approcher  incessam- 
ment sans  pouvoir  jamais  le  dépasser,  il  faut  cependant 
(autrement  il  ne  pourrait  y  avoir  entre  lui  et  nous  aucune 
véritable  communauté)  qu'il  se  soit  développé  sous  les  con- 
ditions ordinaires  de  la  vie  humaine;  il  faut  que  l'idéal 
suprême  soit  entré  complètement  dans  le  temps  et  dans 
l'histoire,  et  qu'aussi  chacune  des  phases  historiques  qu'il 
a  parcourues  ait  porté  le  caractère  de  l'idéal  suprême  ;  et  tel 
est  le  sens  propre  de  la  formule  de  l'Église,  ou  il  est  dit  que 
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'  I  es  natures  divine  et  humaine  se  sont  réunies  dans  lui  en  une 
*  fceule  personne. 

-       L'expérience  interne  du  chrétien  permet  de  développer 
f  jusqu'à  ce  point,  et  pas  au  delà,  la  doctrine  du  Christ;  doc- 
l  trine  qui,  dans  ces  termes,  ne  contredit  pas  non  plus  la 
t  science,  suivant  Schleiermachcr.  Le  surplus  qui  se  trouve 
r  dans  le  dogme  de  l'Église  (et  c'est  là  justement  ce  que  la 
science  ne  peut  s'empêcher  d'attaquer),  par  exemple  l'en- 
i  gendrement  surnaturel  de  Jésus  et  ses  miracles,  les  faits  de 
la  résurrection  et  de  l'ascension,  les  prédictions  de  son  re- 
tour pour  le  jugement  dernier,  ne  peuvent  pas  être  posés 
comme  de  véritables  parties  intégrantes  de  la  .doctrine  du 
Christ;  car  celui  dont  l'influence  donne  en  nous  toute  force 
à  notre  conscience  de  Dieu  peut  avoir  été  le  Christ,  quand 
bien  même  il  n'aurait  pas  ressuscité  corporellement  et  ne 
serait  pas  monté  au  ciel,  etc.  ;  aussi  croyons-nous  ces  faits, 
non  parce  qu'ils  ont  été  déposés  dans  notre  expérience  in- 
terne, mais  seulement  parce  qu'ils  se  trouvent  dans  l'Écri- 
ture; nous  les  croyons  donc,  non  religieusement  et  dogma- 
tiquement, mais  seulement  par  voie  historique. 

Certes,  cette  christologie  est  une  très  belle  élaboration, 
et,  comme  nous  le  verrons  plus  tard,  elle  a  fait  tout  ce  qu'il 
était  possible  de  faire  pour  rendre  concevable  la  réunion 
de  la  divinité  et  de  l'humanité  dans  le  Christ,  en  tant  qu'in- 
dividu (1);  mais,  si  elle  croit  avoir  satisfait  aux  deux  condi- 
tions de  laisser  h  la  foi  sa  plénitude  et  à  la  science  son  inté- 
grité, il  faut  dire  qu'elle  se  trompe  sur  ces  deux  points  (2). 
Le  premier  point  contesté  par  la  science  est  la  formule 
où  il  est  dit  que  l'idéal  suprême  a  eu  Une  manifestation 

(1)  Ici  encore  je  me  trouve  en  con-  système  de  Sclileiermacher.  Comparas 
tradiction  avec  Rosenkrantz,  qui  (I.  c.)  Bratiiss,  Ueber  Schleiermaehrr* s  Clau» 
appelle  la  christologie  de  Schleiermachcr  benslehre  ,•  II.  Sclimid  ,  Ueber  Sehl. 
nue  élaboration  tourmentée.  GlaubensL,  S.  263  ff.;  Baur,  Die  ehrutl. 

(2)  Gela  a  été  aimi  déjà  senti  par  les  Gno*is .  S.  620  ff.;  et  l'examen  fait  par 
auteurs  des  jugements  les  pins  dignes       Bosenkxaiis,  et  déjà  cité. 

dt  mention  qui  ont  été  portés  sur  le 
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temporelle  et  historique  dans  le  Christ.  Schleiermacher  lui- 
même  n'a  pas  ignoré  que  c'était  là  un  point  dangereux.  A 
peine  a-t-il  posé  cette  formule,  que  déjà  il  s'objecte  à  lui- 
même  combien  il  est  difficile  de  penser  que  l'idéal  suprême 
ait  eu  une  réalisation  complète  dans  un  individu  historique, 
car  nous  ne  trouvons  jamais  ailleurs  la  réalisation  de  cet 
idéal,  dans  une  apparition  unique,  nous  ne  la  trouvons  que 
dans  un  cycle  d'apparitions  qui  se  complètent  réciproque- 
ment. A  la  vérité,  l'auteur  remarque  que  le  caractère 
suprême  du  Christ  ne  s'était  nullement  étendu  aux  mille 
relations  de  la  vie  humaine;  que  le  Christ  n'a  pas  dû  né- 
cessairement le  porter  dans  toutes  les  sciences,  dans  tous  les 
arts,  dans  toutes  les  aptitudes  qui  se  développent  au  sein  de 
la  société  humaine,  et  qu'il  ne  l'a  porté  que  dans  le  domaine 
de  la  conscience  de  Dieu.  Mais,  comme  Schmid  l'a  observé 
avec  raison,  cela  ne  change  rien  à  la  question,  attendu  que 
notre  conscience  de  Dieu ,  dans  son  évolution  et  dans  si 
manifestation,  est  soumise  aux  conditions  de  la  limitation  et 
de  l'imperfection;  et,  si  l'on  prétend  admettre,  ne  fût-ce 
que  dans  ce  domaine,  la  réalisation  de  l'idéal  suprême  en 
un  individu  historique,  on  ne  le  peut  sans  rompre  les  lois 
de  la  nature  par  la  supposition  d'un  miracle.  Cela  ne  fait 
nullement  reculer  Schleiermacher;  et  il  pense  que  c'est  ici 
le  seul  lieu  où  la  foi  chrétienne  puisse  donner  place  au  mi- 
racle, vu  que  la  formation  de  la  personne  du  Christ  ne  peut 
être  comprise  que  comme  le  résultat  d'un  acte  divin  de 
création.  Il  est  vrai  que  ce  théologien  borne  l'empire  do 
merveilleux  à  la  première  entrée  du  Christ  dans  la  série  des 
existences  temporelles,  et  qu'il  suppose  son  développement 
ultérieur  soumis  à  toutes  les  conditions  de  l'existence  Gnie. 
Mais  cette  concession  ne  peut  guérir  la  solution  de  conti- 
nuité que  l'assertion  antécédente  cause  dans  l'idée  entière 
que  la  science  se  fait  du  monde;  et  rien  ne  peut  moins  la 
réparer  que  de  vagues  analogies  telles  que  la  suivante  :  de 
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même  qu'il  est  possible  encore  aujourd'hui  que  la  matière 
se  forme  en  globe  sphérique  et  commence  è  tourner  dans 
l'espace  infini,  de  même  la  science  doit  aussi  accorder  qu'il 
y  a  dans  le  domaine  de  la  vie  spirituelle  un  phénomène 
que  nous  ne  pouvons  expliquer  que  comme  le  principe  et 
le  commencement  d'un  développement  spirituel  supé- 
rieur (1). 

Celle  comparaison  rappelle  aussi  l'argument  que  Braniss 
a  surtout  fait  valoir,  à  savoir  qu'il  serait  contraire  aux  lois 
de  tout  développement  de  se  figurer  le  point  de  départ 
d'une  série  comme  le  terme  le  plus  considérable,  et  par 
conséquent  de  se  représenter  ici  que  le  Christ,  fondateur  de 
la  vie  totale  qui  a  pour  but  de  fortifier  la  vertu  de  notre 
conscience  de  Dieu,  ait  eu  la  possession  absolue  de  celte 
vertu,  possession  absolue  qui  n'est  que  le  terme  inGni  du 
développement  de  la  vie  totale  fondée  par  lui.  À  la  vérité, 
Schleiermachcr  accorde  aussi,  dans  un  certain  sens,  une 
perfectibilité  du  christianisme,  mais  une  perfectibilité  qui, 
ne  dépassant  pas  l'essence  du  Christ,  se  borne  à  sa  mani- 
festation, c'est-à-dire  que  la  limitation  et  l'imperfection  des 
conditions  où  le  Christ  a  vécu,  de  la  langue  dans  laquelle 
il  s'est  exprimé,  de  la  nationalité  au  sein  de  laquelle  il  a  été 
placé,  ont  modifié  sa  manière  de  penser  6t  d'agir,  mais  ne 
l'ont  modifiée  que  du  côté  extérieur,  laissant  è  l'intérieur  le 
véritable  caractère  de  l'idéal  suprême;  et,  si  dorénavant  la 
chrétienté,  continuant  son  évolution  dans  la  doclrinc  et  dans 
la  vie,  rejette  de  plus  en  plus  les  limites  temporelles  et 
nationales  au  milieu  desquelles  Jésus  agit  et  parla,  ce  n'est 
pas  dépasser  le  Christ,  c'est  exposer  plus  complètement 
au  dehors  son  essence  interne.  Mais,  ainsi  que  Schmid  l'a 
démontré  5  fond,  un  individu  historique  n'est  que  ce  qui 
parait  de  lui,  son  essence  interne  est  reconnue  dans  ses 


(1)  2'«»  Sendschreiben. 

il.  47 


758  DISSERTATION    FINALE.    §  CÏLVI. 

paroles  et  dans  ses  actes.  À  son  caractère  spécial  appartien- 
nent les  limitations  qu'y  apportent  le  temps  et  le  peuple  an 
milieu  desquels  il  vit;  et  le  fond  essentiel  qui  reste  derrière 
ces  manifestations  extérieures  est  non  l'essence  de  cet  indi- 
vidu, mais  la  nature  humaine  générale  qui  se  réalise  en  tel 
ou  tel  homme,  sous  les  conditions  d'individualité,  de  temps 
et  de  circonstances.  Aller  au  delà  de  la  manifestation  histo- 
rique du  Christ,  c'est  donc  s'élever  non  pas  à  l'essence  da 
Christ,  mais  à  l'idée  de  l'humanité  en  général;  et,  si  l'on 
prétend  encore  que  c'est  le  Christ  dont  l'essence  se  révèle 
lorsque,  rejetant  les  conditions  de  temps  et  de  nation,  od 
développe  ce  que  sa  doctrine  et  sa  vie  renferment  d'es- 
sentiel, il  ne  serait  pas  difficile,  h  l'aide  de  pareilles  abs- 
tractions, de  représenter  aussi  un  Socrate  comme  l'homme 
au  delà  duquel ,  de  cette  façon ,  il  n'est  pas  possible  de 
s'élever. 

Mais  tandis  que  ni  un  individu  en  général,  ni  un  pointde 
départ  historique  en  particulier  ne  peuvent  avoir,  outre  leur 
caractère  propre,  le  caractère  de  l'idéal  suprême,  les  lois 
de  l'existence  humaine,  dans  le  Christ  conçu  précisément 
comme  homme,  ne  sont  pas  non  plus  compatibles  avec 
l'idéal  suprême  dont  Schlciermacher  lui  attribue  la  qualité 
et  le  développement.  L'impeccabilité,  en  tant  qu'impossi- 
bilité de  pécher,  telle  qu'on  la  suppose  dans  le  Christ,  est 
une  propriété  tout  &  fait  inconciliable  avec  la  nature  hu- 
maine, attendu  que  la  possibilité  de  pécher  est  inhérente  à 
l'homme,  en  vertu  de  son  libre  arbitre  que  meut  la  sensibi- 
lité aussi  bien  que  la  raison.  Et  si  le  Christ  avait  été  exempt, 
comme  on  le  prétend,  de  toute  lutte  intérieure,  de  toute 
hésitation  entre  le  bien  et  le  mal,  il  n'aurait  pas  été  com- 
plètement un  homme  comme  nous;  car,  chez  l'homme,  l'ac- 
tion et  la  réaction  entre  la  force  spirituelle  interne  en  géné- 
ral et  les  impressions  du  monde,  aussi  bien  qu'entre  la  force 
religieuse  et  morale  supérieure  en  particulier,  et  l'activité 
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spirituelle  do  la  sensibilité,  te  manifestent  nécessairement 
comme  une  lutte  et  un  combat  (1). 

Si  en  ce  sens  la  christologie  dont  il  s'agit  ne  satisfait  pas 
&  la  science,  d'autre  part  elle  ne  satisfait  pas  non  plus  à  la 
foi.  Nous  laisserons  de  côté  les  points  où ,  en  place  des  dé- 
terminations de  l'Église,  elle  sait  du  moins  offrir  des  substi- 
tutions acceptables ,  sur  lesquelles  cependant  on  pourrait 
débattre  la  question  de  savoir  si  elles  donnent  une  com- 
pensation complète  (2).  Mais  là  où  le  désaccord  avec  la  foi 
est  le  plus  criant,  c'est  quand  Schleiermacher  soutient  que 
les  faits  de  la  résurrection  et  de  l'ascension  n'appartiennent 
pas  essentiellement  à  la  croyance  chrétienne.  Or,  d'une 
part,  la  foi  à  la  résurrection  du  Christ  est  la  pierre  fonda- 
mentale sans  laquelle  la  communauté  chrétienne  n'aurait 
pu  s'élever;  et,  d'autre  part,  aujourd'hui  encore,  le  cycle 
des  fêtes  chrétiennes ,  qui  est  la  représentation  extérieure 
du  sentiment  chrétien  ,  ne  pourrait  pas  recevoir  de  muti- 
lation plus  mortelle  que  par  la  suppression  de  la  fête  de 
Pâques  ;  et  surtout  le  Christ  mort  ne  pourrait  pas  être  dans 
la  foi  de  la  communauté  ce  qu'il  y  est,  s'il  n'était  pas  en 
même  temps  le  Christ  ressuscité. 

Ainsi ,  la  doctrine  de  Schleiermacher  touchant  la  per- 
sonne et  la  condition  du  Christ,  se  montre  doublement  in- 
suffisante à  l'égard  de  la  foi  de  l'Église  et  h  l'égard  de  la 
science;  et  celle  de  l'œuvre  du  Christ  va  nous  montrer 
que,  pour  ne  pas  satisfaire  davantage  aux  exigences  de 
la  foi  de  l'Église,  il  n'était  pas  nécessaire  de  contredire 
ainsi  les  principes  de  la  science ,  et  qu'il  était  possible  de 
suivre  une  voie  plus  aisée.  En  effet,  c'est  uniquement  en 
concluant  de  l'expérience  interne  du  chrétien  comme  effet 
à  la  personne  du  Christ  comme  cause ,  que  Schleierma- 
cher édifie  sa  christologie  ;  or,  cette  base  n'est  pas  solide  ; 

(|)  Sebmid ,  1.  e.  (2)  Compares  Roseuknnx,  I.  e  ,  S. 

935  tf. 
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car  on  ne  peut  prouver  que  cette  expérience  interne  ne  soit 
susceptible  d'être  expliquée  qu'autant  qu'un  tel  Christ  i 
réellement  vécu.  Schleiermacher  a  senti  la  difficulté;  il  i 
remarqué  lui-même  que  Ton  pourrait  dire  que  l'excellence 
relative  de  Jésus  n'avait  été  pour  la  communauté  qu'une 
occasion  de  tracer  un  idéal  de  perfection  absolue,  idéal  qui, 
transporté  sur  le  Christ  historique,  donnait  sans  cesse  doré- 
navant une  force  et  une  vie  nouvelle  à  la  conscience  de 
Dieu,  que  cette  communauté  possédait;  ajoutant  que  ce  qui 
coupait  court  h  celte  remarque,  c'était  que  l'humanité  pé- 
cheresse n'avait  pas,  en  vertu  de  la  connexion  de  la  volonté 
et  de  l'entendement,  la  faculté  de  produire  un  type  sans 
tache.  Mais,  ainsi  qu'on  l'a  remarqué  avec  une  justesse 
frappante ,  quand  Schleiermacher  fait  la  supposition  d'un 
miracle  sur  la  naissance  de  son  Christ  véritable ,  nous 
pourrions  réclamer  le  droit  de  faire  une  supposition  sem- 
blable pour  la  naissance  de  l'idéal  d'un  Christ  au  sein  de 
l'âme  humaine  (1).  Cependant,  il  n'est  pas  même  vrai 
que  la  nature  humaine  pécheresse  soit  incapable  de  pro- 
duire un  type  sans  péché.  Si  par  cet  idéal  on  n'entend  que 
l'idée  générale  de  la  perfection,  il  est  certain  que  le  senti- 
ment de  l'imperfection  et  de  la  peccabilité  implique  l'idée 
de  ce  qui  est  parfait  et  sans  péché,  aussi  nécessairement  que 
le  sentiment  du  fini  implique  l'idée  de  l'infini;  ces  deux  idées 
sont  la  condition  l'une  de  l'autre ,  et  même  l'une  n'est  pas 
possible  sans  l'autre.  Si,  au  contraire,  par  cet  idéal  il  s'agit 
de  dessiner  une  image  concrète  de  ce  type  dans  ses  traits 
particuliers,  on  peut  accorder  qu'un  individu  pécheur  et  une 
époque  pécheresse  ne  réussiront  pas  à  produire  cette  image 
sans  tache  ;  mais  une  pareille  époque,  n'étant  pas  placée  elle- 
même  au-dessus  de  cette  imperfection ,  n'en  a  pas  la  con- 
science; et,  si  l'image  n'a  été  qu'esquissée,  si  elle  laisse 
encore  beaucoup  de  latitude  au  jeu  de  la  lumière,  il  se  peut 

(1)  Baur,l.e.,S.  653. 
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•  aisément  qu'un  siècle  postérieur  et  devenu  plus  sagace  la 
considère  encore  comme  sans  tache  aussi  longtemps  qu'il 
sera  disposé  h  la  voir  sous  le  jour  le  plus  favorable. 

Il  y  avait  un  reproche  qui  irritait  démesurément  Schleier- 
macher,  c'était  de  lui  dire  que  son  Christ  était,  non  pas 
historique,  mais  idéal.  Nous  voyons  maintenant  quelle  est  la 
valeur  de  ce  reproche  ;  il  est  injuste  s'il  s'adresse  à  l'inten- 
tion de  Schleiermacher ,  car  ce  théologien  croyait  ferme- 
ment que  le  Christ  avait  réellement  vécu  tel  qu'il  le  construi- 
sait; mais  il  est  juste  quant  à  la  question  historique,  car 
un  tel  Christ  ne  peut  jamais  avoir  eu  d'existence  que  dans 
l'idée  métaphysique;  il  est  vrai  qu'en  ce  sens  le  système  de 
l'Église  serait  exposé,  et  avec  plus  de  force ,  au  même  re- 
proche ,  attendu  que  l'existence  de  son  Christ  est  encore 
beaucoup  moins  possible.  Enfin  ce  reproche  est  juste,  au 
sujet  de  la  conséquence  du  système  avec  lui-même;  car, 
pour  opérer  ce  que  Schleiermacher  fait  opérer  au  Christ,  il 
n'est  besoin  que  d'un  Christ  idéal,  et  môme  nul  autre  n'est 
possible  d'après  les  principes  de  ce  théologien  touchante 
rapport  qui  existe  entre  Dieu  et  le  monde,  entre  le  surna- 
turel et  le  naturel.  Or,  de  ce  côté,  le  reproche  atteint  spé- 
cifiquement la  doctrine  de  foi  dressée  par  Schleiermacher, 
car,  du  moins  d'après  les  prémisses  de  la  doctrine  de  l'E- 
glise, un  Christ  historique  est  également  possible  et  né- 
cessaire. 

§  CXLVIJ. 

Christologic  expliquée  symboliquement.  Kant.  De  Welte. 

Ainsi  a  échoué  la  tentative  de  réunir  en  Christ  l'idéal 
suprême  et  la  manifestation  dans  le  temps  et  dans  l'histoire. 
Dès  lors  ces  deux  éléments  se  séparent:  le  second  se  dépose 
comme  un  résidu  naturel  ;  le  premier  s'élève  comme  une 
pure  sublimation  dans  l'élher  du  monde  des  idées,  liislo- 
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riqoement,  Jésus  ne  peut  pos  avoir  été  autre  chose  qu'on 
personnage  à  la  vérité  excellent,  mais  néanmoins  sou- 
mis aux  limites  qui  bornent  tout  ce  qui  est  fini.  Par  le 
moyen  des  qualités  éminentes  qu'il  possédait,  il  remua  le 
sentiment  religieux  avec  tant  de  puissance,  que  ce  senti- 
ment fit  de  lui  l'idéal  de  la  piété;  car,  en  général,  un  fait 
historique,  et  une  personne  historique,  ne  peuvent  devenir 
la  base  d'une  religion  positive  qu'en  étant  portés  dans  la 
sphère  de  l'idéal  (1). 

Déjà  Spinoza  a  fait  cette  distinction,  en  soutenant  que 
pour  la  félicité  il  était  nécessaire  de  connaître  non  le  Christ 
historique,  mais  le  Christ  idéal,  à  savoir  l'éternelle  sagesse 
de  Dieu,  qui  s'est  manifestée  en  toute  chose ,  particulière- 
ment dans  le  cœur  humain,  et  surtout  a  un  degré  éminent 
en  Jésus-Christ,  et  qui  seule  enseigne  aux  hommes  ce  qui 
est  vrai  et  faux,  bon  et  mauvais  (2). 

D'après  Kant  aussi,  ce  n'est  pas  une  condition  nécessaire 
au  salut  que  de  croire  qu'il  y  a  eu  jadis  un  homme  qui,  par 
Sa  sainteté  et  son  mérite,  a  satisfait  aussi  bien  pour  lui  que 
pour  tous  les  autres  ;  que  la  raison  ne  nous  en  dit  rien  ;  mais 
que  c'est  un  devoir  imposé  généralement  aux  hommes,  de 
s'élever  à  l'idéal  de  la  perfection  morale  qui  est  déposé  dans 
là  raison ,  et  de  se  fortifier ,  en  le  contemplant  >  dans  la 
pratique  de  la  vertu;  que  l'homme  n'est  tenu  qu'à  cette 
croyance  morale,  et  non  à  la  croyance  historique  (3). 

Partant  de  lu,  Kant  cherche  à  interpréter  dans  le  sens  de 
cet  idéal  les  traits  particuliers  de  la  doctrine  de  la  Bible  et 
de  l'Église  touchant  la  Christ  C'est  l'humanité,  ou  en  gé- 

(1)  C'est  ce  que  dit  Setamid ,  1.  c.f  S.  Cliriatô  Jesu  oMaifalaTit ,  loogt  aliter 

J$7.  sentiendum.  ï"iam  neroo  abaque  liac  *A 

•     (5)  Ep.  Jl   ad  OMenlurg.  Opp.  éd.  *tattim  Iwatimdinw   poteat  pewnire, 

Gfiœrvr.  p.  556  : ...  Dico,  ad  sa  Lite  m  ulpotc  on*  aola  docet,  qnid  *erun»  et 

non  e**e  omnino  neectse  t  Cîi<  istum  se-  fahntn ,  bonmn  et  «lalom  ait. 

*tiodfim  rarnem  uo*rert;  >cd  de  «terno  (S)  Religion  innerhalb  der  Gœnzt* 

ilJo  filio  Dei,  h.  e.  bei  aeterna  lapientra,  àtr    ùlntsth   FérNUn/l ,    ffrrffct   Stick , 

*-*)«*  te*e  ia  tafeaibe»  refttae,  »t  mt*ime  1*  AbtM.  VII. 
in  mente  humai»,  et  omnium  m»  xi  me  in 


DISSERTATION    FINALS.    $    CIL VII.  7fcS 

rnéral  l'être  cosmique  raisonnable  dans  toute  sa  perfection 
B  morale,  qui  seule  peut  faire  qu'un  monde  soit  l'objet  de 
:j  la  providence  divine  et  le  but  de  la  création.  Cette  idée 
d'une  humanité  aimée  de  Dieu  est  en  lui  de  toute  éternité, 
,  elle  procède  de  son  essence,  et  eu  ce  sens  elle  n'est  pas  une 
p  chose  créée,  elle  est  son  fils  inné,  le  verbe  par  lequel,  c'est- 
.   à-dire  pour  l'amour  duquel  tout  a  été  fait,  et  en  qui  Dieu 
a  aimé  le  monde.  Comme  cette  idée  de  la  perfection  morale 
n'a  pas  l'homme  pour  auteur,  mais  a  pris  place  en  lui  sans 
que  l'on  comprenne  comment  sa  nature  a  pu  en  être  sus* 
ceptible,  il  est  permis  de  dire  que  ce  type  primitif  est  des* 
cendu  vers  nous  du  haut  des  cieux ,  qu'il  a  revêtu  l'huma- 
nité ;  et  cette  réunion  avec  nous  peut  être  considérée  comme 
un  état  d'abaissement  du  Gis  de  Dieu.  Cet  idéal  de  la  per- 
fection morale,  tel  que  le  comporte  un  être  cosmique  dé* 
pendant  de  besoins  et  de  penchants,  ne  peut  être  conçu  par 
nous  que  sous  la  forme  d'un   homme;  et  même,  comme 
nous  ne  pouvons  nous  faire  aucune  idée  de  la  puissance 
d'une  force,  non  plus  que  de  la  disposition  morale,  qu'à  la 
condition  de  nous  la  ûgurer  luttant  avec  des  obstacles,  et 
triomphant  bien  qu'assaillie  de  toute  part,  cet  idéal  se  pré- 
sentera à  nous  sous  la  forme  d'un  homme  prêt  non  seule- 
lement  à  accomplir  lui-même  tout  devoir  humain,  et,  par  sa 
doctrine  et  par  son  exemple,  à  propager  autant  que  possible 
le  bien  autour  de  lui;  mais  encore,  en  dépit  des  séductions 
les  plus  actives,  à  accepter,  pour  le  plus  grand  avantage  du 
genre  humain,  toutes  les  souffrances,  jusqu'à  la  mort  la  plus 
ignominieuse. 

Cette  idée  a  ,  pour  la  pratique ,  sa  réalité  complètement 
en  elle-même;  et  il  n'est  besoin  d'aucun  exemple  emprunté 
à  l'expérience ,  pour  qu'elle  devienne  pour  nous  un  type 
obligatoire,  car  elle  a  déjà  dans  notre  raison  ce  caractère 
d'obligation.  De  plus,  cet  idéal  demeure  essentiellement  li- 
mité ii  la  raiaoo,  attendu  qu'tueun  exemple  ne  peut  lui  être 
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adéquat  dans  l'expérience  extérieure,  laquelle  ne  révèle  pas 
l'intérieur  des  sentiments  et  n'en  donne  qu'une  assurance 
douteuse.  Cependant  comme  tous  les  hommes  devraient  se 
conformer  à  cet  idéal,  et  par  conséquent  le  peuvent,  il  reste 
toujours  possible  que  dans  l'expérience ,  c'est-à-dire  l'his- 
toire, vienne  un  homme  qui ,  par  sa  doctrine  ,  sa  conduite 
et  sa  souffrance,  oiïre  un  modèle  qui  plaise  complètement 
à  Dieu.  Mais  aussi,  dans  cette  manifestation  de  l'homme- 
Dieu,  ce  n'est  pas  ce  qui  tombe  sous  les  sens,  ou  ce  qui 
peut-être  reconnu  par  l'expérience,  qui  serait,  à  propre- 
ment parler,  l'objet  de  la  foi  nécessaire  au  salut,  mais  ce 
serait  l'idéal  déposé  dans  notre  raison,  idéal  que  nous  at- 
tribuerions à  cette  manifestation  de  l'homme-Dieu  ,  parce 
que  nous  la  trouverions  conforme  à  cet  idéal;  et  toujours 
nous  ne  l'attribuerions  que  dans  les  limites  que  permet  l'ob- 
servation extérieure.  Comme  nous  tous,  bien  qu'engendrés 
naturellement,  nous  nous  sentons  obligés,  et  par  consé- 
quent en  état  de  donner  nous-mêmes  de  tels  modèles,  nous 
n'avons  aucune  raison  de  voir  dans  cet  homme  exemplaire 
un  homme  engendré  surnaturellement.  Les  miracles  ne  lui 
sont  pas  non  plus  nécessaires  pour  justifier  sa  mission  ;  il  ne 
faut,  outre  la  foi  morale  h  l'idéal ,  qu'une  chose,  c'est  qu'il 
soit  constaté  historiquement,  que  sa  vie  y  a  été  conforme; 
et  cela  suffit  pour  que  le  monde  ait  foi  en  lui  comme 
exemple  de  l'idéal. 

Maintenant,  celui  qui,  se  sentant  une  pareille  disposition 
morale,  peut  avec  raison  se  fier  assez  en  lui-même  pour 
penser  qu'au  milieu  de  tentations  et  de  souffrances  comme 
celles  qu'on  se  représente  dans  le  type  de  l'humanité  en 
épreuve  de  sa  disposition  morale,  il  resterait  invariablement 
attaché  et  fidèlement  semblable  a  ce  type,  un  tel  homme, 
seul,  a  qualité  pour  se  regarder  comme  un  objet  de  la  com- 
plaisance divine.  S'il  veut  s'élever  à  une  pareille  disposition, 
l'homme  doit  sortir  de  Phomme,  dépouiller  le  vieil  homme, 
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crucifier  sa  chair  ;  réformation  qui  est  essentiellement  jointe 
à  une  série  de  douleurs  et  de  souffrances.  Ces  afflictions,  le 
vieil  homme  les  a  méritées  comme  des  châtiments  ;  mais 
c'est  le  nouveau  qu'elles  frappent;  car  l'homme  régénéré 
qui  les  accepte,  est  devenu  nouveau,  sinon  physiquement 
dans  son  caractère  empirique  et  comme  être  sensible ,  du 
moins  moralement  dans  ses  sentiments  changés  et  comme 
être  intelligible.  De  cette  façon,  le  changement  de  senti- 
ment Ta  mis  dans  la  disposition  morale  qui  était  celle  du 
61s  de  Dieu;  par  conséquent,  ce  qui  était  à  proprement 
parler  une  substitution  de  l'homme  nouveau  pour  l'ancien, 
peut  être  considéré,  si  Ton  personnifie  l'idée ,  comme  une 
substitution  du  Gis  de  Dieu,  et  l'on  peut  dire  que,  comme 
notre  substitut,  il  porte  lui-même  la  coulpc  du  péché  pour  les 
hommes,  pour  tous  ceux  qui  croient  pratiquement  en  lui; 
que,  comme  notre  rédempteur,  par  la  passion  et  la  mort  il 
satisfait  à  la  justice  suprême;  et  que,  comme  notre  inter- 
cesseur, il  nous  permet  d'espérer  que  nous  paraîtrons  justi- 
ces devant  le  juge;  car  la  souffrance  à  laquelle  l'homme 
nouveau,  en  mourant  pour  le  vieil  homme,  doit  incessam- 
ment se  soumettre  dans  sa  vie,  est  figurée  dans  le  représen- 
tant de  l'humanité  comme  une  mort  soufferte  une  fois 
pour  toutes  (1). 

Kant,  comme  Schleiermacher,  dont  la  christologie  rap- 
pelle a  plusieurs  égards  celle  de  Kant  (2),  ne  va,  non  plus, 
que  jusqu'à  la  mort  du  Christ  dans  l'élaboration  h  laquelle 
il  soumet  la  christologie  de  l'Église.  Quant  h  la  résurrection 
et  à  l'ascension,  il  dit  qu'elles  ne  peuvent  pas  être  utilisées 
pour  la  religion  dans  les  limites  de  la  seule  raison,  parce 
qu'elles  conduiraient  h  la  matérialité  de  tous  les  êtres  de 
l'univers.  Cependant,  d'un  autre  côté,  il  retient  h  ces  faits, 
et  en  argumente  comme  de  symboles  d'idées  rationnelles, 

(i)L.  c.  2">»  Stuck,  l"r  Absclin.,  (2)  Comme  Baor  le  fait  roir,  Christl. 

8<"  Stock ,  lt«  Abtblg.  Gno*ù9  S.  660  ff. 
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comme  d'images  qui  peignent  l'entrée  dans  le  séjour  de  la 
félicité,  c'est-à-dire  dans  la  communion  avec  tous  les  bons. 
Mais,  à  l'eucontre  de  ce  symbolisme,  Tieflrunk  a  déclaré, 
avec  encore  plus  de  précision,  que  sans  la  résurrection  l'his- 
toire de  Jésus  finirait  en  une  catastrophe  pénible  ;  que  l'œil 
se  détournerait,  avec  tristesse  et  répugnance,  d'un  événe- 
ment où  le  modèle  de  l'humanité  tomberait  victime  d'une 
fureur  profane,  et  où  la  scène  serait  close  par  une  mort  aussi 
imméritée  que  douloureuse  ;  qu'il  fallait  que  cette  histoire 
fût  couronnée  par  l'accomplissement  d'une  attente  vers  la- 
quelle chacun  se  sent  moralement  attiré  d'une  manière  irré- 
sistible, c'est-à-dire  par  le  passage  en  une  immortalité  ré- 
munératrice (t). 

De  la  môme  façon,  De  Wetle  a  attribué  à  l'histoire  évan- 
gélique ,  comme  a  toute  histoire,  et  en  particulier  h  l'his- 
toire de  la  religion  ,  un  caractère  symbolique,  idéal ,  eo 
vertu  duquel  elle  est  l'expression  et  l'image  de  l'esprit  hu- 
main et  de  ses  aptitudes.  L'histoire  de  la  conception  mira- 
culeuse de  Jésus,  dit  ce  théologien,  représente  l'origine 
divine  de  la  religion  ;  les  récits  de  ses  miracles  figurent  la 
force  indépendante  que  possède  l'esprit  humain,  et  la  doc- 
trine sublime  de  la  confiance  spirituelle  que  l'homme  prend 
en  lui-même  ;  sa  résurrection  est  le  type  de  la  victoire  de  la 
vérité,  le  signe  avant-coureur  du  triomphe  qui  s'accom- 
plira un  jour,  du  bien  sur  le  mal;  son  ascension  est  le  sym- 
bole de  la  splendeur  éternelle  de  la  religion.  Les  idées 
fondamentales  religieuses  que  Jésus  a  énoncées  dans  sa 
doctrine,  se  manifestent  avec  autant  de  clarté  dans  son  his- 
toire. Son  histoire  est  l'expression  de  l'enthousiasme  dans 
le  courageux  ministère  de  Jésus  et  dans  la  victorieuse  puis- 
sance de  son  apparition;  de  la  résignation ,  dans  sa  lutte 
avec  la  méchanceté  des  hommes,  dans  la  mélancolie  de  ses 

(1)   Censurées  chruU.  protetttntUcken  Lehrbeçriffs ,  3,  S.  180. 
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avertissements,  et,  avant  tout,  dans  sa  mort.  Le  Christ  sur 
la  croix  est  l'image  de  l'humanité  purifiée  par  le  sacrifice  ; 
nous  devons  tous  nous  crucifier  avec  lui,  afin  de  renaître 
avec  lui  à  une  nouvelle  vie.  Enfin,  l'idée  de  la  dévotion  est 
le  ton  dominant  de  l'histoire  de  Jésus,  car  chaque  moment 
de  sa  vie  est  consacré  a  la  pensée  de  son  père  céleste  (1). 
Déjà  antérieurement,  Horst  avait  exprimé,  avec  une  clarté 
particulière,  cette  vue  symbolique  de  l'histoire  de  Jésus. 
Tout  ce  qu'on  raconte  du  Christ,  dit  cet  auteur,  est-ce  his- 
toire véritable  ?  Cette  question  peut  maintenant  nous  être 
passablement  indiiïérente ,  et  d'ailleurs  nous  ne  sommes 
plus  en  état  de  la  résoudre.  Il  y  a  plus,  si  nous  voulons  être 
francs  avec  nous-mêmes,  nous  avouerons  que  la  partie  éclai- 
rée de  nos  contemporains  ne  voit  plus  que  des  fables  dans 
ce  qui  était  de  l'histoire  sacrée  pour  l'antique  foi  des  chré- 
tiens; les  récits  de  la  naissance  surnaturelle  du  Christ,  de 
ses  miracles,  de  sa  résurrection,  de  son  ascension,  doivent 
être  rejetés  comme  étant  en  contradiction  avec  les  lois  de 
notre  faculté  de  connaître.  Mais,  si  on  les  conçoit,  non  plus 
avec  l'entendement  seul  comme  de  l'histoire,  mais  comme 
de  la  poésie  avec  le  sentiment  et  l'imagination,  on  trouvera 
que  rien  n'est  arbitraire  dans  ces  récits,  et  que  tout  y  a  ses 
Attaches  dans  les  profondeurs  de  l'esprit  humain,  et  dans  les 
points  par  lesquels  il  touche  a  la  divinité.  Vue  sous  ce  jour, 
l'histoire  du  Christ  permet  qu'on  y  rattache  tout  ce  qui  est 
important  pour  la  conscience  religieuse,  vivifiant  pour  une 
âme  pure  ,  attrayant  pour  un  sentiment  délicat.  Cette  his- 
toire est  une  belle  et  sainte  poésie  de  l'humanité  générale  , 
où  se  réunissent  tous  les  besoins  de  notre  instioct  religieux; 
et  cela  est  h  la  fois  le  plus  grand  honneur  du  christianisme 
et  la  plus  grande  preuve  de  sa  valeur  universelle.  L'histoire 
de  l'évangile  est ,  au  fond ,  l'histoire  de  la  nature  humaine 

(1)   Rehgm»  mmd  Tk§oUgie%  Vrr  AUchnitt,  Kap.  S.  Compares  Bibl  Dogm., 
S  155;  KirMchf.SQhn. 
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ramenée  à  une  conception  idéale,  et  elle  nous  montre  dans 
la  vie  d'un  individu  ce  que  l'homme  doit  être,  ce  qu'il  peut 
véritablement  devenir  en  s'unissant  à  lui  et  en  suivant  sa 
doctrine  et  son  exemple.  Ce  n'est  pas  nier  que  Paul,  Jean, 
Matthieu  et  Luc  aient  vu  des  faits  et  une  histoire  certaine 
dans  ce  qui  ne  peut  plus  nous  paraître  dorénavant  qu'une 
fiction  sacrée.  Mais,  à  leur  point  de  vue,  cela  était  fait  sacré, 
histoire  sacrée,  justement  par  le  même  motif  qui  fait  qu'au* 
jourd'hui,  à  notre  point  de  vue,  cela  est  mythe  sacré,  fic- 
tion sacrée.  Il  n'y  a  de  changées  que  les  manières  de  voir: 
la  nature  humaine,  et  en  elle  l'instinct  religieux,  restent  tou- 
jours les  mêmes.  Ces  hommes,  dans  le  monde  où  ils  vivaient, 
avaient  besoin,  pour  ranimer  les  dispositions  religieuses  et 
morales  dans  le  cœur  de  leurs  contemporains,  d'histoires 
et  de  faits  dont  le  fond  essentiel  était  cependant  constitué  par 
des  idées.  Ces  faits  ont  vieilli  pour  nous,  ils  sont  devenus 
douteux,  et  ce  n'est  que  pour  les  idées  qui  y  reposent,  que 
les  récits  qui  les  contiennent  restent  un  objet  de  respect  (l). 
Au  nom  de  la  conscience  de  l'Église,  il  fut  objecté  tout 
d'abord  qu'au  lieu  du  trésor  de  réalité  divine  que  la  foi 
trouve  dans  l'histoire  du  Christ,  cette  explication  substi- 
tuait une  collection  d'idées  vides  et  de  vaincs  notions  idéa- 
les, et  qu'au  lieu  d'accorder  une  actualité  consolante,  elle 
bornait  tout  h  une  possibilité  écrasante.  En  place  de  la  cer- 
titude que  Dieu  s'est  réellement  une  fois  réuni  à  la  nature 
humaine,  c'est  une  pauvre  compensation  que  de  dire  que 
l'homme  doit  être  animé  de  sentiments  divins;  en  place  de 
la  tranquillité  que  procure  aux  fidèles  la  rédemption  opérée 
par  le  Christ,  ce  n'est  pas  un  équivalent  que  de  leur  mettre 
sous  les  yeux  l'obligation  de  se  racheter  eux-mêmes  du 
péché.  Par  cette  conception  théologique,  l'homme  se  trouve 
rejeté  du  monde  concilié  où  le  met  le  christianisme,  dans  un 

(1)   IJee ii  ûltr  Mythologie  u.  t.  w.t  dans  Ilenkcs  neues  Magazin,  0*  S.  &5&  flf. 
Comparez  Ucnke's  Muséum,  3,  S.  A55. 
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monde  non  réconcilié,  d'un  monde  de  bonheur  dans  un 
monde  de  malheur;  car  là  où  il  faut  encore  accomplir  la 
réconciliation,  où  il  faut  encore  atteindre  la  félicité,  là  le 
règne  de  I  hostilité  et  du  malheur  n'a  pas  cessé.  Il  y  a  plus, 
l'espérance  de  sortir  jamais  complètement  de  cet  état  est 
illusoire  d'après  les  principes  mêmes  de  cette  conception, 
qui  n'admet  qu'une  approximation  infinie  vers  l'idée;  or,  ce 
qui  ne  peut  s'atteindre  que  par  un  progrès  infini,  n'est  pas, 
dans  le  fait,  en  état  d'être  atteint. 

Mais  ce  n'est  pas  la  foi  seule,  c'est  aussi  la  science  qui , 
dans  son  élaboration  la  plus  récente,  a  trouvé  insuffisant  ce 
point  de  vue.  Elle  a  reconnu  que,  faire  des  idées  une  simple 
possibilité  à  laquelle  ne  corresponde  aucune  actualité  réelle, 
c'est  les  supprimer,  de  même  que  c'est  réduire  au  fini  l'in- 
fini que  d'en  faire  ce  qui  reste  toujours  au  delà  du  fini  ;  elle 
a  compris  que  l'infini  a  son  existence  dans  la  production  et 
la  suppression  alternatives  des  existences  finies;  que  l'idée 
a  sa  réalisation  dans  la  totalité  de  ses  manifestations;  que 
rien  ne  peut  naître  qui  n'existe  déjà  en  soi  ;  et  que,  pour 
l'homme  aussi ,  on  ne  peut  exiger  qu'il  se  réconcilie  avec 
Dieu  et  qu'il  s'associe  au  sentiment  divin,  qu'autant  que 
cette  réconciliation  et  cette  association  sont,  en  elles-mêmes, 
déjà  accomplies. 

§  CXLVIII. 
Christologie  de  l'École  spéculative. 

Déjà  Kant  avait  dit  que  le  bon  principe  est  invisibleraent 
descendu  du  haut  du  ciel  au  sein  de  l'humanité,  non  pas 
seulement  à  une  certaine  époque,  mais  depuis  l'origine  du 
genre  humain;  etSrhelling  posa  le  principe,  que  l'incarna- 
tion de  Dieu  est  une  incarnation  de  toute  éternité (1).  Mais, 

(i)  roristmngei*  mhtr  diê  Mêlkod*  de4  «Ufdtmischên  SiuMmms,  S.  192. 
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tandis  que  par  cette  expression  le  premier  n'avait  entendu 
que  la  disposition  morale  implantée  dès  l'origine  au  cœur 
de  l'homme  avec  l'idéal  qui  la  dirige ,  et  la  possibilité  d'y 
atteindre  qui  lui  est  ouverte,  le  dernier  entendait,  par  le 
fils  de  Dieu  Tait  homme,  le  fini  lui-même  tel  qu'il  tombe 
sous  la  conscience  de  l'homme,  et  qui,  dans  sa  distinction 
d'avec  l'infini,  avec  lequel  il  n'est  pas  moins  identique, 
parait  comme  un  Dieu  souffrant  et  soumis  aux  conditions 
temporelles. 

Dans  la  plus  récente  philosophie,  cela  a  été  développé 
de  la  manière  suivante  (1).  Si  Dieu  est  dit  esprit,  il  en  ré- 
sulte déjà,  comme  l'homme  est  aussi  esprit,  qu'en  soi  I'ud 
et  l'autre  ne  sont  pas  différents.  La  connaissance  de  Dieu  en 
tant  qu'esprit  comporte  quelque  chose  de  plus;  la  propriété 
essentielle  de  l'esprit  est,  en  se  différenciant  lui-même,  de 
rester  identique  avec  lui-même,  de  se  posséder  lui-même 
dans  un  autre  que  lui-même.  Cela  implique  que  Dieu  n'est 
pas  un  infini  inaccessible  qui  réside  obstinément  en  dehors 
et  au-dessus  du  fini ,  mais  qu'il  y  pénètre,  et  que  la  nature 
finie,  c'est-a-dirc  le  monde  et  l'esprit  humain,  n'est  qu'une 
aliénation  qu'il  fait  de  lui-même,  et  de  laquelle  il  ressort 
éternellement  pour  rentrer,  éternellement  aussi,  dans  l'unité 
avec  lui-môme.  L'homme  n'a  pas  de  vérité,  en  tant  qu'es- 
prit fin  et  se  tenant  à  sa  nature  finie;  Dieu  à  son  tour  n'a 
point  de  réalité  en  tant  qu'esprit  inGni  et  se  renfermant 
dans  son  infinité;  l'esprit  infini  n'est  esprit  réel  que  quand 
il  s'ouvre  aux  esprits  finis,  de  même  que  l'esprit  fini  n'est 
vrai  que  quand  il  s'enfonce  dans  l'infini.  La  vraie  et  réelle 
existence  de  l'esprit  n'est  donc  ni  Dieu  en  soi  ni  l'homme 
en  soi,  mais  elle  est  le  Dieu-homme;  elle  n'est  ni  son  infi- 
nité seule,  ni  sa  nature  finie  seule,  mais  elle  est  le  mouve- 

(I)  ffegets  Phénoménologie  des  Geif  matik ,  S    174  ff.J  Roseskrant*  ,  Ency- 

tes,   S.  551  ff.;  Vorlesungen  iiber  die  elopœdie  der  theol.  WiisenschafUm ,  S. 

Phtlos.  der  Relig.,  2t  S.  234  ff  ;  Mir-  58  ff.  148  ff.  Compares  mes  Écrits' po- 

b«ioec*ke,  Grundiehren  der  christl.  Do#-  lémijuee,  S*»  B«&,  a.  1%  éf. 
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ment  par  lequel  il  se  donne  et  se  retire  de  Tune  à  l'autre, 
mouvement  qui  du  côté  divin  est  la  révélation ,  du  côté 
humain  la  religion. 

Si  Dieu  et  l'homme  sont  un  en  soi,  et  si  la  religion  est 
le  côté  humain  de  cette  unité,  cette  unité  doit  naître  pour 
l'homme  dans  la  religion,  tomber  sous  sa  conscience,  et 
devenir  de  la  réalité.  Sans  doute,  aussi  longtemps  que 
l'homme  ne  sait  pas  encore  qu'il  est  esprit,  il  ne  peut  pas 
non  plus  savoir  que  Dieu  est  homme  ;  tant  qu'il  sera  encore 
esprit  naturel,  il  déifiera  la  nature;  quand  il  sera  devenu 
esprit  sujet  à  la  loi,  époque  où  il  ne  maîtrise  sa  naturalisé 
que  par  le  dehors,  il  posera,  en  face  de  lui,  Dieu  comme 
législateur.  Mais  quand  une  fois,  dans  les  frottements  de 
l'histoire  du  monde,  cette  naturalité  et  cette  loi  auront 
compris,  la  première  sa  corruption,  la  seconde  son  malheur, 
celle-là  sentira  le  besoin  d'avoir  un  Dieu  qui  l'élève  au* 
dessus  d'elle-même,  et  celle-ci  d'en  avoir  un  qui  descende 
jusqu'à  elle.  Du  moment  que  l'humanité  est  assez  mare 
pour  faire  sa  religion  de  cette  vérité  :  que  Dieu  est  homme 
et  que  l'homme  est  de  race  divine,  il  faut,  comme  la  reli- 
gion est  la  forme  sous  laquelle  la  vérité  devient  la  propriété 
de  la  conscience  commune,  que  cette  vérité,  apparaissant 
comme  une  certitude  sensible,  apparaisse  aussi  d'une  ma- 
nière intelligible  à  tous,  c'est-à-dire  il  faut  qu'if  surgisse 
un  individu  humain  que  l'on  sache  être  le  Dieu  présent.  Ce 
Dieu-homme  renfermant  en  un  seul  être  l'essence  divine 
qui  réside  du  côté  de  l'infini,  et  la  personnalité  humaine  qui 
réside  du  côté  du  fini,  on  peut  dire  de  lui  qu'il  a  l'esprit 
divin  pour  père  et  une  mère  humaine.  Sa  personnalité  se 
réfléchissant  non  en  elle-même,  mais  dans  la  substance  ab- 
solue, ne  voulant  rien  être  pour  elle-même,  mais  ne  voulant 
être  que  pour  Dieu,  il  est  sans  péché  et  parfait.  Homme 
d'essence  divine,  il  est  la  puissance  qui  domine  la  nature, 
et  il  fait  des  miracles;  mais,  étant  Dieu  en  une  manifeste» 
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lion  humaine,  il  est  dépendant  de  la  nature,  soumis  aux 
besoins  et  aux  souffrances  qu'elle  impose  :  il  se  trouve  dans 
l'état  d'abaissement.  Faudra-t-il  aussi  qu'il  paie  b  la  nature 
le  dernier  tribut?  La  nécessité  où  est  la  nature  humaine  de 
subir  la  mort  n'empêchc-t-elle  pas  d'admettre  qu'elle  soit 
une,  en  soi,  avec  la  nature  divine?  Non  :  l'homme-Dieu 
meurt,  et  il  montre  par  là  que  s'incarner  a  été  pour  Dieu 
une  chose  sérieuse,  et  qu'il  n'a  pas  dédaigné  de  descendre 
jusqu'aux  profondeurs  les  plus  infimes  de  la  nature  finie, 
parce  qu'il  sait  le  moyen  de  sortir  même  de  cet  abîme  et 
de  reprendre  le  chemin  vers  lui-môme,  parce  qu'il  peut, 
même  après  s'être  aliéné  le  plus  complètement,  rester  iden- 
tique avec  lui-même.  Il  y  a  plus  :  l'homme-Dieu,  étant 
l'esprit  qui  s'est  réfléchi  dans  son  infinité,  est  opposé  aux 
hommes  qui  sont  renfermés  dans  leur  nature  finie;  il  en 
résulte  une  opposition  et  une  lutte  qui  déterminent  que  la 
mort  de  l'hommc-Dieu  sera  violente  et  donnée  par  la  maio 
des  pécheurs,  de  sorte  qu'à  la  souffrance  physique  se  joindra 
la  souffrance  morale  que  causent  l'ignominie  et  l'imputation 
de  crime.  Dieu  trouvant  ainsi  le  chemin  du  ciel  jusqu'au 
tombeau,  il  faut  qu'à  son  tour  l'homme  puisse  trouver  le 
chemin  du  tombeau  jusqu'au  ciel  :  la  mort  du  prince  delà 
vie  est  la  vie  de  l'être  mortel.  Déjà,  par  le  seul  fait  de  son 
entrée  dans  le  monde  en  sa  qualité  d 'homme-Dieu,  Dieu 
s'est  montré  réconcilié  avec  le  monde;  mais  il  est  allé  plus 
loin  :  en  effaçant  par  la  mort  sa  naturalité,  il  a  signalé  la 
voie  par  laquelle  il  effectue  éternellement  la  réconciliation, 
et  cette  voie,  c'est  que,  s'aliénant  jusqu'à  prendre  la  natu- 
ralité, et  supprimant  cette  aliénation,  il  demeure,  par  cette 
alternative  éternelle,  identique  avec  lui-même.  La  mort  de 
l'homme-Dieu  n'étant  que  la  suppression  de  son  aliénation, 
est,  dans  le  fait,  élévation  et  retour  vers  Dieu  ;  par  consé- 
quent, la  mort  est  essentiellement  suivie  de  la  résurrection 
et  de  l'ascension. 
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L/ homme-Dieu,  qui,  pendant  sa  vie,  se  trouvait,  en  face 
de  ses  contemporains,  un  individu  différent  d'eux  et  percep- 
tible aux  sens,  est  soustrait  à  leur  vue  par  la  mort;  il  entre 
dans  leur  imagination  et  leur  souvenir  :  l'unité,  mise  en  lui, 
de  la  divinité  et  de  l'humanité,  devient,  de  la  sorte,  pro- 
priété commune  de  la  conscience;  et  la  chrétienté  doit  ré- 
péter en  elle  spirituellement  les  phases  de  sa  >ie,  qu'il  a, 
lui,  parcourues  corporellemcnt.  Le  fidèle,  se  trouvant  déjà 
au  sein  de  la  nature,  doit  mourir,  comme  le  Christ,  h  la 
nature,  mais  seulement  intérieurement,  comme  lui  mourut 
extérieurement;  il  doit  se  faire  crucifier  et  enterrer  spiri- 
tuellement, comme  le  Christ  corporellement,  afin  que,  par 
la  suppression  de  sa  naturalité,  il  reste,  en  tant  qu'esprit, 
identique  avec  lui-même,  et  participe  h  la  béatitude  et  à  la 
gloire  du  Christ. 

§  GXLIX. 
Dernier  dilemme. 

Par  la,  de  l'idée  de  Dieu  et  de  l'homme  dans  leurs  rap- 
ports réciproques,  est  sortie,  ce  semble,  par  voie  transcen- 
dante, la  vérité  de  la  conception  que  l'Église  se  fait  du  Christ; 
et  nous  sommes  ramenés,  bien  que  par  un  chemin  inverse, 
au  point  de  vue  de  l'orthodoxie.  En  effet,  tandis  que  là  la 
vérité  des  conceptions  de  l'Église  touchant  le  Christ  était 
déduite  de  l'exactitude  de  l'histoire  évangélique,  ici  l'exac- 
titude de  l'histoire  est  déduite  de  la  vérité  des  conceptions. 
Ce  qui  est  rationnel  est  réel  aussi;  l'idée  n'est  pas  seule- 
ment une  possibilité  à  la  façon  de  Kant,  c'est  aussi  une  ac- 
tualité existante;  donc  l'idée  de  l'unité  des  natures  divine 
et  humaine,  ayant  été  démontrée  être  une  idée  rationnelle, 
doit  avoir  aussi  une  existence  historique.  L'unilé  de  Dieu 
avec  l'homme,  dit  en  conséquence  Marhcineke  (1),  s'est 

(i)  Doguuuik,  S  836. 
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réalisée  manifestement  en  la  personne  de  Jésus-Christ;  en 
lui»  d'après  Rosenkranz  (1),  était  concentrée  la  puissance 
divine  sur  la  nature,  il  ne  pouvait  pas  agir  autrement  que 
miraculeusement,  et  l'opération  de  miracles,  qui  nous  parait 
étrange,  lui  était  naturelle.  La  résurrection,  dit  Conradi  (2), 
est  la  suite  nécessaire  de  l'accomplissement  de  sa  personna- 
lité ;  elle  doit  si  peu  nous  surprendre,  qu'au  contraire  nous 
devrions  être  surpris  qu'elle  n'eut  pas  eu  lieu. 

Mais  celte  déduction  lève  telle  donc  les  contradictions 
qui  se  sont  manifestées  dans  la  doctrine  de  l'Église  touchant 
la  personne  et  l'œuvre  du  Christ?  On  n'a  qu'a  comparer, 
avec  le  blême  que  Rosenkranz  a  exprimé  dans  son  examen 
de  la  critique  faite  par  Schleiermacher  de  la  christologie  de 
l'Église,  avec  ce  que  cet  auteur  a  mis  en  place  dans  son  En- 
cyclopédie; on  trouvera  que  les  propositions  générales  de 
l'unité  des  natures  divine  et  humaine  ne  rendent  pas  le  moins 
du  monde  plus  concevable  l'apparition  d'une  personne  en 
qui  cette  unité  aurait  existé  individuellement  d'une  manière 
exclusive.  Si  je  puis  me  figurer  que  l'esprit  divin,  s 'aliénant 
et  s'abaissant,  est  l'esprit  humain,  et  l'esprit  humain,  ren- 
trant en  lui-même  et  s'élevant  au-dessus  de  lui-même,  est 
l'esprit  divin,  je  ne  puis  pas  pour  cela  imaginer  comment 
la  nature  divine  et  la  nature  humaine  auraient  formé  les 
parties  intégrantes,  distinctes  et  cependant  réunies,  d'une 
personne  historique.  Quand  je  vois  que  l'esprit  de  l'huma* 
nité,  en  vertu  de  son  unité  avec  l'esprit  divin,  prend  de  plus 
en  plus,  dans  le  cours  de  l'histoire,  le  caractère  de  puis- 
sance dominant  la  nature,  cela  est  tout  autre  chose  que  de 
concevoir  un  individu  pourvu  d'une  semblable  puissance 
pour  exécuter  des  actes  individuels  volontaires.  Enfin,  s'il 
est  vrai  que  la  suppression  du  caractère  naturel  soit  la  résur- 


(1)  EntyelopmdU,  S.  160.  Beceru,  des  L.  J..Jahrbùch4rJ.  wist. 

(2)  Setùsbewusslein   und    Offenba-       Krilik,  1836,  mai,  S.  699  £f. 
rung,  S.  295  f.  Comparez  Bauer,  dauslet 
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rection  de  l'esprit,  on  n'en  déduira  jamais  qu'un  individu 
soit  ressuscité  corporellement. 

Ainsi  nous  serions  retombés  an  point  de  vue  de  Kant, 
que  nous-même  nous  avons  trouvé  insuffisant;  car,  si  ridée 
n'a  pas  de  réalité,  elle  est  une  possibilité  vide  et  un  vain 
idéal.  Mais  supprimons-nous  donc  toute  réalité  do  l'idée? 
Nullement;  nous  ne  supprimons  que  la  réalité  qui  ne  dé- 
coule pas  des  prémisses  (I).  Si  l'on  attribue  de  la  réalité  à 
l'idée  de  l'unité  des  natures  divine  et  humaine,  est-ce  à  diro 
qu'il  Taille  qu'elle  soit  devenue  réelle  en  une  fois,  dans  un 
individu,  comme  jamais  elle  ne  l'avait  été  auparavant,  et 
comme  jamais  elle  ne  le  sera  h  l'avenir?  Ce  n'est  pas  là  le 
procédé  par  lequel  l'idée  se  réalise;  elle  ne  prodigue  pas 
toute  sa  richesse  o  une  seule  copie  pour  Aire  avare  envers 
toutes  les  autres  (2);  elle  ne  s'imprime  pas  complètement 
dans  celte  copie  unique,  pour  ne  laisser  jamais  dans  toutes 
les  autres  qu'une  empreinte  incomplète;  mais  elle  aime  h 
déplojer  ses  trésors  dans  une  variété  de  copies  qui  se  com- 
plètent réciproquement,  dans  une  alternative  d'individus  qui 
\iennent  et  qui  passent  h  leur  tour.  Et  n'est-ce  pas  \h  uno 
vraie  réalité  de  l'idée?  L'idée  de  l'unité  des  natures  divine 
et  humaine  n'est-elle  pas,  si  j'en  conçois  l'humanité  comme 
la  réalisation,  une  idée  réelle  dans  un  sens  infiniment  plus 
élevé  que  si  je  limite  cette  réalisation  h  un  individu?  Une 
incarnation  éternelle  de  Dieu  n'csl-clle  pas  plus  vraie  qu'uno 
incarnation  bornée  h  un  point  dans  le  temps? 

Telle  est  la  clef  de  toute  la  chrislologie.  Le  sujet  des 
attributs  que  l'Église  donne  au  Christ  est,  au  lieu  d'un 
individu,  une  idée,  mais  une  idée  réelle,  et  non  une  idée 
sans  réalité,  h  la  façon  de  Kant.  Placées  dans  un  individu, 
dans  un  Dieu-homme,  les  propriétés  et  les  fonctions  que 


(4)  Compares  à  ce  «fi}el  me*  Écrito      donné*  dans  U  cahier  cite  de  mt%Étrk$ 
polémiqua ,  S  Hef  t  %  S.  68  ff.  1 25.  poUmif* ,  p.  il  9. 

(5)  Il  fini    comparer  l'explication 
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PÉHise  attribue  au  Christ  se  contredisent;  elles  concordent 
dans  Tidée  de  l'espèce.  L'humanité  est  la  réunion  des  deux 
natures  :  le  Dieu  fait  homme,  c'est-ù-dire  l'esprit  infini  qui 
s'est  aliéné  lui-même  jusqu'à  la  nature  finie,  et  l'esprit  fini 
qui  se  souvient  de  son  infinité.  Elle  est  l'enfant  de  la  mère 
visible  et  du  père  invisible,  de  l'esprit  et  de  la  nature.  Elle 
est  celui  qui  fait  des  miracles;  car,  dans  le  cours  de  l'his- 
toire humaine,  l'esprit  maîtrise  de  plus  en  plus  complète- 
ment la  nature  au  dedans  comme  au  dehors  de  l'homme, 
et  celle-ci,  en  face  de  lui,  descend  au  rôle  de  matière  inerte 
sur  laquelle  son  activité  s'exerce  (1).  Elle  est  l'impeccable, 
car  la  marche  de  son  développement  est  irréprochable;  la 
souillure  ne  s'attache  jamais  qu'a  l'individu ,  elle  n'atteint 
pas  l'espèce  et  son  histoire.  Elle  est  celui  qui  meurt,  res- 
suscite et  monte  au  ciel;  car,  pour  elle,  du  rejet  de  sa  na- 
turalité  procède  une  vie  spirituelle  de  plus  en  plus  haute; 
et  du  rejet  du  fini  qui  la  borne  comme  esprit  individuel, 
national  et  planétaire,  procède  son  unité  avec  l'esprit  infini 
du  ciel.  Par  la  foi  h  ce  Christ ,  particulièrement  à  sa  mort 
et  à  sa  résurrection,  l'homme  se  justifie  devant  Dieu  ;  c'est- 
à-dire  que  l'individu  lui-même,  en  vivifiant  dans  lui  l'idée 
de  l'humanité,  participe  h  la  vie  divinement  humaine  de 
l'espèce  (2),  surtout  si  l'on  considère  que  la  seule  voie 
pour  arriver  a  la  véritable  vie  spirituelle  est  la  négation 
de  la  naturalité  et  de  la  sensibilité,  lesquelles  sont  déjà  elles- 
mêmes  la  négation  de  l'esprit,  de  sorte  que  c'est  la  négation 
de  la  négation. 

Cela  seul  est  le  fond  absolu  de  la  christologie,  dont  la 

(1  )  Voyez  anssi>#là-dessns,  une  ex  pli-  ticlle,  mais  non  personnelle.  I/nnité  qui, 

cation  dans  mes  Écrits  polémiques,  3,  en  mm  ,  existe  dans  la  disposition  de  l'es 

S.  {  66.  ]>rir,  e»t  de  tons  temps  dans  !cs  individus 

(2)  Cela   suffit   pour  réfuter  le  rc-  mirant  les  différentes  proportinos  de 

protlie   que   Srlialler    ((ter    hi*tnrische  leur  développement  religieux  ;  par  c«in- 

Chri.tus  und  die  Philosophie,  S.  64  ff.)  fréquent,  l'unité  substantielle  est  deve- 

•  fait  à  la  manière  de  voir  ici  exposée ,  a  nue  ,  à  différents  degrés,  union  persou- 

savoir  qu'elle  enseignait  une  unité  de  uellc. 
Dieu  avec  l'homme,  seulement  substan- 
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forme  historique  est  Tunique  cause  qui  le  fuit  paraître  tenir 
à  la  personne  et  à  l'histoire  d'un  individu.  Schlciermacher 
a  eu  tout  à  fait  raison  quand  il  a  dit  qu'il  sentait  que  l'opi- 
nion de  l'école  spéculative  ne  laissait  guère  à  la  personne 
historique  du  rédempteur  plus  que  l'opinion  des  Êbionites 
ne  lui  avait  laissé  jadis  (i).  L'histoire  sensible  de  l'individu, 
dit  Hegel»  n'est  que  le  point  de  départ  pour  l'esprit.  La  foi, 
commençant  par  la  sensation,  a  devant  elle  une  histoire 
temporelle;  ce  qu'elle  lient  pour  vrai,  c'est  l'événement 
extérieur  ordinaire;  et  la  manière  de  le  certifier  est  la  ma- 
nière historique,  juridique,  qui  constate  un  fait  par  la  cer- 
titude des  sens  et  par  la  confiance  morale  qu'inspirent  les 
témoins.  Mais  l'esprit  trouve,  dansées  données  extérieures, 
l'occasion  de  faire  tomber  sous  sa  conscience  l'idée  de  l'hu- 
manité une  avec  Dieu,  et  dès  lors  il  contemple,  dans  l'his- 
toire dont  il  s'agit,  le  mouvement  de  cette  idée;  désormais, 
l'objet  est  complètement  transformé  :  d'empirique  et  sen- 
sible, il  est  devenu  spirituel  et  divin;  et  l'esprit  prend  sa 
raison  d'y  croire,  non  dans  l'histoire,  mais  dans  la  philoso- 
phie. En  cessant  d'être  histoire  sensible  pour  passer  dons 
le  domaine  de  l'absolu,  cette  histoire  cesse  en  même  temps 
d'être  essentielle;  elle  descend  à  une  place  secondaire  au- 
dessus  de  laquelle  est  le  terrain  propre  de  la  vérité  spiri- 
tuelle; elle  devient  un  rêve  lointain  qui,  n'ayant  d'existence 
que  dans  le  passé,  ne  participe  pas,  comme  l'idée  y  participe, 
à  la  perpétuité  de  l'esprit  toujours  présent  à  lui-même  (2). 
Déjà  Luther  a  mis  les  miracles  corporels  au-dessous  des 
miracles  spirituels,  qui,  suivant  lui,  sont  les  grands  et  vrais 
miracles.  Eh  quoi  !  nous  prendrions  à  quelques  guérisons 
opérées  en  Galilée  un  plus  haut  intérêt  qu'aux  miracles  de 
la  vie  morale  et  de  l'histoire  du  monde,  qu'ù  la  domination 

(\)  Zwriles  Sentischieihen.  sur  la   |  erkonoe  du  Christ  ri  l'histoire 

(2*  y<  iUs»inf>rn  nf-cr  Hi«  Philosophie  oangclique  dan»  met  Èv  fit*  polémiques, 

Atr  Religion  .  2,  S.  2(53  (f.  ('••nipari-K  la  3  Ucft,  a  i»arûr  de  la  page  70. 

rôuuuin  dea  diftérenti  énoncé*  de  Hegel 
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croiront  immensément  de  l'homme  sur  la  nature,  qu'à  la 
puissance  irrésistible  de  l'idée  h  laquelle  les  mnsses  de  sub- 
stance inerte  et  sans  idée,  quelque  vastes  qu'elles  soient, 
ne  peuvent  pas  opposer  une  résistance  durable?  Des  aven- 
tures isolées,  insignifiantes  au  fond,  seraient  de  plus  de  va- 
leur pour  nous  que  l'universalité  des  événements,  unique- 
ment parce  qu'ici  nous  supposons,  sans  la  comprendre,  une 
marche  conforme  aux  lois  de  la  nature,  et  que  14  nous  sup- 
posons le  contraire?  Ce  serait  contredire  en  face  ce  qu'il  v 
a  de  meilleur  dans  la  conscience  de  notre  temps,  dont 
Schleicrmncher  a  dit  avec  justesse  et  d'une  façon  définitive  : 
L'intérêt  de  la  piété  ne  peut  plus  faire  nattre  le  besoin  de 
concevoir  un  bit  de  telle  sorte  que  dans  la  dépendance  de 
Dieu  il  cessât  d'n\oir  ses  conditions  dans  l'enchaînement  de 
la  nature,  attendu  que  nous  ne  pensons  plus  que  la  toute- 
puissance  divine  se  manifeste  avec  plus  de  grandeur  dans 
l'interruption  de  Tordre  naturel  que  dans  la  marche  régu- 
lière de  cet  ordre.  De  même,  si  nous  concevons  l'incarna- 
tion, la  mort  et  la  résurrection,  le  duplex  negalio  affirmât, 
comme  la  circulation  étemelle,  comme  la  pulsation  à  jamais 
renouvelée  de  la  vie  divine,  quel  intérêt  particulier  peut 
s'attacher  5  un  fait  isolé  qui  n'a  d'autre  valeur  que  de  re- 
présenter symboliquement  ce  mouvement  éternel  ?  Dans  la 
christologie,  notre  temps  veut  être  conduit  h  l'idée  dans  le 
fait,  à  l'espèce  dans  l'individu  ;  une  dogmatique  qui,  dans 
le  Christ,  s'arrête  à  lui  comme  individu,  est,  non  pas  une 
dogmatique,  mais  un  sermon. 

§CL. 
fouis  de  eonciliattoiu  Conclusion, 

Si,  dans  tous  les  cas,  la  christologie  scientifique  doit  s'é- 
lever au-dessus  de  Jésus  en  tant  que  personne  historique,  il 
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est  un  point  en  vue  duquel  il  faudra  toujours  qu'elle  re- 
tienne h  lui.  A  la  tôle  de  tous  les  actes,  et  par  conséquent 
des  actes  qui  appartiennent  à  l'histoire  de  l'humanité,  sont 
placés  des  individus  qui  réalisent  l'idée  substantielle  (1).  En 
général,  toutes  les  différentes  directions  dans  lesquelles  les 
trésors  de  la  vie  divine  se  déploient  au  sein  de  l'humanité, 
telles  que  l'art,  la  science,  etc.,  sont  occupées  par  d'illustres 
individus  (*2);  en  particulier  sur  le  terrain  de  la  religion,  au 
moins  dans  le  domaine  du  monothéisme,  toutes  les  époques 
nouvelles,  toutes  les  rénovations  caractéristiques  dépendent 
do  personnages  éminents.  Seul ,  le  christianisme  ferait-il 
exception  h  ce  type  ?  La  création  spirituelle  la  plus  puis- 
sante n'aurail-elle  pas  d'auteur  assignable,  et  ne  serait-elle 
que  le  résultat  de  la  rencontre  de  forces  et  de  causes  dissé- 
minées? 

La  critique,  qui  n'a  jamais  prétendu  nier  cette  face  des 
choses,  a  été  provoquée  5  la  mettre  particulièrement  en 
lumière,  et  elle  l'a  été  par  des  voix  différentes  qu'elle  a 
entendues  avec  plaisir  (3).  Cette  reflexion  place  Jésus  dans 
Ij  catégorie  des  individus  doués  de  hautes  facultés,  dont  la 
vocation,  dans  les  différents  domaines  de  la  vie,  est  d'élever 
le  développement  de  l'esprit  h  des  degrés  supérieurs;  indi- 
vidus que  nous  désignons  d'ordinaire  par  le  titre  de  génies 
dans  les  branches  extra-religieuses,  et  particulièrement 
dans  celles  de  l'art  et  de  la  science.  Ce  n'est  pas  sans  doute 
encore  ramener  le  Christ  dans  ce  qui  est,  à  proprement 
parler,  le  sanctuaire  chrétien ,  ce  n'est  que  le  placer  dans 
la  chapelle  d'Alexandre  Sévère,  h  côté  d'Orphée  et  d'Ho- 
mère, où  il  se  trouve  non  seulement  h  côté  de  Moïse , 

(4)  Hegel,  Rcchuphilnsophie ,  $358»  Jesu  von  Strauss,  im  KerhœUnlts  zur 

6.  443.  SckUiermmehai'sehem  Dignité*  dos  Rgtim 

(J,  Comparez  mes  Ecrits  polémiques ,  giansti/ier* ,  theolt  Stud.   m.  Kr.  1837, 

S,  S.  70.  8.  405;  SHialler,  Der  kittorûtks  Cens* 

(3)  Ullmann.  dans  ton  Examen  Je  la  tus  u.  dis  Philosophie ,  S.  96  ff.  Coro- 

Fie  th  Jetas,  thëût.  Stmttien  ».  Kriiiken.  pares  M  ttéat  fem|*  dm  Éeriés  p*U- 

1836,  S.  8 1 8  ff ,  et  dan*  JntworUekrsi-  nuques ,  1.  c,  S.  149  ff. 
h**,  S.  26  ff.;  Scliweiter,  dos  Lshen 
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mais  encore  à  côté  de  Mahomet,  et  où  même  il  ne  doit  pas 
dédaigner  la  compagnie  d'Alexandre  et  de  César ,  de  Ra- 
phaël et  de  Mozart.  Ce  rapprochement  inquiétant  disparait 
cependant  en  partie  par  deux  raisons  :  la  première,  c'est 
qu'entre  les  différents  domaines  où  peut  se  développer  la 
force  créatrice  du  génie,  fille  de  la  divinité,  le  domaine  de 
la  religion  non  seulement  est  placé  d'une  manière  gêné- 
raie  en  tête  de  tous  les  autres,  mais  encore  remplit  pour 
tous  les  autres  l'office  du  centre  h  l'égard  de  la  circonfé- 
rence; car,  dans  la  religion  seule,  l'esprit  divin  tombe  im- 
médiatement sous  la  conscience  de  l'esprit  humain,  tandis 
que  dans  tous  les  autres  domaines  il  n'y  tombe  que  média* 
tement  et  par  l'intermédiaire  de  pensées,  d'images,  de 
couleurs,  de  tons,  etc.  Aussi  peut-on  dire  du  fondateur  de 
religion  dans  un  tout  autre  sens  que  du  poêle,  du  philo- 
sophe, etc.,  que  Dieu  se  manifeste  en  lui.  La  seconde  raison, 
c'est  que,  même  dans  le  domaine  religieux,  le  Christ,  étant 
l'auteur  de  la  plus  haute  religion,  dépasse  les  autres  fonda- 
teurs de  religion. 

Mais,  en  admettant  que  le  Christ,  au  point  culminant 
de  la  vie  spirituelle,  sur  le  terrain  de  la  communion  la  plus 
intime  de  l'être  divin  et  humain,  est  le  plus  grand  parmi  tous 
ceux  dont  le  génie  créateur  s'est  développé  sur  le  même 
théâtre,  cela,  dira-l-on,  n'est  valable  que  pour  les  temps 
qui  se  sont  écoulés.  Quant  à  l'avenir,  nous  n'avons,  ce  sem- 
ble, rien  qui  nous  garantisse  qu'il  ne  viendra  pas  un  autre 
qui,  bien  que  non  attendu  par  la  chrétienté,  égale  ou  même 
surpasse  le  Christ.  De  même  que  Thaïes  et  Parménidc  ont 
été  suivis  de  Socrate  et  de  Platon,  et  que  sur  le  terrain 
même  de  la  religion  Moïse  l'a  été  du  Christ,  de  même  qu'il 
est  possible  dans  toutes  les  autres  branches  d'admettre  que 
l'avenir  engendrera  des  génies  égaux  ou  même  supérieurs 
aux  génies  déjà  produits,  de  même  il  semble  qu'une  possi- 
bilité semblable  n'est  pas  contestable  sur  le  terrain  de  la 
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religion.  Sans  doute  tout  peuple  a  ses  époques  réglées  ou  il 
:  grandit,  fleurit  et  décroît ,  et  il  y  a  un  moment  h  partir 
.  duquel  on  n'a  plus  droit  d'attendre  des  manifestations 
:  supérieures  dans  les  différents  départements  de  sa  vie  spiri- 
tuelle, et  où  l'Age  d'or  est  suivi  de  l'âge  d'argent,  de  l'Age 
d'airain,  etc.;  mais  le  type  de  l'évolution  d'une  nation  en 
particulier  ne  peut  pas  être  opposé  là  où  il  s'agit  de  la  reli- 
gion, bien  commun  de  plusieurs  peuples.  Ce  qui  est  vrai, 
c'est  que  ni  dans  les  limites  qui  circonscrivent  un  peuple , 
ni  même  indépendamment  de  ces  limites,  il  n'est  permis 
de  dire  que  les  génies  qui  se  suivent  dans  une  branche , 
soient  toujours  nécessairement  plus  grands  que  ceux  qui  ont 
précédé  ;  leur  différence  est  souvent  une  différence  de  qua- 
lité, sans  être  en  même  temps  une  différence  de  quantité; 
c'est  ainsi  qu'il  n'est  guère  possible  de  soutenir  que  Sopho- 
cle ait  été  un  plus  grand  poëte  qu'Homère,  et  César  ou 
Napoléon  un  plus  grand  capitaine  qu'Alexandre.  Cependant 
l'exactitude  sera  ici  plus  grande  à  reconnaître  que  les  gé- 
nies postérieurs  ne  sont  pas  placés  au-dessus  des  génies  an- 
térieurs en  vertu  des  facultés  qui  leur  ont  été  départies,  ou 
de  leurs  œuvres  personnelles,  et  qu'ils  le  sont  parce  qu'ils 
ont  eu  h  utiliser  et  à  élaborer  non  seulement  l'héritage 
des  hommes  éminents  qui  les  ont  précédés  dans  leur  spé- 
cialité ,  mais  encore  en  général  les  conquêtes  spirituelles 
des  siècles  qui  se  sont  écoulés  jusqu'à  eux.  Sans  doute  on  ne 
dira  pas  que  Napoléon  est  un  plus  grand  génie  militaire  que 
César  ;  pourtant  il  a  résolu  des  problèmes  stratégiques  plus 
élevés,  qui ,  au  temps  de  César,  n'étaient  pas  encore  posés 
ou  qui  n'étaient  pas  solubles  par  manque  de  moyens.  On  ne 
voudra  pas,  non  plus,  soutenir  ni  que  Shakespeare  ait  été 
un  plus  grand  génie  poétique  qu'Homère  ou  Sophocle,  ni 
que  ses  ouvrages  l'emportent  par  la  perfection  de  l'art  sur 
ceux  des  deux  Grecs;  pourtant,  corhme  le  poëte  anglais  a 
travaillé  sur  un  développement  plus  avancé  de  la  conscience 
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de  l'humanité,  comme  il  a  voit  a  résoudre  des  problèmes 
plus  profonds  ou  du  moins  plus  compliqués,  il  est,  h  ce  point 
de  vue,  placé  plus  haut;  de  la  môme  façon,  Goethe  serait, 
h  son  tour,  placé  au-dessus  de  Shakespeare.  Dons  tous  les 
cas,  ce  génie  postérieur  serait  plus  voisin  des  générations 
subséquentes,  plus  analogue  au  degré  de  leur  développe- 
ment spirituel,  et  plus  propre  par  conséquent  à  leur  servir 
de  type  et  de  point  d'attache.  Il  en  résulterait  qu'un  génie 
religieux  qui,  par  supposition,  surgirait  dans  l'avenir,  quand 
bien  même  il  ne  serait  pas  doué  de  facultés  plus  hautes, 
aurait  pourtant  plus  d'affinité  que  le  Christ  avec  les  Ames 
pieuses  des  Ages  suivants. 

Cependant  il  y  a  des  domaines  où  nous  contestons,  sans 
hésiter,  la  possibilité  que  quelque  chose  de  supérieur  oo 
même  d'égal  a  ce  qui  a  déjà  été  produit  se  produise  jamai*, 
non  seulement  dans  les  limites  d'un  peuple  déterminé,  mais 
encore  dans  l'humanité  en  général.  La  sculpture  en  est  là 
dans  le  domaine  de  l'art.  Le  sculpteur  même  doué  des  plus 
éminenles  facuîlés  ne  peut  pas  raisonnablement  espérer  de 
surpasser  ou  môme  d'atteindre  l'art  antique.  Sans  doute 
cela  tient  non  pas  tant  aux  facultés  du  peuple  grec,  qu'aux 
circonstances  extérieures  qui  favorisaient  en  Grèce  la  con- 
templation des  beautés  du  corps  humain  d'une  manière 
dont  le  retour  n'est  plus  concevable.  Établirons-nous 
maintenant  que  les  circonstances  de  l'humanité  actuelle  et 
future,  où  l'entendement  et  la  réflexion  font  reculer  la  vie 
de  l'imagination  et  du  sentiment,  ces  foyers  incontestable* 
ment  producteurs  de  la  religion,  rendent  également  incon- 
cevable une  production  ultérieure  sur  le  domaine  de  la  re- 
ligion? cela  serait  grave;  car,  au  moins  dans  l'exemple 
choisi,  l'extinction  de  la  forco  productive  est  accompagnée 
d'une  diminution  de  l'intérêt  pour  un  art  qui,  incapable 
de  rivaliser  pour  la  valeur  du  fond  spirituel  avec  la  poésie, 
par  exemple,  est  incapable  aussi  de  procurer  à  l'humanité 
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is  avancée  la  même  satisfaction  suprême  qu'il  procurait 
«flui  Grecs. 

w     Ainsi,  pour  couper  par  la  racine  la  possibilité  inquiétante 
idont  nous  parlons,  il  faudrait,  par  le  caractère  propre  de 

-:la  personnalité  et  de  la  création  religieuse  de  Jésus  lui— 

^  même,  démontrer  qu'on  ne  peut  concevoir  quelque  chose 
:<  de  plus  élevé,  et  puis,  par  la  nature  des  choses,  démontrer 
.  qu'on  ne  peut  concevoir  non  plus  un  législateur  religieux 
*  qui  lui  soit  même  égal. 

Pour  le  premier  point,  l'opposition  entre  l'humain  et  le 

*  divin,  telle  que,  déposée  en  toute  conscience  humaine,  elle 
eut  les  caractères  les  plus  tranchés  dans  la  conscience  du 
peuple  issraélite,  s'était,  d'après  les  trois  premiers  évan- 
giles, résolue  dans  la  conscience  de  Jésus,  au  point  qu'il 
connaissait  Dieu  comme  son  père,  la  cause  de  Dieu  comme 
la  sienne,  qu'il  avait  le  sentiment  de  reconnaître  complète- 
ment le  père,  et  qu'il  confondait  sa  volonté  dans  la  volonté 
divine.  D'après  le  quatrième  évangile,  il  énonça  expressé- 
ment son  union  avec  le  père,  et  il  se  donna  comme  sa  ma- 
nifestation visible.  Le  double  récit  des  synoptiques  et  de 
Jean  montre  que  ce  n'était  pas  une  pure  allégation  de  la 
part  de  Jésus,  que  ce  n'était  pas  même  un  essor  passager 
de  son  Ame  dans  certains  moments  d'exaltation,  mais  que, 
toute  sa  vie,  toutes  ses  paroles,  toutes  ses  actions  étaient 
pénétrées  et  animées  de  ce  sentiment.  La  religion  est  la  vie 
donnée,  dans  le  sein  de  l'esprit  humain,  au  rapport  entre 
Dieu  et  l'homme;  au  plus  bas  degré  de  la  vie  religieuse  est 
l'ignorance  inerte  qui  n'a  pas  conscience  de  celle  différence; 
puis  viennent  les  religions  naturelles  et  les  religions  de  la 
loi,  où  la  distinction  se  développe  de  plus  en  plus,  et  où 
sont  tentés  des  essais  imparfaits  de  conciliation  ;  enfin  la 
lutte  cesse  et  la  conciliation  est  complète,  quand  la  con- 
science prend  possession  de  l'unité  spirituelle,  possession 
qui  est  en  conséquence  le  terme  du  développement  reli- 
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gicux,  le  degré  suprême  qui  ne  peut  être  dépassé.  Donc, 
si  celte  unité  existait  dans  le  Christ,  jamais  en  aucun  temps 
il  ne  sera  possible  de  s'élever  au-dessus  de  lui  en  matière 
de  religion,  malgré  tous  les  progrès  que,  dans  d'autres 
branches  de  la  vie  spirituelle,  par  exemple  dans  la  philo- 
sophie, dans  l'étude  et  la  domination  de  la  nature,  etc.,  on 
a  déjà  faits,  et  fera  sans  doute  encore  au-dessus  du  nheau 
de  son  époque,  dont  il  partagea  aussi  les  bornes  à  l'égard  de 
ces  différentes  branches  de  nos  connaissances. 

Mais  est-il  donc  vrai  que  le  sentiment  et  la  conscience 
immédiate  de  soi-même,  laquelle  est  le  premier  siège  et  le 
premier  foyer  de  la  religion,  soient  aussi  complètement 
indépendants  des  autres  aptitudes  spirituelles  et  de  leur 
degré  d'évolution  suivant  les  siècles,  en  particulier  du  dé- 
veloppement que  prennent  l'entendement  de  l'homme  et  la 
vue  du  monde  qui  en  résulte?  Personne  ne  voudra  so  a  tenir 
que  le  terme  suprême  de  la  religion,  c'est-à-dire  l'unité  du 
divin  et  l'humain  dans  la  conscience  immédiate  de  soi- 
même,  aurait  pu  être  atteint  dans  le  sein  du  polythéisme) 
et  cependant,  pour  arriver  de  là  au  monothéisme,  il  a  fallu, 
non  pas  que  le  sentiment  fut  exalté,  mais  que  la  pensée  prit 
plus  de  rigueur  et  que  la  vue  du  monde  s'agrandit.  De  même, 
dans  le  sein  du  monothéisme,  les  idées  d'anges  médiateurs, 
d'un  diable  qui  résiste  aux  conseils  divins,  d'une  interven- 
tion extraordinaire  de  Dieu  qui  ne  concourt  pas  avec  son 
action  ordinaire  et  régulière  et  qui  la  croise  non  rarement, 
d'un  monde  qui  aurait  commencé  dans  le  temps  et  qui  se- 
rait destiné  h  finir  un  jour,  toutes  ces  idées,  qui  appartien- 
nent aux  siècles  où  la  pensée  donne  un  corps  aux  objets, 
ne  peuvent  pas  être  sans  une  réaction  perturbatrice  sur  le 
sentiment  au  sein  duqncl  doit  s'accomplir  l'unité  religieuse 
du  divin  et  de  l'humain;  par  conséquent,  des  époques  et  des 
degrés  de  culture  intellectuelle  qui  élimineront  celte  scorie, 
devront  aussi  produire  une  forme  plus  pure  de  cette  unité. 
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Cependant  cette  unité  est  le  point  essentiel  qui  a  été  com- 
pris par  le  Christ,  et  au-dessus  duquel  la  piété,  par  sa  na- 
ture, ne  peut  pas  s'élever.  Tous  les  développements  ulté- 
rieurs de  la  religion  devront  se  borner  davantage  h  la  forme; 
par  conséquent,  à  l'avenir  comme  jusqu'à  nos  jours,  les 
progrès  religieux  ne  pourront  plus,  même  de  loin,  porter 
le  caractère  d'époque  qu'a  eu  le  pas  gigantesque  que  Jésus 
a  fait  faire  h  l'humanité  dans  la  carrière  de  son  évolution 
religieuse.  Depuis  lors,  non  plus,  l'unité  de  Dieu  et  de 
l'homme  ne  s'est  manifestée  dans  aucune  conscience  hu- 
maine avec  ce  caractère  suprême,  avec  cette  puissance  créa- 
trice, au  point  de  pénétrer  et  de  transfigurer  toute  une  vie, 
comme  chez  lui,  uniformément  et  sans  perturbation  appré- 
ciable. Ainsi  la  proposition,  que  le  point  de  départ  d'une 
série  dans  les  domaines  de  la  vie  spirituelle  peut  être  conçu 
comme  le  terme  le  plus  grand,  a  sa  justesse,  non  pas  en  ce 
sens  qu'il  soit  le  terme  le  plus  grand  absolument  dont  l'œu- 
vre ne  serait  plus  susceptible  de  perfection  à  aucun  égard, 
mais  en  ce  sens,  qu'une  idée  possède  d'ordinaire  le  plus  de 
force  h  sa  première  manifestation  et  pénètre  le  plus  souvent 
ses  premiers  apôtres  d'une  toute-puissance  qui  les  trans- 
forme en  ce  qu'on  a  appelé  dans  ces  derniers  temps  des 
figures  plastiques. 

Mais  pourquoi,  bien  que  le  Christ  ne  doive  être  suivi  de 
personne  qui  le  dépasse,  pourquoi  ne  penserait-on  pas 
qu'un  homme  ou  même  plusieurs  peuvent  atteindre  après 
lui  et  par  lui  le  même  degré  absolu  de  la  vie  religieuse? 
Que  Ton  n'objecte  pas  que,  s'ils  atteignent  ce  degré  par 
lui,  ils  sont,  par  cela  seul,  placés  au-dessous  de  lui  ;  car, 
dans  le  domaine  religieux  comme  dans  le  domaine  moral, 
nul  ne  peut  rien  accomplir  pour  un  autre,  mais  le  second, 
le  troisième,  le  dixième  qui  réalisent  en  eux  quelque  dispo- 
sition morale  ou  quelque  œuvre,  ont  à  exécuter  le  même 
travail  spirituel  que  le  premier.  On  prend  des  motifs  de  se 
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rassurer  encore  plus  extérieurs  el  qui  ne  méritent  pas  en 
vérité  une  réfutation  ,  quand  on  se  dit  que,  pour  lo  fonda- 
tion du  royaume  de  Dieu  sur  la  terre,  un  seul  homme-Dieu 
est  nécessaire,  et  que  mémo  la  pluralité  d'hommes-dieux 
irait  contre  le  but;  car  l'un  affaiblirait  nécessairement  l'im- 
pression de  l'autre,  le  ferait  descendre  du  rang  d'absolu  et 
d'incomparable  au  rang  de  simplement  relatif,  et  obscurci- 
rait aux  yeux  des  hommes  l'unité  de  la  révélation  et  la  des- 
tination de  l'humanité  a  un  seul  royaume  de  Dieu  (1). 
D'après  une  autre  tournure  donnée  5  la  chose,    la  chute 
d'Adam  et  le  désaccord  où  elle  a  mis  l'humanité,  par  rap- 
port &  son  idée,  sont  le  motif  pour  lequel  lo  genre  humain 
ne  put  atteindre  qu'une  fois,  et  dans  un  seul  de  ses  indi- 
vidus, ce  type  primitif  qui  est  le  sien,  cetle  représentation 
achevée  de  la  personnalité  du  verbe  divin  sous  la  forme 
d'une  personnalité  créée  (2).  Mais  l'explication  ultérieure 
de  celte  pensée  laisse  la  chose  aussi  obscure  que  le  com- 
mencement qu'on  assigne  ;  et  lo  système  entier,  dépendant 
d'une  chute  qui,  en  tant  qu'action  imputable  au  genre  hu- 
main, aurait  pu  être  évitée,  est  sans  base.  Évidemment  il  y 
a  une  difficulté  particulière  à  donner  la  preuve  demandée; 
mais,  dans  le  fait,  on  se  tourmente  ici  avec  des  songes  vains, 
el  l'on  se  bat  avec  des  ombres,  car  il  s'agit  non  d'aucune 
expérience  prise  dans  la  réalité,  mais  de  possibilités  abstrai- 
tes. La  religion  n'a  pas  plus  5  s'inquiéter  de  ces  subtilités 
de  l'entendement,  qu'un  homme  raisonnable  ne  se  laisse 
effrayer  par  les  calculs  de  lu  possibilité  d'une  rencontre  de 
la  terre  avec  une  comète  qui  parcourt  son  orbite  dans  l'es- 
pace. À  la  réflexion  qui  s'inquièle,  on  doit  imposer  silence 
tant  qu'elle  n'est  pas  en  état  de  démontrer  dans  la  réalité 
une  personne  qui,  5  l'endroit  de  la  religion,  ait  le  courage 
et  le  droit  de  se  placer  à  côté  de  Jésus. 

(1)  Kern,  Faits  principaux  (7a*.  Zeit-  Ci)  Weiiie,  DU  evtmg.  Gnckickt*. 

sthr. ,  1830 ,  2 ,  S.  53  f.)-  S,  S.  MO. 
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Écartant  donc  les  notions  d'impeccabilité  et  de  perfection 
absolue,  notions  auxquelles  il  ne  peut  être  satisfait,  nous 
concevons  le  Christ  comme  celui  dans  la  conscience  duquel 
l'unité  du  divin  et  de  l'humain  a  surgi  pour  la  première  fois 
et  avec  énergie,  au  point  de  ne  laisser,  dans  son  moral  entier 
et  dans  sa  vie  entière,  qu'une  valeur  infiniment  petite  aux 
empêchements  de  cette  unité,  et  qui,  en  ce  sens,  est  unique 
et  sans  égal  dans  l'histoire  du  monde,  sans  cependant  que 
la  conscience  religieuse,  conquise  et  promulguée  par  lui  pour 
la  première  fois,  ait  pu  dans  le  détail  se  soustraire  à  la  pu- 
rification et  à  l'extension,  résultat  du  développement  pro- 
gressif de  l'esprit  humain  (1). 

(41  Q»e  l'on  rompare  ponr  ce  para-       clichés  und  Bltihendes  i/n  Chrisfenthum, 
graphe  ituat   mua  mémoire  :  Fer^ien-       i/n  3lem  Uefte  des  FrcUia/f/is  fur  1838. 
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